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अथ तृतीयोअध्यायः 
ठितीये साथवाख्याध्याये प्रथमपादे गत्यागतिचिन्ता-वेराग्यनिरुपणविचारश्च 


तदस्तरप्रतिपत्यधिकरण ॥ १ ॥ 


अवेष्टितो वेष्टिती वा भूत्तसुचमेः पुमाव ब्जेत्‌ । भतानां सुलभत्वेन यथाव्यवेष्टित एवं सः ॥ 
चीज़ानों सुलभत्वेन निराधारेन्द्रियागततेः । पश्चमाहुतियुक्तेश्न जीवस्तैयाति चेष्टितः ॥ 
भव्यवहित पूर्वपाद के अन्त में द्रीर की चर्चा हुई है, इससे इस सुत्र में ततुशब्द से 
घरीर का बोध होता है। रहि धातु गति अर्थ में है, और प्रत्तिपत्ति शब्द का प्राप्ति 
अर्थ है, सप्तमी विभक्ति जिभित्त अर्थ में है। इससे सूत्र का बर्थ है कि एक शरीर को 
त्याग कर दूसरे शरीर की प्राप्ति के लिये यह जीव भृतों के युक्ष्मांशयुक्त भूतसुक्ष्मांशमय 
सुक्ष्म शरीर से वेप्टित ही गमन करता है, यह पश्चामिसम्बन्धी प्रश्न और प्रतिवचन 
मे सिद्ध और अवगत होता है। यहां अस्त है क्ि भूवों के चुक्ष्मांय से अवेधित अथवा 
वैष्टित पुमान्‌ ( पुरुष-जीवात्मा ) गमन कर सकता है। पूर्वपक्ष है कि शरीर के कऋरण- 
रूप भूत्तों के सघ लोकादि में सुलभ होने से भूतों से अवेध्वित ही जीव जाता है। 
सिद्धान्त है कि साधारण भृततों के सर्वत्र होते भी तत्तत्संस्कारादियुक्त अतएवं वीज- 
तृल्य भ्रृतों के सर्चन्र दुर्लम होने से, तथा विराधार इन्द्रियों की गति के दुर्लभ होने से, 
असम्भव होने से, तथा पशञ्चमाहुतिविपयक श्रुतिगत युक्ति के सुक्ष्ममृत के बिना दुर्लभ 
से भृतसुक्ष्मों से बेप्टित हो जाता है॥ १-२ ॥ 


तदन्तरप्रतिपतो रंहति संपरिष्वक्तः प्रदननि- 
रूपणाभ्याम््‌ ॥ १॥ 


द्वितीयेडध्याये स्मृतिन्यायविरोधों वेदान्तविद्विते श्रह्मदशने परिहतः । 
परपत्राणा चानपेक्षत्व प्रपातम्‌ । श्ातावग्रांदपथश्च पारहत त्तत्नच 
जीवव्यतिरिक्तानि तत्त्वानि जीबोपकरणानि तब्रह्मणो जायन्त इल्युक्तम्‌। 
शेदानीमुपकरणो पहितस्यथ जीवस्य संसारगतिप्रकारस्तदवस्थान्तराणि तरह्म- 
सतत्त्व॑विद्याभेदासेदी शुणोपसंहारानुपसंहारो समन्यग्दशेनात्पुरुपाथसिद्धि 
सम्यग्दशनोपायबिधिग्रभेदों मुक्तिफलानियमश्चेत्येतद्थजातद दृत्तीयेडध्याव 
निरूपयिधष्यते प्रसद्राग्ं च किमप्यन्यत्‌ | तत्र अथमे तावत्पादे पद्ला- 
ग्निविद्यासाशित्य संसारगतिप्रभेदः: प्रदश्यते वेराग्यहेंतो, तस्माज्जुगु- 
प्सेत! इति चान्ते श्रवणात्‌। जींबो मुख्यमाणसचिवः सेन्द्रिय:ः समनसरूको- 
उविद्याकसपतअज्ञापरिम्रह: पृवे देह विहाय देहान्तरं प्रतिपद्यत इत्येतदवगतम्‌ , 
४२ ब्र० 


च्ष्ट प्रहसू्रशाइरमाष्यम्‌ [ अध्याय- ३ 


थअगैनमेते प्राणा अभिसमायन्ति! -इस्पेदमादे “अम्शन्नगतर कन्याणतर रूप 
कुमते! (बृ० 8४१४ ) इस्येयमन्तात्मसारप्रकरणस्थान्छव्टात, धर्मोधम- 
फलोपमोगसभयाच्च । से कि ढेहे दीज॑मृतसतह््मरसपरिष्यत्तो गच्छस्याहोंस्वि- 
स्सपरिष्यक्त इति चिन्त्यते। फि तावत्याप्रमू असपरिप्वक्त इति | कुत ? 
करणोपादानयद्भूतोपादनस्थाश्रुतत्यात । स एतास्तेजोमात्रा समम्यादटान 
(ब० ४०१) इंति ह्यत्र तेजोम्रात्राशश्देत करणालामुपादान संकरीरत॑यति, 
वाक्यशेपे चल्षुरादिसकीतनात । नेय भूवमात्रोपादानसमीतनभम्ति, मुलभाश्च 
सत्र भूवमात्रा, यत्रेर देह आख्यव्यस्तत्रेय सन्ति ततश्थ ताला नयन 
निःत्रयोजनम्‌ , तस्माठ्सपरिष्यक्तो यातीति । 


वेदातों से विहित ब्रह्मशनविषयक स्पृत्ति और गाय का विरोध द्वितोथ 
बध्याय में परिहत (निवारित) किया गया है। और परपल्ो के अनपेल'व (अप्राद्यत्व) 
का विस्तार से वर्णन किया गया है। तथा श्षुनियों के विरोधो का परिहार हिपा गया 
है। भौर उस दिवीय अध्याय में वहा यया है कि जीव में भिन्न जीव के उपकरण(मोगादि- 
सांघन ) रूप तत्व ब्रद्दा से उत्पान होते हैं। उसके अनस्तर अब इस समय उक्त उपकरण 
उपहित ( उपकरणों से युक्त ) जीव की सस्तार गति का प्रकार उस जीव की अन्य 
अवस्थाएँ, ब्रह्म] का ताच्विक स्वध्प, विद्या का भेद जौर बन्द, गुणों का उपसहार 
और अनुपसहार, सम्यगदर्ध॑न से पुरुवार्थ वी सिद्धि, सम्यगदर्शन के उपायो वी विधियों 
का प्रभें३ और मुक्तित्प फल का अनियम इन्यांदि अर्थं्मूह का निरूषण तृतीय 
अध्याय मे विया जायरा मौर प्रसग से प्राप्त अन्य देहाम-दृपणादि भी बुछ वहा 
जायगा । गहाँ सबके बादि भे प्रथम पाद भे वेराग्प का हतू होने से पश्माभिवियां का 
बासयभ करके सस्ारभति का थ्रमेद प्रदर्शित कराबा जाता है। पश्मामिवियां- 
प्रदर्शन में सपारगति-प्रदर्शन में ( तस्माम्जुगुप्मेत ) इस प्रकार अन्त मे श्रवण से 
दैराग्य को स्वरगहेतुता की प्रतीति होती है ( जिससे बर्म का स्वाहप स्व गमनापमन 
) रुप अनर्पा-मझ है ) इसमे कर्मफ्ल में विद्यत्‌ पुदण जुगुष्सा (छुग्पा) बरे यह कष है | 
मुख्यप्राण इस्िय और मद सहित तथा बविया, कर्म ( धर्मावर्म ) पूचप्रज्ञा ( जन्मा' तर 
के सम्कार ] रूप परिय्रह ( परिवार ) वाला जीव पृव देह को त्याग कर अन्य देह में 
प्रएपत होता है, छह अर्दहरद झदणन होह है॥ पजिएपे ( इतसे भरणताल मे झे नाक 
बादि थाप इम जीवात्मा से हृदय में सम्मितित होते हैं) यहाँ से आरम्भ करे 
(भय थति नवीन कल्याखतर सुन्दररूष शरीर करता है ) यहाँ तक सम्रार के प्रकरण 
में स्थित दादा से उक्त जथ अवगत होता है तथा अविद्ादिसहित को ही करे 
फल के उपमोग का सम्मद भी है, इससे भी उक्त अर्थ अवगत होता है। थहाँ वया 
देहाठर के वीजरूप भूतो के सुध््माश्ो से असप्तिलित, असवस्टित जीव मरश-काल मे 
यमन वरता है, अथवा सूक्ष्म भूतो मे सम्मिलित होकर गमन करता है, यह बिता- 


पाद: १ | तदन्तरप्रतिपत््यघिकरणभाष्य म्‌ द्द्ण्र, 


विचार किया जाता है। यहाँ प्रथम क्या होता है, ऐसा विमश्े होने पर पू्व॑पक्ष प्राप्त 
होता है कि असम्मिलित जीव जाता है। क्योंकि गमनकाल में करणों के उपादान 
( ग्रहण ) के समान भुत्तों के उवादान के अश्वुतत्त्व से असंमिलित का गमन सिद्ध होता 
है। ( बह जीवात्मा मरणकाल में इन तेजोमात्राओं ज्ञानगक्तियों का सम्यग्‌ ग्रहण 
करके गमन करता है) यहाँ तेजोमात्रा शब्द से करणों का ग्रहण संक्रीतित होता 
है, वह वाक्प्रणेप में चक्षुआदि के संकीतंन से समझा जाता है। इस प्रकार भूत- 
सात्राओं के उपादान का संकीर्तन नहीं है। भरूतमात्रा सर्वत्र सुलभ भी हैं, जहाँ ही 
देह का आरम्भ होना है वहाँ ही भूतमात्रा वर्तमान हैं। इससे उन भूतमात्राओं को 
वहाँ ले जाना निष्प्रयोजन है, इसलिये भूतमात्राओं से असम्बद्ध जीव अन्य शरीर के लिये 
गमन करता है। 


एव प्राप्त पठत्याचाय:-तद॒न्तरप्रतिपत्ती रंहति संपरिष्वक्त इति | तद- 
न्तरप्रतिपत्तों दंद्यत्‌ देहान्तरप्रतिपतती वहचीजेमूलसूक्ष्से: संपरिष्वक्तो रंहति 
गच्छतीत्यवगन्तव्यमू | कुतः ९? प्रश्ननिरूपणाभ्याम्‌ | तथाहि प्रश्न:--वित्थ 
यथा पद्चम्यामाहुतावापः पुरुपचचसो सवन्ति! ( छा० ४|३॥३ ) इति | निरूपणं 
च प्रतिवचन चुपजन्यप्रथिवीपुरुषयोपित्सु पद्चस्वश्निपु श्रद्धासोमवृष्टअन्नरेतो- 
रूपाः पद्नाहुतीदेशयित्वा 'इति तु पद्चम्यामाहुतावाप: पुरुपवचसो भवन्ति! 
( छा० ४।६॥१ ) इति | तस्मादद्धिः परिवेष्टितो जीवो रंहति त्रजतीति गम्यते । 
नन्वन्या श्रुतिजलुकावत्पूबेदेह न मुद्वति यावन्न देहान्तरमाक्रमतीति दर्शयति- 
तद्यथा ठृणजलायुका? (ज्व० ४/शश ) इति | तत्नाप्यपरिवेष्टितस्येव जीवस्य 
कर्मोपस्थापितप्रतिपत्तव्यदेहविपयभावनादीर्घीमावसात्रे ॥... - _ज़ुलुकयोपसीयत 
त्यविरोध: | एवं श्र॒त्युक्ते देहान्तरप्रतिपत्तिप्रकारे सति याः- पुरुषसेतरिप्रस्रा 
ऋल्‍पना:--व्यापिनां करणानासात्मनश्र दरहान्तंर्मतिपत्ती क्मवशादू-चूँत्तिला: 
भस्तत्र भवति, केवलस्थेबात्मनो वृत्तिलासस्तन्न भवति, इन्द्रियाणि तु देह: 
वदमिनवान्येव तत्र तत्र भोगस्थान उत्पद्नन्तें,संन एवं-वा केवल भोगस्थाज़: 
समिप्रतिष्ठेत, जीव एब बोग्ललुत्य देहादू देहान्तरं' अर्तिप्युतें हुक व बंदाक 
वृक्षान्तरम-इत्येबसाद्या: सो एवबानादतंव्याः: श्रुतिविरोधात्‌ ॥ १ ॥ ._.... ८ 
इस प्रकार प्राप्त होने पर आचार्य पढ़ते (कहते ) हैं कि ( तदन्तरप्रतिपत्ती रंहति 
संपरिष्वक्त: ) इति । तदन्तर की प्रतिपत्ति में अर्थाव्‌ गृहोत देह से देहान्तर की प्राप्ति में 
देह के बीजभूतों के सूक्ष्माशों से संमलित जीव गमन करता है, ऐसा समझना चाहिए। 
बयोंकि प्रइव और प्रतिवचन से ऐसा ही सिद्ध होता है। जिसले प्रइन इस प्रकार है कि 
( क्‍या जानते हो कि जिस प्रकार पशञ्चमी आहुति के पूर्ण होने पर हवन के साधनखप 
जल ही पुरुष शब्द के वाच्य पुरुपहप हो जाते हैं) और निरूपणा ( प्रतिवचन ) है कि. 
स्वर्ग, पर्जन्य, पृथिवी, पुरुष, ख्रीझूप कल्पि पांच अभियों में श्रद्धा, सोम, वृष्टि, अस्त 
वीयंडूप पांच आहृति ( हवनसाधन ) को दिखा कर ( इस प्रकार पंचमी आहति में 
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भाप -जल पुएंप शब्द के बाच्य होते हैं) जिससे जल से परिवष्टित जीव गंमन करता 
है यह समझा जाता हैं। भाव है कि ववेतवेदु वांचाला की समा म गया, तो प्रवाहए 
ने उससे उक्त प्रश्न जिया । द्वेतकैतु उत्तर नहीं दे सका तो पिता के पाप्त गधा ॥ व भी 
इस तत्व वो नहीं जनते थ इसस्ते इवेतवेनु के पिता हो प्रवाहण के पास मे जाकर 
इस प्रइन का चत्तर उसीस पूश्ण तो उतने थरद्धापूर्वक द्ि,धृत, दूध आदि जलमय पद 
स्वर्य के लिय भ्रम मे हवन किये जाते हैं उन जल आदि की श्रद्धा प्रअ्द से कहकर 
उनका स्वर्गेव्प अप्लि म हवन बताया । क्योकि वे सस्कृत जन यजमान के साथ स्वर्ग 
मज़ाते हैं । वे ही कम से सोम, वृष्टि, अप्न वीर्यहप होकर फिर शरीरर्प होते है, यह 
विषय विस्तारपूवेंक छान्दोग्य म॑ द्वप्ल्ब्य है। यहा धाजा होती है कि (से तण 
जतासुदा दूमरे तूण को पकड़ कर गृहीत देह को त्यागता है, इसी प्रकार जीव 
भी दूमदी देह को पकड़कर यूहीत हेह को त्यागता है) इसी प्रकार की दूसरी 
श्रुति तृण जयायुता के समान जद तक दहा-तर मं नही प्रा होता है तब तक पूर्व 
देह को नहों त्यागता है इस अधे को दिवातों है। इससे श्रुति म विरोध प्रतीत होता है। 
उत्तर है कि वहाँ मी जवादि से परिवेष्टित ही जीव के कर्म से उपस्थापित ( सिद्ध ) 
प्राप्त करने योग्य देहविपयवक वासना का हीचींमाब (विस्तार सम्यघ ) मात्र ही 
जनायुका द्वारा उपमित ( उपमा से बोधित ) होता है इससे विरोध नहीं है । इस प्रकार 
थुनि से उक्त देहातर को प्राम्िके प्रकार के होते पर, जो पुरुषों बी मतिसे जाय 
कल्पनाएँ हैं वह सव ही श्रुतिविरोध से अनादत॑व्य हैं साथयों की कह्पना है कि व्यापत' 
करण ओर आत्मा वा देहातर की प्राप्ति म कर्भवग उप्त देहान्तर मे वृत्तिबाम होता 
है। आत्मा वा इद्धिय की गति नहीं होतो है। सुगतमत को कल्पना है कि केवल 
मात्मा ही का इस देहा/तर म वृत्तिनाम होता है, इद्धियाँ तो देह के समान तत्ततु 
भोग स्थानों म॑ सर्वया नूतन ही उचन्न होतो है. काणादमत की वल्पता है कि कंबल 
मन ही भोग स्थान म॑ जायगा, इंद्रियाँ नवीन ही उप्पन्न होंगी । दिगम्बर कहते हैं कि 
एक चूस स दूसरे दूत पर शुक के समान जीव हो एक दह से उछल ( दूद ) कर दूपरे 
दह को प्राप्त करता है इत्यादि ॥ १ ॥ 


ननूटाहताभ्या प्रश्नप्रतिबचनाभ्या केनलाभिरदिम सपरिष्यक्तो रहतीति 
प्राप्मोति, अपश दश्षत॑णमामथ्योत्‌ । तत्र क्थ सामान्येन प्रतिमायते सर्येरेय 
भूत्तसक्ष्म॑ सपरिष्वत्तो रहतीति | अत्त उत्तर पठति-- 


उक्ताय॑ म ध्का हाती है कि उदाहृत प्रइन और प्रतिवचन से केवल जल से 
परिव्टित जीव गमन करता है यह प्राप्त होता है।वयोरि प्रइव और प्रतिवचन दोना मे 
अपदब्द के श्रवस्ा के सामथ्यं स अपमात्र से हो वरिबेष्टित वा गमन प्रिद्ध होता है। 
फ़िर भी उस बर्थ विषयक सपानत्प से कैसे प्रतिज्ञा की जाती है कि सय ही भुतो के 
सुद्म मांगो से सवेप्तित जीव गमन करता है। अत उत्तर पड़ते हैं क्ि-- 
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ज्यात्मकत्वात्तु भुयस्त्वात्‌ ॥ २! 


तुशब्देन चोदितामाशह्लामुच्छिनत्ति | उ्यात्मिका ह्यापस्वृत्करणश्रुतेः। 
तास्वारम्मिकास्वम्युपगतास्वितरदपि मूतढुयमवश्यमश्युपगन्तव्य भवति | 
अ्यात्मकदश्व देहस्त्रयाणासपि तेजोबन्नानां तस्मिन्कार्योपलच्चे:, पुनश्व ध्यात्मक- 
ब्रिधातुत्वात्‌ त्रिमिर्वातपित्तश्लेष्ससि: | न भूतान्तराणि स॒प्त्याख्याय केवला- 
भिरद्भिराख्युं शक्यते | तस्मादू भूयस्त्वापेक्षोडयम्माप: पुरुपवचस इति। 
अश्नप्नतिबचनयोरप्शव्दो न कैवल्यापेक्षः, स्व देहेपु हि रसलोहितादिद्ववद्रव्य- 
भूयस्ल्व॑ दृश्यते । ननु पार्थिवों धातुभूयिष्ठो देहेपूपलच्यते | नेप दोषः | इतरा- 
चेक्षयाप्यपां बाहुल्य॑ भविष्यति | दृश्यते च शुक्रशोणितलक्षेणेष्षि देहवीजे 
दरवबाहुल्यम्‌। कर्म च निमित्तकारण देद्वान्तरारम्भे।! कमोणि चाग्निहोत्रादीनि 
सोमाज्यपय:अ्रश्नतिद्रवद्वव्यव्यपाश्रयाणि | कर्मंसमवायिन्यश्राप: श्रद्धाशब्दोदिताः 
सह कर्ममिश्युलोकास्येज्मी हृयन्ते इति वक्यति, तस्मादप्यपां वाहुल्य्रसिद्धि:। 
चाहुल्याब्ाप्शव्देव. सर्वेपमेच देहबीजानां भूत्तसूचइमाणामुपादानमित्ति 
निरबदयम्‌॥ २॥ 


तु शब्द से प्रशनात्मक शंका का उच्छेंद करते हैं--कि त्रिवृतकरण श्रुति से जल 
तीनभूत स्वरूप है इससे यहाँ शंका का विपय नहीं है। आरम्मक ( कारण ) रूप से 
स्वीकृत उस जर्लें में इतर भूमि-तेजरूप भी दो भूत अवदय अम्युपगन्तव्य (स्वीकाराहं) 
होते हैं? तेज, जल, और अन्न इन तीनों के कार्य की इस देह में उपलब्धि से 
देह तीन भूतात्मक है । पाक, स्वेद, गन्धरूप तीनों भूतों के कार्य देह में उपलब्ध होते हैं । 
थदि कहो कि श्राण और अवकाश की सभी देह में उपलब्धि से पद्चात्मदेह को कहना 
उचित है, तो फिर भी वात, वित्त और इलेष्माह्प त्तीन घातुओं से तीन धातुस्वरूप 
देह है। वह देह भूतान्तर की त्याग कर केबल जल से रचा नही जा सकता है| 
इससे अधिकता की अपेक्षा से ( जल-पुरुष वचन वाला होता है) यह कहा गया है। 
प्रघन और प्रतिवचन में अप्शब्द केवलता की अपेक्षा से नहीं है। जिससे सब देहों में 
रस-लोहिंतादि द्रव ( स्यन्दन युक्त ) द्रव्य की अधिकता देखी जाती है, इससे अधिकता- 
हृष्टि से ही प्रइन-प्रतिवचन में अप्‌शब्द है। शंका होती है कि पाथिव घातु ( पदार्थ ) 
मांसादि शरीरों में अधिक उपलक्षित (हृष्ट ) होते हैं, उत्तर है कि यह दोप नहीं 
है, पृथिवी से वन्य तेजन्वाबु की अपेक्षा से जल की बहुलता होगी। देह 
के आरम्म में कर्म निमित्त कारण होता है। अप्िहोत्रादिह्व सब कर्म सोमरस, 
धुत, पय आदि द्रव द्रव्य के आश्नित सिद्ध होते हैं। श्रद्धा जब्द से कथित कर्म- 
सम्बन्धी जल कर्मो के साथ झुलोक नामक आअमि में हुत-अक्षिक्ष होते हैं । यह आगे 
कहेंगे। इससे भी जलों की वहुलता की सिद्धि होती है । वहुलता से भप्‌ शब्द 
द्वारा सभी देह के वीजरूप भूतों के सूक्ष्मांश का ग्रहरा है इससे निर्दोष है॥ २॥ 
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प्राणगतन्य ॥ ३ || 


प्राणाना च देहान्तरप्रतिपत्तों गति श्राउयते--तमुध्यामन्त प्राणोइनृस्ता- 
सति प्राणमन्‌ कामन्त सर्ते ध्राणा अनुक्तामन्ति! (थ्रुं० ९2०२ ) दत्यादि- 
श्रतिभि' | सा च भ्राणाना गतिनोश्रयम्नन्तरेण सभयतीप्यत प्राणगतिश्रयुत्ा 
तदाश्रयभुतानामपामपि भूतान्तरापछटष्टाना गतिरवाम्यत | नहि निराश्रया 

णा कचिद्‌ गच्छन्ति तिप्तनिति बा--जीउती ठशनान्‌ ॥ ३ ॥॥ 

उस जीव के उत्क्मण करने ही प्राण अनुठ क्रमण करता है, प्राण के अनुउत्तमश 
करते ही सब ध्राएण जनुउत्कामण करते हैं इत्यादि श्रुतियो म वहा तर वी प्राप्तिम 
प्राणों वी भी गति सुनाई जाती है। वह प्राणों वी गति आश्रय के बिना हो नहीं 
सकती है। अत प्राणगतिनिमितक उस प्राणों क आश्रयर॒प अनन्‍्यभूतो स सम्मिलित 
जलो को गति अवगत होती है ( समभी जातो है )। जीवित पु के प्राणा की 
निराक्षय गति के अदझन से समझा जाता है कि तिराश्रय प्राग कही नहीं जाते है 
वा कहीं स्थिर नही होते हैं। इमसस मरणक्ाल मे भूत सुक्ष्मादि आश्रयसहित हो गमन 
वरते हैं ॥ ३ ॥ 


अन्यादिगतिश्रुतेरिति चेन्न 'भाक्तत्वात्‌ ॥ ४ ॥ 


स्थादितत्‌ , नेत्र प्राणा देहान्तरप्रतिपत्ती सह जीउेन गज्झन्ति अग्न्यादि- 
गतिश्रुते । तथाहि श्रुतिमरणकाले यागादथ प्राणा अग्स्पादीन्देयान्गन्छन्तीति 
हशयति--यप्रास्य पुम्पस्य मृतस्यात्रि घागप्यति चात श्राण ! ( बू० ३२१३ ) 
इत्याविनेति चत्‌ | न । भाक्तत्वात्‌ | यागादीनामग्स्याठिगतिश्रुतिगांणी लोगसु 
शेषु चादशनात्‌]) “ओपबीर्लामानि वनस्पतीन्फशा (ब्र० 2२१३ ) द॒ति 

टि तजाम्नायने । नहिं लोमानि उेशाश्रोव्लुयीपघीयनस्पतीश् गन्उन्तीति 
सभयति | नच ज़ीउस्य प्राणोपाविप्रस्याख्यान गमनमभ्कप्यनी। नापि 
प्राणविना दे चन्‍्तर उपमोग उपपच्चते, प्रिस्पष्ट च प्राणाना सह जीयेन गमम- 
मन्यन श्ानितम , झअतो यागायधिष्ठाप्रीणामग्स्यादिदेनताना यागाद्पैकारिणीना 
मरणनाल डपयारनिप्रत्तिमानमपेन्य यागादयो5ग्न्यादीन्गन्ठन्तीस्युपचयते ।2॥) 
धका होती है कि प्राणा की निराश्रय गति नहीं होतो है । यह ऐसा हा परन्तु 
सरणवाल मे वाब्‌ आदि रूप प्राणों पी अभि जादि मं गति के घुनत स पिद्ध होता है 
कि देहा तर की प्राप्ति काल म जौव के साथ प्राण नहीं गमन करते 2 ॥ जिससे मराग- 
काल म वाक्‌ आदि स्य प्राण, अप्नि आदि देव का प्राम होते हैं, उसको श्रुत्ति इस प्रकार 
दिखाती है कि (जहाँ इस मृत पुरुष की वाक्‌ अभि मे लीन होती है घाण वायु म लौन 
होते हैं। इत्यादि, उस समय पुरुष वहाँ रहता है | ) यह प्रघन है इससे मरण क॑ चाद 
वागादिरहित पुरुष सिद्ध होता है, यदि इस प्रवार कोई कहे, तो यह कहना ठीक 
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नहीं है, जिससे अप्नि आदि में वाक्‌ आदि को गमन-श्रुति भाक्त है ( ओपधियों में मृत 
पुरुष के लोम प्राप्त होते हैं, चनस्पतियों में केश प्राप्त होते हैं ) इस प्रकार भी श्रुति 
कहतो है, परन्तु लोम और केश में ओपषचबि-वनस्पतिविषयक गन के नहीं देखेने से 
श्रुत्ति गीणी है। लोम और केश उछल-कृद कर मोषधि और वनस्पति में जाते हैं, 
यह सम्भव नहीं है और प्राश॒हृूप उपाधि के प्रत्याख्यान-परित्याग करने पर जीव 
का गमन नहीं सिद्ध हो सकता है, उपाधिरहित जोव का स्वहृप निष्किय है, इसीसे 
प्राणों के बिना देहान्तर में उपभोग भी नही सिद्ध हो सकता है । अन्य स्थानों में प्राणों 
का जीव के साथ गमन विस्पप्ठ सुनाया गया है। इससे सिद्ध होता है कि मरणकाल 
में वाक्‌ आदि की अधिछात्री वाक्‌ आदि के उपक्रारक अभ्रि आदि देवताओं के उपकार 
की निवृत्तिमाच की अपैक्षा करके वाक्‌ आदि अम्नि में गमन करते हैं, यह उपचार 
(गौर व्यवहार ) किया जाता हैं ॥ ४ ॥ 


थधरसेडश्रचणादिति चेन्न ता एवं ह्यपपक्ते। ॥ ५ ॥ 


स्थादेतन्‌ | कर्थ पुनः 'पद्चम्यामाहुतावापः पुरपवचसो भवन्ति! ( छा० 
४|४(२ ) व्यत्तान्नवारायतु पायते, याबता नेब प्रथमंग्नावपां श्रवणसास्त | 
इह हि झलोकप्रश्नतथः पद्चाग्नयः पत्नासामाहुतीनासाधारत्व्रेनाधीताः, तेपां 
चे प्रमखे अछी वाव लोको गौतमार्नि: ( छा० ४४१ ) इत्युपन्यरुय 'तस्सि- 
न्मेतस्मिन्रग्नी देवा: श्रद्धां जह्बति (छा? श०१ ) इति श्रद्धा होम्यद्रव्यस्वेना- 
वेदिता । न चत्रापों हाम्यद्रव्यतया श्रुता:। याद नीस पजञन्यादएृत्तरपु 
चतच्चभिष्वपां होम्यद्रव्यता पारिकलप्येत पारिकल्प्यता नास | तेपु होतव्यत- 
योपात्तानां सोमादीनामव्वहुलत्वोपपत्ते: | प्रथमे खग्तों (श्रुतां श्रद्धां परित्व- 
ज्याश्रता आप: पीरकल्प्यन्त दंत साहसमेतत्‌ । श्रद्धा च नास प्रत्ययविशेष 
ग्रसिद्धिसामथ्योत्‌ । तस्मादयुक्त: पद्नम्यासाहुताबपा पुरुषभाव इत चत्‌ | 
नप दोष: । हि यतस्तत्राप प्रथमेष्ग्नी ता एवापः श्रद्धाशव्देतासिश्रेयन्ते | 
कतः ? उपपत्ते: | एवं ह्यादिसध्यावसानसंगानादनाकुलमेतदेकवाक्यमुपपयते, 
इतरथा पुनः पद्चम्यामाहुतावर्षा पुरुषबचस्त्वप्रकारे प्रष्ट अतिबचनावसर 
धमाहतिस्थाने यद्यनपो हांम्यद्रव्य श्रद्धां नामावतारवत्ततोउन्यथा अश्नॉ- 
इन्यथा प्रतिवचनमित्यकवाक्यता न स्यात््‌ [ 
प्रथमे-अश्रवणात्‌-इति-चेत्‌-त-ता-एव-हि एव-उपपत्ते: | ये नव पद सूत्र में है। संक्षि- 
प्ताथ है कि ( द्वितीयाघमिय॒सोमबृष्टयादीनां जलल्पाणां श्रवरो5पि प्रथमे झलोकात्मके5्मी 
श्रद्धाया होतव्यस्वेन श्रवशादपामश्रवणशावशणादर्पा पञ्मम्यामाहुतों पुरुषवचस्त्वमयुक्तमिति 
चेन्न यत उपपत्तेस्ता आप एव श्रद्धाशब्देन गृह्मत्ते ) द्वितीय आदि अभियों में हवनयोग्य 
सोम वृष्टि जलरूप द्रव्य का श्रवण हो तो भी प्रथम स्वर्गलोक़रूप अभि में हवन के 
दरब्यहूप से थ्रद्धा के सुनने से जल का अश्ववण है, इससे पद्ममी आहुति में जल का पुरुष 


द्प्छि ब्रक्मसूभ्शाह्रभाष्यम्‌ [ अध्याय रे 


वाच्य-व युक्त नहीं है। इस शका का उत्तर है कि पश्चममी जाहुति में जल वी पुरुष 
वाच्यता अयुत्त नहीं है जिसमे घंढ़ा का हवन अनुपपन्न है, जल का ही हवन 
उपपत्न हो सकता है इससे वह जब ही श्रद्धा दब्द से गृहोत होता है। क्षंत्रा होती 
है कि यह गमत शुति गौणी हो। फिर भी (पश्ममा अहुति मे अपू पुरुष 
शब्द का वाच्य हो जाते हैं) यह निर्धारण केसे पूर्ण क्या जा सवता है, जब कि 
प्रथम अंग्रि म जल का धदशा स्वथा नहीं है । जिससे यहाँ दजोकादि पाँच 
क्प्मियाँ पाँच आहृरतति के आधार रूप स पढ़ी गयी हैं। उनम से प्रमुख ( प्रथम ) म 
[ दे गौतम ' वह स्वरगंलोर ही अभि है) इस प्रशार उपयाध करके [इस स्वर्गर्प 
हस अभि से देव सद श्रद्धा का हवन करते हैं) इस वचन से प्रद्धा होम के लिये द्वव्य 
रूप प्‌ आवदित (उक्त )] हुई है वहाँ होम के दिए द्रब्यन्पस जल नहीं सुना गया 
ह। यधयवि उत्तरवर्तों पर्जेयादिसप चार अप्रियो म भी होतव्य दरब्य जब नहीं हैं 
तथापि उनमे होतव्य सोम आदि के जल आधिक्य की उपपत्ति में थदि उसे अप्रिय्रा मे 
होतव्यत्प से जल की वल्पता की जाय तो ययेष्ट कपना बी जा सकतो है। परनु 
प्रथम अम्ि मं तो श्रुत्रथद्धा का परित्याग बरके अश्रुत अप परिकल्पित होते हैं, यह 
साहत है। धरद्धानामक वस्तु प्रत्तिद्धि के सामध्य से न्ञानविशेष ( विश्वास ) रूप है, 
इससे पश्चमी आहृति मं अपू का पुषपमाव ( पुरपत्व ) अयुक्त है। उत्तर है कि यह 
दोव गहीं है जिसते इस प्रथमामि मे भी वे जल ही घद़ा शब्द द्वारा अमभ्रेत होते हैं । 
धयोविः उपपत्ति ( थुक्ति ) से ऐसा ही सिद्ध होता है। निप्नसे इसी प्रकार आारि, मध्य 
भर अत का सगान ६ सवाद-तुल्पार्थ ) ही से आाउुलतारहित एकवाव्य यह सिद्ध हांता 
है अयधा श्रद्धा शब्द से जल के नहीं अभिप्नेत होने पर, पश्चमी आहुति में जल क॑ पुरुष- 
शब्द वाच्यत्व के प्रशार के पूछने पर फिर प्रतिवचम के अवसर म प्रथम आहुसि के 
स्थान मे गदि जन से भिन्न भ्रद्धातामक होतव्य द्रव्य को उत्तरदाता अवतरणा ( सिद्ध 
प्राप्त ) करे, तो प्ररन नयथ्रा, सिद्ध होगा, और प्रतिवचन उसमे अययथा सिद्ध होगा, 
इससे एकवावयता सहीं होगी । 

“इति तु पद्चम्यामाहुतायाप पुम्पपचसों भवन्ति! इति चोपसहरज्रेतदिन 
दर्शवति | श्रद्धाकार्य च सोमबृष्टयादिस्थूलीमयदपहुल लकच्यने | सां च 
श्रद्धाया अप्त्ये युक्ति | कारणानुरूप हि बाय भपति | नच श्रद्धाग्य प्रत्ययो 
मनसो जीउस्य वा धर्म सन्धर्मिणों सिद्वाय होमायोपाटतु शफ्यते पश्चादिभ्य 
हुये हडयादीनीस्याप एप श्रद्धाशदा भवेयु | श्रद्धाशत्ख्ाप्सूपपयते, बेलिक- 
प्रयोगदर्शनात्‌ श्रद्धाश डश्वाप्सपपपद्मले, बेडिक्प्रयोगदर्शनात्‌ श्रद्धा वा आप ! 
इति । तनुत्य च श्रद्धामारुष्य गर्छन्त्य आपो देहबीनमृता इत्यत श्रद्धाशादा 
स्थु; यवा सिंहपरात़्मो नर सिंहशाओं भगति | श्रद्धापूर्वस्स्मेसमयायाश्चाप्सु 
श्रद्धाशच्द उपपयते, मखशत इन पुस्पेषु। श्रद्धाइलुलाब श्रद्धाशदोपपत्ति 
ध्अपी हास्मे श्रद्धा सनमन्ते पुण्याय कण! इति शुते' ॥ ५॥ 


सादः १] तदन्तरप्रतिपत््यधिकरणभाष्यम्‌ द्ध्दण 


इस प्रकार पत्न॑मी आहुति में आपः पुरुष दाब्द के वाच्य होते हैं । इस : प्रकार 
उपसंहार करता हुआ उत्तरदाता इस एकवाक्यत्व को ही दिखाता है तथा 
इस एक्रवाक्यता के लिये श्रद्धा शब्द के जलार्थकत्व को दिखाता है। इस श्रद्धा 
हूप बाहुति से सोम होता है, इत्यादि वचन के अनुसार श्रद्धा के कार्यरूप सोमवृष्टि 
आदि स्थूल होते हुए जल की अधिकतायुक्त देखे जाते हैं। सोम आदि में उत्तरोत्तर 
नल की अधिकता दीखतो है । वही श्रद्धा की जलरूपता में थुक्ति है, जियसे करण के 
अनुरूप ( सहृश ) कार्य होता है। जैसे पशु आदि में से हृदयादि का ग्रहण करके 
उनका हवन करते हैं, बैग मत का था जीव का धर्मझूप से वत॑मान श्रद्धा-विश्वास 
नामक ज्ञान को धर्मी मवे वा जीव में से निकाल कर होम के लिये ग्रहण नहीं 
कर सकते हैं, इस हेतु से जल ही श्रद्धा धाब्दार्थ होंगे। श्रद्धा शब्द जल अर्थ में 
उपपन्न ( सिद्ध ) होता है। ( श्रद्धा निश्चित जल है ) ऐसा वेदिक प्रयोग देखने से, 
अदा शब्द को जलार्थत्व सिद्ध होता है। देह के वीजरूप जल तनुता ( मूक्ष्मता ) 
रूप श्रद्धासारूप्य (वुल्यता) को प्राप्त करते हैं। इससे श्रद्धा शब्दार्थ होंगे। जैसे 
कि सिंहतुल्य पराक्रम वाला मनुष्य सिंह-दब्दार्थ होता है और श्रद्धापूवंक कर्म में 
जल का सम्बन्ध होते से भी जल बर्थ में श्रद्धा शब्द उपपन्न होता है। भर्थात्‌ श्रद्धा को 
जल द्वारा कर्मंसम्वन्धित्व वा कमंहेतुत्व होता है। इससे जल अर्थ में श्रद्धा शब्द भ्रयुक्त 
हुआ है, जेसे कि मश्ज शब्द का मश्स्थ पुरुष में सम्बन्धनिमित्तक लाक्षणिक प्रयोग 
होता है । जल को श्रद्धा का हेतु होने से भी जला में श्रद्धाशब्द की उपपत्ति होती है । 
( स्‍्नानादि कर्म के लिये जो जल होते हैं, वे दर्शनमात्र से प्रथम इस पुरुष का हिंत के 
लिए श्रद्धा को उत्पन्न करते हैं वह श्रद्धा फिर पुर॒ुय कर्म के लिए होती है ) इस श्रुति से 
जल में घद्धा के हेतुत्व की सिद्धि होतो है ॥ ५ ॥ 


अश्रतत्वादिति चेन्नेष्टादिकारिणां प्रतीते! ॥ ६ ॥ 


थापि स्यात्मतिवचनाभ्यां नामापः श्रद्धादिक्रोण पद्चम्वामाहुतो 
पुरुपाकारं प्रतिपद्येरन, नतु तत्संपरिष्वक्ता जीवा रहेयुड अश्रुतत्वात्‌ | न 
छत्रापामिच जीवानां श्राबयिता कश्निच्छव्दोडस्ति | तस्माद्रंहति संपरिष्वक्त 
व्युक्तमिति चेत्‌ | नेप दोपः | कुतः ? इष्टादिकारिणां प्रतीतेः अथ य इसे आम 
इट्टापूत्त दत्तसित्युपासते ते धमममिसंभवन्ति! ( छा० ४२०६ ) वत्युपक्रस्थे- 
शादिकारिणां धुसादिना पितयानेन पथा चन्द्रआर्धि कथयति--आ काशाबन्द्र- 
ससमेष सोमो राजा! (छा० ४।१०४ ) इति, त एवेहापि प्रतीयन्ते 
तस्मिन्नेतस्मिन्नग्नी देवाः श्रद्धां जुढ़ति तस्या आहुते: सोमो राजा संभवनि? 
( छा० ४४४ ) श्रुतिसामान्यात्‌ | तेपां चाग्निदोन्नदर्शपुणमासादिकमंसाध 
भूत्ता दशधिपयःपश्ृत्यों द्रवद्रव्यभूयस्त्वास्त्यक्षमेबाप: सन्ति | ता आहवनीये 
हुता: सच्मा आहुत्योडपूबरूपा: सत्यस्तानिष्टादिकारिण आश्रयन्ति | तेपां च 


द्द्द पघहासत्राइूरभाष्यम्‌ [ वच्याय दे 


श्र नेवनेन गिधानेनान्त्येडर्नावृत्यिज्ञो जुद्दति 'असौ स्वगौय लोकाय स्वाहा? 
इति। चतस्ता' श्रद्धापूपकर्मसमयायिन्य आहतिमरय आपोष्पू रूपा” सस्य- 
स्तानिष्ठादियवारिणो जीयान्परिवेष्रयामु लोफ फलदानाय नयन्तीति यत्तदतन 
जुहेतिनाइभिधीयते-श्रद्धा लुद्दति! (8० ७२६ ) इति । तथा चाग्निहेय 
पटप्रश्नीनियंचनरूपेण वाक्यशेपेण ते था एते आहुती हुवे उलक्कामत/ 
इत्येयमादिनाग्निहो जाह॒त्यो. फलारम्भाय लोकान्तरप्राप्रि, प्रदर्शिता | त- 
स्मादाहतीमयीमिरड्धि सपरिष्वक्ता जीया रहन्ति स्वक्‍्मफ्लोपभोगायेति 
श्लिण्यत्ते ॥ ६॥ 


क्रि भी धका होती है कि प्रश्न और प्रतिवचन से भ्रप्तिद्ध जल ही श्रद्धादित्रम 
द्वारा पश्ममी माहृति में पुस्धावारयों प्राप्त वरें यह वात हवा सत्ती है। परनु घहां 
अश्रुतत्व से उनसे परिवेध्टित जीव गमन बरें यह बात नहीं सिद्ध हो सत्ती है। जिससे 
यहाँ उली के समान जीवो का खुवाने वाला बोर झज्द नहीं है । इससे भूतसूक्ष्मों स 
वेट्टित होकर जीव जाता है यह प्रथम सुत्रगत प्रतिन्ञा अथुक्त है। यदि ऐसी छत ही 
तो बहा जाता है कि यह अयुक्ततागप दोष नहीं है। क्योकि इृष्ट आदि कर्म करने 
दाव गमनरदर्ता जीवा की प्रतीति बाबयणेप म होती है कि (फिर जोय गृहत्व 
ग्राम मे इष्ट' वैदिक 'पूर्त! स्मार्त और 'दत्त' उचितदानसप कमर वी उपासना संत 
करत है । इसी प्रवार अन्य भी परिचर्या, सेवा आदि करते हैँ! व ज्ञान रहित 
होन से धुमाभिमावी दव को प्राप्त होते हैं। इस प्रकार उपक्रम वरके इष्टादि कम 
परने वालों की धूंमादिस्‍्प वितृयान मार्ग से चद्धतोक वी प्राप्ति की श्रुति बहुतो 
है कि (आकाशस चद्मा को प्राप्त होत हैं। जो यह सोम-चद्धमा है वह राजा 
है (वही इप्टादि करने वाले यहाँ भी प्रतीत होते हैं, जिससे ( उत्त द्युबोकरुप इस 
अभिम श्रद्धाध्प मूदम जल वा हवन देव करते हैं, इस आहुति से सोम राजा 
होता है) इस प्रक्गार घुति को समानता है इससे यहाँ भी इषप्टादिवारी प्रतीत होते 
है। उत इश्टादि कर्ताओं के अभिहोत्रदर्श और पूर्णाधासादि दर्मा दे! साधनह्वहृप, 
दि, पथ, आदि द्रव द्रव्य की अधिकता से प्रत्यल ही जलस्वरूप हैं। आहवगीय 
नामक अधि में हुत ( प्रक्षत) वे सूद्म आर्तियाँ अहृप्ृत्प हाकर उन इष्टादि- 
बारियों को भाश्रयण करती हैं। उनके झटरोीर को विधन (मरण ) सम्ब“धो, 
मरणातिमित्तक अन्त्येप्टविविधान से ऋष्विव लाग अत्य अभि मे हवन करते हैं, 
मन्त्र पढ़ते हैं कि | महू यजमान स्वगलोक के लिए गमन करे )। किर वे श्रद्धापूधक 
क्यि गय कर्मसम्वाधो बआाहुतिमय जल अपूर्ब॑ंस्प होकर, उन इ्टादिकारियों को 
परिवेष्ित करके उस रवर्ग लोक म फ्तदान के लिय प्रात कराते हैं। इस प्रकार जो 
अर्थ कहां गया है यही यहाँ जुद्दोति ( हुवातु ) से वहा जाता है कि ( देव धरा 
का हँवद करते ३8)। इसी प्रकार अमिद्दोत्रविययकं, उतल्लात आदि छ प्रइनो का 


पाद: १ ] तदनन्‍्तरघतिपत््यधिकरणभाष्यम्‌ हद 


समूह के विर्ववनरूप (वे दोनों सायं-प्रातःकालिक ये आहुति हुत होने पर उत्क्मश 
करते हैं ) इत्यादि बल्यशेप द्वारा अमिहोत्र आहुततियों की कलारम्भ के लिये 
लोकान्धर में प्राप्ति प्रदर्शित कराई गई है। इससे आहुतिमय जलों से परिवेष्टित 
जीव अपने कर्मफल भोग के लिए गमन कहते हैं । यह प्रतिज्ञायुक्त होती है ॥ ६ ॥ 


थे पुनरिद््मिष्टादिकारिणां स्वकसफलोपभोगाय रंहण्ण प्रतिज्ञायते' 
यावता तेपां धूमग्रतीकेन बंत्मना चन्द्रमसमचिरूढानामन्नभाव॑दर्शयति- 
एप सोमो राजा तदेवानामन्ने तं देवा भरक्षयन्तिः (छा० ४१०४ ) इति। 
ते चन्द्र प्राप्यान्न सवस्ति तांस्तत्र देवा यथा सोम॑ राजानमाप्यायस्वापक्षी- 
यस्वेत्येबमेतांस्तत्र भश्षुयन्ति! (द्वु० क्षए१६) इति च॑ समानचिपयं श्ुत्य- 
न्तरम्‌। सच व्याप्रादिभिरिव देवेसक््यमाणानामुपभोग: संभवत्तीति | अत 
उत्तर पठति | 


किर शंका होती है कि इष्टा दिकारी का स्वकर्मफ्लोपभोग के लिये यह गमन होतां 

है, यह प्रतिज्ञा केसे की जाती है, जब कि धुमरूप अद्भवाले मार्म द्वारा चद्धलोक में 
अधिरुढ ( प्राप्त ) उन कर्मकर्ताओं के अन्नमाव ( अन्नकूपता ) को श्रुति दिखाती है कि 
( यह सोम राजा होता है बह देवों का अन्नलूप होता है, उसको देव भक्षण करते है ) 
यहां यदि कह जाय कि सीम अन्न होता है, इप्टादिकारी नहीं होता है, तो दुसरी 
श्रुत्ति स्पष्ट ही कहती है कि (इस चत्ध को प्राप्त होकर अन्न होते हैं, और वहाँ इन 
प्रादिकारियों को देव इस प्रकार भक्षण करते हैं कि.जेसेयनज्ञ में-- सोमछतानामक 
राजा को पुन:-पुनः वढाकर और क्षय करके ऋत्विक्‌पीते--भेज्लरा करते हैं.), यह- श्रुति 
प्रथम श्रुति के तुल्य विपयवाल्री है। व्यात्नादि से -मध््यमाण ( भक्षिते') के समान 
देवों से भक्ष्यमाणो को उपभोग का सम्भव नही है | -ऐसी शंका हो सकती है, इससे. 


उत्तर पढ़ते हैं कि--- ३० के 9३५ 
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भाक्त वाष्तात्मवित्त्वात्तथाहि दर्वायति॥) तीस. 


शब्दस्योदितदोपठयावत्तनाथ: । भाक्तमेपामन्नत्व॑ न मुख्यप्र्‌, मुख्ये 
हात्रत्वे स्वगेकामों यजेतः इत्येबंजातीयकाधिकारश्रुतिरुपरुध्येत | चम्द्रमण्डले 
चअदिष्रादिकारिणामुपभोगो न स्थास्किसर्थभधिकारिण इश्टाद्यायासबहुल॑ कर्म 
कु: । अन्नशव्दश्ोपभोगहेतुत्वसामान्यादनज्नेडप्युपचर्यमाणो दृश्यते, यथा 
विशोडन्न राजा पशवोडनने विशामिति | तस्मादिएश्ीपुत्रमित्रभृत्यादिभिरिय 
गुणभावोपगतैरिष्टादिकरारिसियछुखविहरणं देवानां तदेवपां भन्षणमभिग्रेतं 
न मोदकादिवज्ञवर्ण निगरण बा | न हु वे देवा अश्नन्ति न पिवन्त्येतदेवासतं 
इृठा तृप्यन्ति! ( छा० श६१ ) इति च देवानां चवंणादिव्यापारं वारयति | 
तेपां चेष्टादिकारिणां देवान्अति शुणभावोपगतानामप्युषभोग उपपचतते राजो- 


श््द्ट धहासृन्नशाइरसमाष्यम्‌ [ अध्याय ३ 


पञ्मीप्रिनामिय परिजनानाम। अनात्मविस्त्याश्रेष्ठादिकारिणा देगोपभोग्यभात्र 
उपपद्यते । तथाहि श्रुतिस्नात्मयिद्या देवोपभोग्यता दर्शयति--अथ्‌ योअन्या 
हेवतामुपास्तेउन्योडसायन्यो5ह्मस्मीति न स॑ येढ यथा पद्चुरेव ल देवानाम! 
(वृ० १४११० ) इति। स चास्मिन्नपि लोक इंट्टादिभि कर्मसि- श्रीणयन्पञ्ञु- 
बटेयानामुपफ्रोत्यमुष्मिन्नपि लोफे तदुपजीयी वढदादिप्ट फलमुपभुछान 
पशुयद्‌ देवानामुपररोतीति गम्पते | 


वा शब्द आदक्ति उक्त दौप दो व्याजृत्ति के लिये है कि भाक्त ही जन्नत्व का 
कयन है, भुरुय नहीं है। जिससे मुध्य अम्नत्य होते पर (स्वर्ग वी कामना वाला 
यज्ञ करे ) इस प्रकार के अधिकार श्रुति (फ्लसम्द-यबोधक सृत्ति | उपद्ध | निरद्ध- 
बाधित ) हो जायगी। चद्ठमएडल ( बिम्व देश ) में यदि इप्टादि करने वाजों को 
उपभोग न हो, तो कर्म के अधिकारों लोग अति परिश्रम से साध्य श्ष्टादि कर्म किस 
प्रयोजन के लिए बरें ५ अप्ष शब्द को बद्त में शिक्ष अथ से मी उपभोग के हुतुस्वहूप 
समता से उपचार (गौण व्यवहार ) का विषय देला जाता है। जैसे कि विश्‌ 
( वैश्य 3 राजाग्रों के अन्न हैं। वैदयों के पशु अन्न हैं इस प्रकार भौण ब्यवहार होता 
है। इससे दृष्ठ (प्रिप ) स्त्री, पुत्र, मित्र, मृत्यादि के समा गुणंभाव ( मद्भ विशेषश- 
आव ) को प्राम्त दष्टादिकारियों के साथ जो देवों का सुखपूर्षंक विहरण है, उनके 
द्वारा जो विहरण (विहार ) है, वही इनका भक्षण अभिप्रेत है, मोदक ( लड्डू ) 
कांदि के समान चर्वण था निगरण ( चबाना या निगलना ) नहों अभिप्रंत हैं। ( प्रसिद 
देव न लाते हैं, न पीते हैं विल्‍्तु इस घूर्ममएडंल में रोहितरूपात्मक अमृत को ही 
देखकर छृप्त होते हैं ) इत्यादि श्रृति देवो के चर्मशादि रूप व्यापार का बारण करती है। 
देवों के प्रति शुशभाव की प्राप्त उन इंष्टादि कर्मगारियों को भों उपभोग उत्पन्न 
( सिद्ध ) होगा है। जैसे राजा के उपजीबी [ आथित ) शाजा के परिजनों को उपभोग 
होता है। बात्मचान से रहित होने के कारएा इश्टादिकारियों को देवा के भ्रति 
उपमोग्य माव उपपन्न (युक्त) होता है। इससे इसी प्रतार अनात्मज्ञों की देवों के 
प्रति उपभोग्यंता को धुति दर्शाती है कि ( जो अज्ञ आत्मा से अन्य देवता का सेवन 
करता है भौर समझता है कि वह देव अय है और मैं उसमे अम्य हूं, वह सय वो 
नही समझता है. बह तो झोक़ ऐ जे एज कड़क हे. उपसोंगा टोडल, कहर फटा 
शोता है, बसे हो देवो का पशु उपभोग्य है )। वह इस लोक में भी इष्टादि कमरों वे: 
द्वारा देवों बी प्रमन्न तृत्त, करता हुआ पशु के समात देवी वा उपकार करता है। 
परलोक में मी उतका उपजीवी होकर उनसे आदिए [ उपदर्शित-आतत ) फल वा 
उपन्नोग करता टूआ पशुदृल्य हो उनका उपकार करता है, यह श्रुति से समझा जाता है। 
जनात्मगिस्तात्तथाहि उशयतीत्यस्यापरा व्याध्या--अनात्मप्रिदों छोते 

। इष्टादियारिणों न ज्ञानकर्मममुश्रयानुट्टायिन । पश्चाप्रियिदया- 


पाद: १ ] कृतात्ययाधिकरणभाष्यम्‌ ६६५० 


मीदात्मविद्येत्युपचरन्ति प्रकरणात्‌, पद्चाप्निविज्ञान विदवीनत्वाच्चेदनिष्टादि- 
कारिणां शुणवादेनान्नलवमुद्भाव्यते पश्चाभ्रिविज्ञानप्रशंसाये। पत्चाग्निविद्या हीह 
विधित्सिता, वाक्यतात्पयोवगसात्‌ | तथाहि श्रुत्यन्तरं चन्द्रमण्डले भोगसड्भाव॑ 
दशवतिं--- स सोमलोके विभूतिमनुभूय पुनरावतते”! (श्र० ४४ ) इति। 
तथान्यदपि ब्रुत्वन्तरम्‌। अथ ये शर्त पितृणां जितलोकानामानन्दाः स एक 

कर्मदेवानासानन्दों ये कमंणा देवल्वमसिसंपद्यन्ते”! ( ्वृ० ४३३३ ) इतीछादि- 
कारिणां देवः सह संवसता भोगग्राप्ति दर्शयति | एवं भाक्तत्वादन्नभाववच- 
नस्वेष्टादिकारिणोउत्र जीवा रंहन्तीति प्रतीयते | तस्माद्रंहति संपरिष्वक्त इति 


युक्तमेचोक्तव ॥ ७॥ 


मनात्मविच्वात्तवाहि दर्शयति | इस सुत्रांश का दूसरा व्याब्यान है कि इप्टादि 
करने वाले केवल कर्मी जो हैं, वे ही यहाँ बनात्मवित्‌ हैं। ज्ञानकर्मंसमुच्चय ( साथ ) 
अनुष्ठान करने वाले; अर्थात्‌ उपासनासहित कर्म करने वाले अनात्मवित्‌ नहीं हैं । 
प्रकरण से प्माम्रिविद्या का आत्मविद्या से उपचार ( गोंख-व्यवह्ार ) करते हैं । 
प्रकरण से पदश्चाभिविद्या का आत्मविद्या से उपचार (गौण व्यवहार ) करते हैं। 
पश्चाम्रिविद्या की प्रशंधा के लिये पदञ्चाश्निविज्ञान से विहीनत्ता के कारण ग्रुणवाद- 
के द्वारा इप्टादिकारियों का यह मअन्नत्व ( उपमोग्यत्व ) उद्धावित ( प्रकट-व्यक्त ) किया 
जाता है। जिससे यहाँ पद्चामिविद्या-विधित्सित ( विधान की इच्छा का विषय ) है । 
बह वाक्य के तात्पर्य के अवगम से समझो जाती है। इसी प्रकार दूसरी श्रुति चद्धमंडल 
में भोग की सत्ता को दिखातो है कि ( वह चद्धलोक में विभूति का अनुभव करके फिर 
यहाँ लौटता है । इसी प्रकार अन्य भी श्रुत्यन्तर ( श्षुतिभेद ) है कि ( कर्म से जिनका 
लोकजित है उनके जो सौगुना आनन्द है, गन्धवंलोक में एक आनन्द है, गन्धर्वलोक के 
सौगुएण आनन्द कर्मदेवों का एक मानन्द है। जो कर्म से देवत्व को प्राप्त होते हैं वह 
कर्मदेव कहाते हैं ) यह श्र॒त्ति देवों के साथ बसने वाले इप्मादिकारियों के भोग की प्राप्ति 
को दिखाती है। इस प्रकार अन्नमाववोधक वचन के भाक्त होने से यहाँ इष्टादि करने 
वाले जीव भोग के लिये गमन करते हैं यह प्रतीत होता है । इससे सुक्ष्मभृतों से संपरिष्वक्त 
होकर गमन करता है, यह युक्त ही कहा है॥॥ ७ ॥ 


कृतात्ययाधिकरण ॥ २॥ 


स्वर्गावरोही ज्षीणानुशयः सानुशयोव्यवा । यावत्संपातवचनात्‌ क्षीणानुशय इष्यते ॥%ा 
जातमात्रस्य भोगित्वादेकभव्ये विरोधतः। चरणश्रुतितः सानुशयः कर्मान्तरेरयम ॥श॥ 

स्वर्गार्य कृत कमेंजन्य अहृष्ट के स्वर्गसुखभोग से अत्यय ( बिनए्ठ ) होने पर भी 
कर्मान्तरजन्य संचित अहृष्टहप अनुणय ( कर्माशय-वासना ) सहित ही जीव स्वर्ग से 
स्वर्गॉन्त में लौदता है, यह श्रुति-स्मृति से सिद्ध होता है। लौटते समय कहीं तो 


दड० प्रहसत्रशाडूरभाष्य म्‌ [ अध्याय ३ 


जिस मार्ग से जाता है, उसी से भाता है, कहीं उसमे विपरीत भिन्न मार्ग द्वारा भी 
लौटता है । यहाँ सश्य होता है कि स्वर्ग से अवरोहण (नीचे आगमन ) वाला 
कर्माशय॑त्प अनुक्षय वे सर्वंधा क्षीण होने पर स्वर्गावरोही होता है अधवा अलुशय- 
सहित अवरोही होता है। पूर्वपक्ष है दि ( सम्यतत्यनेनेदि सपात ) स्थर्गादि में 
जिसमे गमन करता है, उस कर्म को सपात कहते है। श्रुत्ति कहती है कि जबतक 
सपात वर्म रहता है तव स्वर्ग मे रहकर लौटता है। इससे क्षोण अनुशय वाला स्वर्गा- 
बरोही गाना जाता है। सिद्धान्त है कि जातमरान्न प्राणी वो वर्तमान वर्मादि के बिना 
सुव-दु व के भोगित्व होने से, एक ही भव (जम ) सब कम्म का फ्लाछप 
एक्मवता (एक भविकता ) में विरोध होते से, विरुद्ध कर्मां का एक विश्ली ज मे मे 
भोग नही हो सवने से और चरण श्रुति से भी यह अनुशय सहित ही लौटता है ॥१-२॥ 


् हि. हक ०० 0... 
कृतात्यथष्नुगयवान्दृश्टस्छ तिभ्यां यथेतमनेद च ॥ < ॥ 
एइश्लादिकारिणा बूमाब्ना बरत्मना चम्द्रमण्टलमाविरूढाना मुक्तभागाना 
तत॒प्रत्यगरोह आम्नायले-तिम्मिन्यायस्सपातमुपित्वाथेसमेयाब्यान पुनर्नि 
यर्तन्ते यथेवम! ( छा० /१०५ ) इस्यारभ्य याउत्‌ रमणीयचरणा ब्राध्मणादि- 
थोनिमापदचन्ते क्पूयचरणा आ्ादियोनिम! इति। सत्रेद ग्रिचार्यते-कि निरलु- 
शया भुक्तकृत्स्नक्माणोष्यरोहस्त्याहोस्वित्सानुशया इति। कि ताउलाप्तप्‌ ? 
निरनुशया इति | छुत १ याउत्सपातमिति गिगेषणात्‌। सपातशब्देनाज 
ऋर्मोशय उच्यने-सपतस्त्यनेनास्माजेकादमु लोक फलोपभागायेति, यायत्स- 
पातमुपित्पेति चर ऋृत्स्नस्य तस्य कृतस्य तत्नेष भुक्तता दशयत्ति | 'तिपा यदा 
तत्पर्यतरति! (ब्रु० ३१६ ) इति श्रुत्यन्तरेणैप णयार्थ प्रदर्शयते। स्यादेतल, 
यापरदम॒रिमल्लीफ उपभोक्तज्य कर्म तायदुपभुझ इति कल्पयिप्यामीति। नेय 
कन्पयितु शक्‍्यते यह्किचेत्यन्यय परामशात्‌ | त्राष्यान्त कर्मणस्तस्य यत्किचेह 
करोत्ययम | तस्मात्रोकाप्युनरेत्यग्मे लोषाय कर्मणे' ( श्ृ० ४४४६ ) इति हापरा 
श्रुतियप्किचेत्ययिशेषपरामर्शन ऋत्स्नस्थेह कृतस्य क्मणस्तत्र  क्षयिता 
दशयति | अपिच आयणमारच्यफलस्य कर्म णो5मिव्यश्ञकप्, प्राक्श्रायणादा- 
रूधफलन क्मणा ग्रतिबद्धस्यामिज्यक्त्यनुपपत्त | तझ्चायिशेषायायत्चिदना- 
रब्यफल तस्य सर्वस्याभिव्यञ्षऊम, नहि साधारण निमिसे नैमित्तिकमसाधारण 
भयितुमह॒त्ति । न ह्ायेशिट्टे प्रदीपसनिधी घटोडमिव्यज्यते न पट इत्युपपद्मते । 
तम्मान्तिस्‍्नुशया अपरोहन्तीति । 

घुमादि माग से चद्न्‍धलोक मे आडढ़ ( घाप् ) इृष्टादिकारियों को वहाँ के भोगो को 
भोग लेने पर फिर उन भुक्तमोगवालो दा इस चद्वलोक मे प्रत्यवरोह ( नीचे 
जवतरण ) श्रुति मे वहा जाता है कि ( उस चद्रलोक मे 


सा कम के सोगक्नाल तक 
यस कर फ़िर जिम मार्ग ते गया रहता है, 


उसी साय से निनुत्त होता (ल्ौबता ) है ) 


वादः १ ] करृतात्ययाधिकरणभाष्यम ६७१ 


यहाँ से आरम्भ करके ( सुन्दर आचरणशील वाले ब्राह्मणादि योनि को प्राप्त करते हैं, 
निन्दित पापहूप आचरण वाले कुत्ता आदि योनि को प्राप्त करते हैं) जब तक यह वचन 
श्रुत्ति में आया है, तव तक अवतरण की कथा है। यहाँ यह विचार किया जाता है कि 
कया अनुशयहूप कर्माशयरहित सब कर्मों को भोग लेने वाले स्वर्ग से उतरते हैं 
अथवा (अवशिष्ठ कर्माशबादिसहित उतरते हैं। विमर्श होता है कि प्रथम क्‍या प्रा8 
होता है। पू्वपक्ष है कि अनुशयरहित उतरता है। क्योंकि 'यावत्संपातम' जब तक 
कर्म रहता है, इस विशेषण से निरनुशय की आवृत्ति सिद्ध होती है। सपात शब्द से 
यहाँ कर्माशय कहा जाता है कि, इस लोक से फल का उपभोग के लिये स्थ्र्गंलोक में 
जिस कम द्वारा प्राप्त होता है, उसको संवात कहते हैं। ( जब तक संपात रहता 
है तब तक स्वर्ग में वस कर लौटता है ) यह श्रुत्ति सम्पूर्ण किये हुये उस्त कर्म की _ 
भोग द्वारा उस स्वर्ग में ही समाप्ति दिखाती है। ( उन इष्ठटादिकारियों के बह कर्म जब 
पर्यवैति; क्षीण होता है तव फिर वे लौदते हैं) इस श्रुत्यन्तर से भी यही अर्थ प्रदशित 
कराया जाता है। वहाँ शंका होती है कि, जब तक स्वर्ग में उपभोग के योग्य कर्म 
रहता है, तब तक स्वर्गंसुख का उपभोग करता है। इस प्रकार उक्त श्रुति के बर्थ 
की कल्पना करूँगा । यहाँ कहा जाता है कि इस प्रकार की कल्पना नहीं की जा सकती 
है, जिम्तसे यत्किल्ल, इस प्रकार अन्य श्रुति में परामशें ( स्मरण ) है ( यह मनुष्य 
जो कुछ इस लोक में कर्म करता है, उस कर्म का अन्त फल को उपभोग से प्राप्त करके 
फिर उप्त लोक से इस लोक की प्राधि और कर्म के लिए आता है ) यह्द अन्य श्रुति 
यत्किश्न, जो कुछ इस अविशेष सामान्य, परामर्श के द्वारा यहाँ किये गये सम्पूर्णा कर्म 
की उस स्वर्ग में विनाशिता दिखातो है। दूसरी बात है कि अनारब्चफल ( फला- 
रम्भरहित ) संचितादि कर्मों का फलारम्भ के प्रायशा (मरण ) अभिव्यक्षक है, 
मरणा से प्रथम आरबव्य फलवाला कर्म से प्रतिबद्ध अन्य कर्म की अभिव्यक्ति की 
अनुपर्पत्ति से मरणकाल में आरब्ध फलवाले कर्मो के अभाव से प्रतिवन्धकामाव- 
सहित मरण सब कर्म को अभिव्यक्त कर देता है। वबयोकि वह मरण अविशेषता के 
कारण जो कुछ अनारब्ध फलवाला ( फलारम्भरहित ) कर्म हैं, उन सबका अभि 
व्यक्षक है। जिससे निमित्त कारण के साधारण ( सामान्य ) रहते नेमित्तिक कार्य 
असाधारण ( विशेष ) नहीं होने योग्य है। जिससे प्रदीप की तुल्य 'समीपता रहते 
चट अभिव्यक्त--प्रकाशित हो, पर नहीं अभिव्यक्त हो यह नहीं उपपंच्न होता है । इस 
कारण से मरण से अभिव्यक्त सम्पूर्ण कर्मो को स्वर्ग में भोग कर अनुशयरहित जीव. स्वर्ग 
से उत्तरते है । 

एवं प्रात्ते त्रम:--झतात्यवेडछुशयवानिति । -ग्रेन-क्मेबृन्देन _ चन्द्रमसमा- 
खढाः फलोपभोगाय तस्मिन्नुपभोगेन क्षयिते तेपां तदस्मयं शरीर चन्द्रमस्यु-- 
पमोगायारूध॑ तदुपभोगक्षयदशनशोकाम्निसंपकोमविलीयते सबिदृकिरंण- 
संपकीदिय हिमकरकाः । हुतझुगर्चिःसंपकोदिंव च घुतकाठिन्यम | तत 


च्डर प्रहसच् शाइरभाध्यम्‌ [ अध्याय रे 


छृतात्यये कृतस्वेष्टाद कर्मण फलोपभोगेनोपश्षये सति. सानुशया 
एप्रेममयरोहन्ति | केन देतुना ? इृष्स्मृतिम्यामित्याह | तथाहि श्रत्यक्षा श्रुति" 
सानुशपानामयरोह दशयति--यद्च इहू रमणीयचरणा अभ्याशों ह यत्ते 
रसणीया थोनिमापत्रेर्न्‌ आह्मणयोनिं वा क्षतिययानि वा वेश्ययोनिं वाउथ य इद 
क्पूयचरणा अभ्याशो ह यत्ते फ्पूया योनिमाप्रेरड्श्योरनिं या सूकरयोनि वा 
चण्टालयोनि वा! ( छा० ४१०७ ) एहति । चरणशब्ठेनानुशय सून्यत इति 
वर्णय्रप्यति। दृष्टश्ाय उन्मनेय प्रतिप्राण्युशायचरूप उपभोग प्रविभ- 
ज्यमान आकस्मिऊत्वासम्भवाउन्नुशयसद्भाव सूचयति, अभ्युद्यप्रत्यवाययों 
सुम्तदुष्क्ृरतदेतुत्यस्थ सामान्यतः शाख्रेणायगमित्तत्लात्‌ । स्मृतिरषि वर्णों 
आश्रमाश्व स्पकर्मनिष्ठा प्रेत्य कर्मफलमनुभूय सतत शेष्रेण प्रिशिष्टेशजाति- 
कुलरूपायु श्रुतदत्तपित्त्मुग्मेधसोीं जन्म प्रतिपद्रन्ते! इति सानुशयानामेयाय- 
रोह दर्शयति । क' पुनरनुशयो नामेति | 


ऐसा प्राप्त होने पर कहते हैं कि (इतात्यपेल्लुशयवान्‌ ) इति। जिस कमसमूह 
मे फ्त के भोग के लिए. जीव चद्धलोक में प्राप्त होत हैं, उस कर्म के उपभोग से क्षीण- 
नए होने पर, जो उन जीवों के जलमय शरीर उपभोग के लिये 'बद्लोक में आरब्ध 
( उल्लादित ) रहवे है, वह उपभोग के क्षय ( विनाश ) के दर्शनजय श्षोवछप अभि 
के सम्पर्तं ( सम्बन्ध ) से विलीग हो जाते हैँ । वह इस प्रकार विजीन होने हैं कि जैसे 
मुर्थ की क्िरिणों के सम्बन्ध से हिंम और करका ( ओला-बनौरी ) विलोत होते हैं, 
और क्षमि की ज्वाला के सम्बन्ध से जैंसे घूत को वढिनता विलीन होती है। उच्च 
इरीर का विलय के कारण, कृत कम के अत्यय ( विनाश ) होने पर, अर्थात्‌ किए 
हुए इष्टादि वर्मों के फनो के उपभोग से उपक्षय-विनष्ट होने पर॑ अन्‍य सचित क्मंंधहप 
अनुद्यय ( कर्माशय ) सहित ही जीव इस लोक में उतरते-आते हैं। क्रिस हेतु से ऐसा 
समझा और माना जाता है, ऐसी जिज्ञासा होने पर भाप्यकार पहते हैं जि हृप्ट और 
स्‍्मृतित्प हैतु से ऐसा माना जाता है, यह सूत्रवार कहते हैं। सूच्रगत दृष्ट शब्द का 
प्रत्यक्ष उपलब्ध श्रुति अप है, मनुमित नहीं | प्रत्यक्ष श्रूति इस उक्त रीठि से ही अनुशय 
सहित का अवरोह ( आगमन ) दिखातों है हि ( ततु-विन आनेवाले ज्ीवो से जो इस 
लोव में रमणीय, सुन्दर आचार याते अवशिए पुण्य कर्मवाले रहते हैं, बह, 'अम्याशों है! 
अवश्य ही रमणीय योगित्प द्वाद्मगयोनि वा झ्षत्रिययोनि वा चैशयेयोनि को प्राप्त करेंगे 
भौर वरते हैं। जो महाँ पापवर्म वाले रहते हैं वहु अवश्य ही पापयोनिरूप दवान- 
योगि, सूक्रयोनि वां चाणडालयोनि को प्राप्त करते हैं) इस शुत्िगत चरण झब्द 
से अनुशय सूचित क्या जाता है। यह आगे सूत्रतार वर्णान करेंगे। सुत्रगत दृष्ट 
घब्द का प्रत्यक्ष शुंि अथ क्या गया है, दूधरा उसका अर्थ है कि प्रत्येक प्राणी मे जन्म 
से दी यून अधिव भेद से नाता भयार का प्रविभक्त यह हृष्ट उपयोग, आवस्मिवत्व 
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( निहेंतुकत्व ) के असम्भव से अनुशय की सत्ता का सूचन करता है, जिससे अम्युदय 
( स्वरगंसुखादि ) का और प्रत्यवाय ( नरकदुःखादि ) का सुकृत ( पुएय ) और दुष्कृत 
( पाप ) क्रम से हेतु है। पर हेतृत्व जार्र द्वारा सामान्यरूप से अवगमित ( बोधित ) 
होता है, जिससे अनुशय सिद्ध होता है। ( अपने कर्मों के आचरशा में वर्तमान वर्ण 
और आश्रम वाले मर कर स्वर्गादि में जाकर कर्म फल का अनुमव उपभोग करके फिर 
अवशिष्ट कर्म द्वारा विशिष्ट ( अनुशयानुसार विचित्र ) देश, जाति, कुल, रूप, भायु, 
श्रुत, कृत्त, वित्त सुख, और मेथा ( बुद्धि ) वाले होते हुए जन्म प्राप्त करते हैं ।) यह 
स्मृति भी अनुभय सहित के हो अवरोह को दर्शाती है। फिर प्रइन है कि अनुदय 
नामक पदार्थ क्‍या है । 

केचित्तावदाहः--स्वगोथस्य कमणो आुक्तफलस्यावशेपं: कश्चिदनुशयों 
नाम भाण्डानुसारिस्नेहवत्‌ । यथाहि स्नेहभाण्ड रिच्यमानं न स्वोत्मना 
रिच्यते भाण्डानुसायब कश्रित्स्तेहशेपोड्बतिए्तें वथाइतुशयोडपीति। नन्नु 
कार्यविरोधित्वादहप्टस्य न झुक्तफलस्यावशेपावस्थानं नन्‍्याय्यम्‌। नाय॑ दोपः। 
नहि. स्वोत्सना भुक्तफलत्व॑ कर्मणः अतिजानीमहे । नन्ठु॒ निरबशेपकर्मफलो- 
परनोगाथ चन्द्रमण्डलसारूढः | 'बाढम। तथापि स्वल्पकर्मोवशेपमात्रेण तन्ना- 
स्थातुं न लग्यतते | यथा किल कब्वित्सेवकः सकले: सेबोपकरणे राजकुलमुपस- 
प्रश्चिरप्रवासात्परिक्षी णबहू पकरणश्छत्रपादुकादिसात्रापशेषो न राजकुल्लेडवस्थातुं 
शक्नोति, एवमनुशयसात्रपरिग्रहो न चन्द्रमण्डलेडबस्थातुं शक्नोतीति | नचे- 
तद्मक्तमिव, नहिं स्वगोर्थस्य कर्मणो झ्लक्तफलस्थावशेपानुद्ृत्तिरुपपद्यतें कार्य 
विरोधित्वादित्युक्तप्‌ । नन्वेतदष्युक्तरू--न स्वर्गंफलस्थ कमणो निखिलस्य 
झुक्तफलत्व॑ भविष्यति--इति। तदेतदपेशलम्‌ | स्वगार्थ किल कम स्वगंस्थस्येच 
स्वर्ग फलं॑ निखिलं न जनयति स्वगच्युतस्यापि कंचित्फललेश जनयतीति, न 
शब्दप्रमाणकानामीद्शी कल्पत्ताउचकल्पतें । स्नेहभाण्डे तु स्नेहलेशालु- 
वृत्तिइष्टत्याठुपपद्यते । तथा सेवकस्योपकरणलेशानुबृत्तिश्व दृश्यते, नत्विह तथा 
स्वर्गफलस्य कर्मणो लेशानुद्नत्तिदृश्यते | ज्ार्पि कल्पायितु,शुकेयते स्व॒ृगंफलत्व- 


शाल्नावराधात | मे कण »+ ०५ / * 
कोई प्रथम कहते हैं कि जिसके फल को भोग हो गया हो, देसे स्वर्गर्थिक कम. का 


कोई अवशेप भाग अनुशय है, सो भाराडानुसारी स्नेह (-इतादि ) के अनुसार ऐसहद्ा) 
है। जैसे कि घ॒तादि के भाण्ड ( पात्र ) को रिव्यमान (*स्वेहरहित-खाली ) करने पर ' 
भी छोटे-बड़े पात्र के अनुसार कुछ स्नेह का अवशेष उसमे रहता ही; है -इससे सर्वया 
स्नेहरहित मृत्तिका रचित पात्र नहीं होता है। इसी प्रकार भोग के बाद अूनुगय भी 
रहता है। यहाँ घंका होती है कि अहप्ट ( घर्मावर्म ) को कार्यहप फलभोग के साथ 
विरोधिता से जिस मह्द का फल भोगा गया, उसके अवशेष का अवस्थान ( स्थिति ) 
रहना न्याययुक्त नहीं है । एकदेदी का उत्तर है कि यह दोष नहीं है, जिससे कर्म का 


8२ घा० 


2. 


६७४ पहमसूषरशाट्रभाष्यम्‌ [ अध्याय दे 


कत सर्वात्मिना ( निरवशेप ) मुक्त होते ( भोगे जाते ) हैं। ऐसी प्रतिज्ञा हम नहीं करते 
हैं। अर्थात्‌ स्वर्ग म निरव्शेष कम का फेर नहीं उपभुक्त होता है जिससे अहए का 
स्वंधा नाथ हो, सावशेप फल के भोग से भहृ्ांश रह जाता हैं। फिर शका होतो है 
कि तिरवशेप कमफ़व के भोग के लिये जीव चद्रमएडल मे आखूढ होता है। वहां 
ट्स्विशेंध फल का भोग नही होना अयुक्त है। उत्तर है कि निरवशपफ्ल भोग के लिए 
स्वभा5” होता है, यह बात सत्प है, तो भी स्वत्प कर्म के अवशेध मात्र स जीव उस 
स्वर्ग म 5हरने नहीं पाता है। जैसे कोई सेव राजा वी सेवा के मोग्य सब्र उपकरण 
( साधन ) सहित राजकुल म जाकर प्राप्त हो गौर राजा यी सेवा करे, परनु चिर- 
काल के प्रवास ( गृहृत्यागपुर्वक वास ) से सैदा योग्य वहुत साधन उत्के परिक्षीण (नष्ट) 
हो जायें, भौर केवल छत्ता , पादुका भ्रादि मात्र अवशेष रह जायें तो बह राजवुल मे 
ठहर नहीं सकता है, इसी प्रवार अनुशयमात्र परिग्रह ( मूल साथन ) वाला चद्धमएहल 
मे ठहर नहीं सवता है। सिद्धातती बहते हैं. कि यहू उत्तर युक्त सा नहीं है, अर्पात्‌ यह 
एकदेशी का उत्तर अयुक्त ही है. जिससे कहा जा धुका हैं कि काम के साथ विशेधिता 
से जिस कर्म का फतर भोगा गया हो, उम्र स्वर्गापंक कर्म के अवशेष बी अनुयृतति 
( पश्चात्‌ स्थिति ) उपपन्न नहीं हो सकती है। एकदेशी का कथन है कि यह भी तो 
वहा जा चुका है कि स्वर्गंफल वाला निधिल ( निरवशेद ) कर्म को स्वर्ग से सुक्तप्ल- 
वच्च नहीं हो सकता है। सिद्धांदो का क्यन है कि यह कथन अपेशल है। चाए- 
सुन्दर नही है ) कि ( स्वर्ग हो के लिये विया गया कर्म स्वर्गस्थ ही के धम्पुर्णो स्वर्गकत 
को नहीं उत्पन्न करता है स्वर्ग से च्युत के भी मुछ फललिश वो उत्पन्न वरता है ) 
परल्तु ऐसी कल्पना छब्द ( श्रूति ) प्रमाण वाला वी नहों सिद्ध हो सबती है। स्नेह 
भारद में तो स्नेह लेश की अनुवृत्ति हृष्ठ होने से उपपन्त होती है। इसी प्रकार 
सेवक के उपकरण लछेश् की अनृवृत्ति भो देखो जाती है। परन्तु यहाँ स्वर्गं्ल वाले 
कर्म के लेश की अनुवृत्ति उस प्रकार से नहीं दखों जाती है। स्वर्गफ्न हेनुप्वबोधव- 
धाज्म कै साथ विभेध से अवशेष को कटपना भी नहीं वी जा सकती है । 

अपर्य चेनदेय पिल्लेयपयू--न॒ स्वर्गफ्लस्येष्टादे” कर्मणों भाण्टानुसारि- 
स्नेहयदेक्देशो5लुयतेमानो5नुशय-इति | यदि दि ग्रेन सुकृतेन क्मणेट्टादिा 
स्वर्गमन्वमूउस्तस्थन क्थ्रिदेक्देशोडनुशय कत्प्येत ततो रमणीय ए्पेकोठनुशय 
स्थान उिपरीक्ष । तत्रेयमसुरायरिमागशुव्िस्एसश्येक--वियय 55 रमणीयचरणा, 
अथ य इह क्पूयचरणा ” (छा० ४४१०७ ) इति। तस्मादामुप्सिस्फ्ले कर्म- 
जात उपमुक्तेष्पशिष्टमेहिस्फल क्मोन्तरजातमनुशयस्तदइ्वन्तो5्घरोहन्तीतति | 
थरदुक्त--यत्क्चित्यतिशेषपरामशा त्मपस्येह कृतस्य कर्मण फलोपभोगेनान्त 
आप्य निरठुश़या अपरोहन्ति-दति। नैतदेयम्‌। अनुशयसद्भायस्थाययमित- 


स्वान्त , यत्किचिदिह कृतमामुष्मिफफल छेमसिज्यभोग तत्सन फ्लोपभोगेन 
क्षपयित्वेति गम्गयते | 
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इस तत्व को इस वध्यमाण रीति से अवश्य समझना चाहिये कि, स्वर्ग जिसका 
फल है, ऐसा जो इद्टादि कर्म है, उसका भाण्डानुसारी स्नेह के समान अनुवर्तमान एक- 
देशुरूप अनुशय नहीं है। वर्योकि जिस सुकृत ( पुरय ) रूप इष्टादि कर्म द्वारा जीवों ने 
स्वर्ग का अनुभव ( उपभोग ) किया है। यदि उसी कर्म का कोई एकदेश (भाग विशेष) 
अनुशय कल्पित हो ( सिद्ध स्वीकृत हो ) तव तो एक रमणीय ( सुन्दर पुएय ) ही 
अवुणय होगा, उससे विपरीत नहीं होगा। ऐसा सिद्ध होने पर ( उनमें जो यहाँ रमणीय 
आचरण वाले हैं, जो यहाँ पापाचरण वाले हैं ) यह अनुशय का विभागविषयक*श्रुति है 
चहु उपरुद्ध निरुद्ध वाधित हो जायगी। जिससे पारलौकि फल वाले कर्म समूह के उपभुक्त 
( भोग द्वारा समाप्त, होने पर, अवशिष्ट इस लोक में फल देने वाला कर्मान्तरों का समृह 
अनुशय कहा जाता है उस अनुशय वाले चन्द्रलोक से नीचे आते हैं। जो यह कहा था 
कि यल्किश्न, इस सामान्य परामझ से इस लोक में किये गये सब कर्मो के फलों के उपभोग 
द्वारा उन कर्मों के अन्त को प्राप्त करके अनुशयरहित जीव नीचे आते हैं। वहाँ कहा 
जाता है कि दूसरी श्रुति से बनुशय के सदभाव ( सत्ता ) के अवगमित्त ( बोधित ) होते 
से, एतत्‌ ( सत्किछ्क ) यह पद इस प्रकार का नहीं है, जर्यातु उद कर्ण का चोघक चहीं 
है। किन्तु पारलौकिक फल वाला जो कुछ कर्म यहाँ किया रहता है, परलोक में 
आरब्ध ( उत्पादित ) फल वाले उस सब कर्म को भोग द्वारा क्षय करके इस लोक में 
फिर कर्म के लिये आता है ऐसा प्रतीत होता है। 


यदप्युक्त-प्रायणसविशेषादनारव्यफलं कृत्स्नमेव कमोमिव्यनक्ति, तत्र 
केनचित्कर्म णाउमुप्मिल्लोके फलसारभ्यते केनचिदस्मिन्नित्यय॑ विभागो न 
सम्सवति-इति | तदप्यनुशयसद्भावप्रतिपादनेनेव प्रत्युक्तम्‌। अपि च केन 
हेतुना प्रायणमनारव्यफलस्य कर्मणोउसिव्यञ्षक प्रतिज्ञायते इति बक्तव्यम्‌ | 
आरब्धफलेन कमंणा ग्रतिवद्धस्येतरस्य वृत्त्युद्धबानुपपत्तेस्तदुपशमात्मायण- 
काले इच््युद्धबो भवतीति यद्ुच्यते | तत्र वक्तव्यम्‌। यथ्रेच तहिं प्राक्प्रायणा- 
दारव्यफलेन कमंणा प्रतिवद्धस्येतरस्य चृत्त्युद्धभाजुपपत्तिरित्येचं प्रायणकालेपि 
विरुद्धफलस्यथानेकस्थ कर्ंणो युगपत्फलारम्मासम्भवाद्वलवता अ्रतिबद्धस्य 
चूत्त्युद्रबानुपपत्तिरिति ।न छानारूवधफलत्वसामान्येन जात्यन्तरोपभोग्यफलमप्य- 
नेक कर्मेकस्मिन्प्रायणे युगपदभिव्यक्त सदेकां जातिमारमत इति शक्यं बकक्‍तुं, 
प्रतिनियतफलत्वविरोधात्‌ । नापि कस्यचिस्कर्णः प्रायणेंडसिव्यक्तिः कस्य- 
चिटुच्छेद इति शक्‍्यते बक्तुप्‌। ऐकान्तिकफलत्वविरोधात्‌। नहिं प्रायश्वि- 
त्तादिमिहेंतुभिर्बिना कर्मणामुच्छेद: संभाव्यते । 

जो यह भी कहा था कि अविशेपता से अनारब्ध फल वाले सभी कमों को मरण 
कार्य के लिए अभिव्यक्त करता है। यहाँ किसी कर्म से परलोक में फल का आरम्भ किया 
जाय, किस्ती से इस लोक में फल का आरम्भ हो । इस विभाग का सम्भव नहीं है । 


द्द प्रह्मसत्नशाइरमाध्यम्‌ [ अध्याय ३ 


इससे परलोक में ही भव १ र्मंफलो की भोग कर अनुशयरद्दित जीव लौटता है। वह कथन 
भी अनुद्य वो सत्ता के अ्रतिपादन से ही प्रत्युक्त निराश्त हो गया | दूसरी बात है कि 
विस हैमु से प्रतिज्ञा वरते हो कि मरण अनारब्ध कर्म का बभिव्यज्षक है । यह कहना 
प्राहिए। ग्दि कहो दि आरअध फल वाज़े वर्मे से प्रतिवद्ध आय कर्म वो मरण से 
पूर्वकाल मे वृत्ति [ व्यापार ) की अनुपपत्ति से, उप प्रारब्धकर्महप प्रतिबन्धक कौ भिवृत्ति 
से मरख काल में सब कमों की वृत्ति का उद्धव ( जन्म ) होता है। तो यहाँ यह वत्तव्य 
( कहना ) है कि जिस प्रवार भरण से पृर्वकाल में आारब्ध फल वाक्े प्रारब्ध वर्म से 
प्रतिबद्ध इतर कर्म की वृत्ति के उद्धव को अनुपपत्ति होती है, उत्ती प्रकार मरण काल 
में भी विरुद्ध फ्ल वाले अमैक क्मों के एक काल में फ्लो के आरम्भ के असम्भव से 
बलवत्‌ ( प्रबल ) कर्म से प्रतिबद्ध अन्य मर्मे की बृत्ति के उदुमव को अनुपपति है । 
कर्मो” की प्रतिनियत फ्लता के विरोध से ऐसा नही कह सकते है. कि अनारब्ध फलत्व 

रूप समता से जात्यन्तर ( अनेक जन्‍म ) मे उपभोग्य फ्ल वाले अनेक भी कर्म, एक 
हो मरण मे, एक ही काल में अभिव्यक्त होकर एक जाति ( जन्म ) का आरम्म करते 
हैं। ( नामुक्त क्षीयत्ते कर्म ) अभरुक्त कर्म नए्ठ नहीं होता है, इत्पादि शास्त्र से करमें के 
ऐवा/तिक ( प्रायथ्षित्त ज्ञानादि के बिना निध्ित ) फलवत्त्व के विरोध से, यह भी नहीं 
वह सकते हैं. कि क़िसो प्रवल कमें को मरएकाल में फ्ल क लिए अभिर्व्यक्त होती है 
और किसी दुबंत कर्म का सरणमात्र से उच्देद ( नाश ) हो जाता है जिससे प्राय- 
थ्ित्तादिष्प हेतुओ के विना कर्मों के उच्छेद वी सम्भावना नहीं की जा सकती है। 


« शेतिरपि पिमरद्धफलेन कर्मणा प्रतिबद्धस्य कमोन्‍्तरस्य चिस्मवस्थान 
दृशंयति-- 
कदाचित्सुझुत कर्म कृटस्थमिद्द तिछ्ठति। 
मज्मानस्य ससारे याउद्‌ दु'साहिसुच्यते ॥ 


इत्येबजातीयका | यदि च कृम्ख़मनारव्धफल फर्मेकस्मिन्प्ायणेड्मिव्यक्त 
संदेका जातिभारभेत तत स्वर्गनस्कतियेग्योनिष्वधिकाराननगभाद्धमौधर्मा- 
नुत्पत्ती निमित्ताभातान्नोत्तरा जातिरुपपयेत | ब्रद्मत्व्यादीना चेफैऊस्य कर्म- 
णोनेकजन्मनिमित्तत्य स्मरयमाणमुपम्ध्येत | नच धर्मोप्रमंयो. स्थरूपफल- 
साधनादिसमधिगमे शास्ादतिरिक्त कारण शक्य सम्भाययितुम्‌। नच इष्ट- 
फलस्य कर्मण. कारीयौदे, आयणमभिव्यश्षक सम्भवतीत्यव्यापिकाउपीय 
प्रायणस्यामिव्यद्धरत्वरूूपना | प्रदीपोपन्यासोडपि कर्मब्रलावलप्रदर्शनेनैय 
प्रतिनीत । स्थूलसूह्मरूपाभिव्यफ्त्यनभिव्यक्तियशेद इष्टव्यम््‌ ) ययाि प्रदीप 
समाने5पि सनिधाने स्थुल रूपमप्रिव्यनक्ति न सूदमय्‌ , एव प्रायण समानेद- 
प्यनारू्धफ्लस्य कर्मजातस्य प्राप्तरसरत्ये बलबत कर्मणो वृत्तिमुद्भाययति ने 
इुबलस्थेवि । तस्माच्छृतिस्मृतिन्यायपिरोधादर्लिश्रो3यमशेपकमामिव्यस्त्य- 


या 


पादः १ ] कृतात्ययाधिकरणभाष्यम्‌ ६७७ 


भ्युपगमः | शेपकर्मसद्भावेडनिर्मोक्षप्रसज्ञ' इत्ययसप्यस्थाने-संजकि, सम्यसदर्श- 
नादशेपकर्मक्षयश्रुतेः । तस्मास्थितमेतदेवालुशयवन्तो5वरीहन्तीति | ते चावरो- 
हन्तो यथेतमनेव चावरो हन्ति | यथेतमिति तथागतमित्यर्थ:। अनेवमिति तद्ठि- 
पर्ययेणेल्यथ:। धूमाकाशयो: पिद्याणेडथ्वन्युपात्तयोरबरोहे संकीतत॑नाययेतं- 
शब्दाच यथागतमिति अतीयते | राध्यागसंकीतनादशाद्युपसंख्यानात् विपये- 
थोडपि ग्रतीयत्ते ॥ ८ ॥ 
स्मृति भी विरुद्ध फल वाले कम से प्रतिबद्ध कर्मान्तर के चिरकाल तक अवस्थान 
( स्थिति ) को दर्शाती है कि (संसारसागर में निमम जीव के सुकृत कर्म कभी यहाँ कुटस्थ 
( व्यापाररहित ) रहता है कि जब तक वह दुःख से विमुक्त होता है। ) इस प्रकार 
की अन्य भी स्पूत्ति है। यदि सम्पूर्ण अनारब्ध फल वाला कर्म एकमररण में हो 
अभिव्यक्त होकर एक जाति का आरण्म करे, तो स्वर्ग, नरक, तिर्यंगू योनियों में कर्मादि 
के अधिकारों के अनवगम ( अप्राप्ति ) से उन योनियों में प्राप्त जीवों के घर्माधर्म को 
बनुत्तत्ति के कारण घर्मादिर्प मिमित्त के अभाव से उन जीवों को आगे की जाति 
( जन्म ) नहीं उपपन्न होगी, किन्तु पूर्व के सर्व कर्मों को देवादि योनियों में भोग लेने 
पर भी ज्ञान के विनान मुक्त ही होंगे, न जन्मान्तर को पाएँगे, फिर उनकी अजव 
अवस्था प्राप्त होगी | ब्रह्महत्या आदि रूप महापापों में से एक-एक पाप कर्म को 822 / 
जन्म के निमित्तत्व का जो स्मृत्ति में कथन है, वह वाधित होगा । घर्मावर्म के ्। 
फल, और साधन आदि के अधिगम (ज्ञान) में शासतत्र से अत्तिरिक्त का को 
सम्भावना नहीं कर सकते हैं। इससे शास्त्र के अनुसार कर्मफलकप क्मों 
समझना चाहिये। हृष्ट फल वाले वतंमानव जन्म में फल के हेतुर 
के ववी. सदन केल्व की 
का अभिव्यक्षक मरण नही हो सकता है, इससे मी कर के हू सर्वेः शन से ही 
यह कल्पना अव्यापक भी है । प्रदीप का ह्टान्त भी कर्म हक कं कलर त्त्ि 
प्रत्याख्यात हो चुका है। स्थूल तथा सुक्ष्मरूप 4 ५ ओके क 


यें। कि 
और अनभिव्यक्ति के समान इस मरणा से कर्माभिव्युर्टि की समेसदा चाहिये। कि 


सर भिथ्यक्त ता 8, क्ष्म 
जैसे तुल्य सन्निधान रहते भी स्थूलछूप हक / बम के घर हि 


को नहीं अभिव्यक्त करता है। इसी प्रकार,नशर्डी फेज दाले क्मसपूह शा सेंड 
के अवसर काल के वुल्य प्राप्त होने 5 -“भी वली जो गा के ली जय 
करता है, दुर्बल की वृत्ति को “व नहीं करता है जिसे वि, की फा 
( वक्त) से बिक होते केस यह वकषेष कमोंत्री लरिध्यकत के थे 
( स्वीकार ) अयुक्त है एक भविक को नहीं मानने पर शेप कर्म की स्र्थ जे 
मनिर्मोन्न का /पैसज होगा, यह भी संज्रम ( संवेग वा भय ) अस्थाने कं ६ अबुकत हो नहीं 
स्म्यग दर्शत से अशेष कर्मों की क्षय की श्रुति से मय वा अनिर्मोकष | 4 ४ ह 
है, जिससे यही स्थित निश्चित हुआ कि बनृशयथुक्त जीव स्वर्ग से बत्ति हैं, भर ये 
चन्द्रलोकरूप स्वर्ग से माने वाले आते समय कहीं तो जिस मार्ग से गये रहते हैं, 


छड८ प्रहयत्रश्ाटु रभाभ्यम्‌ [ अध्याय है 


उसी मार्ग से लौटते समय आते हैं, और वही अनेव ( गन से मिश्न ) सा द्वारा 
नी भाते हैं। यवेतम , इस पद के यवागतमर [जिम प्रकार, जिस मार्ग | द्वारा 
नाते हैं यह अप है। अनेव का अर्थ है कि गमत को क्षेक्षा विपरीत मार्ग द्वारा भी 
बाते हैं। यहाँ -वितृधान ( दक्षिणायन ) मार्ग में ग्रृद्दीत धूम और आकाश के 
आगन मे भी कीर्तन [ बंधन ) से, यथेत द्षक्द से यभागत्तम मह प्रतीत होता 8१ 
पितुयान मार्ग बशित रात्रि बादि के क्षामम में अस्वीन॑न से तथा अधिक अश्रादि के 


कथन से बनेच ( विपयेय ) भी परहीत होता है ॥ रू ॥| 


चरणादिति चेन्नोप्लक्षणार्थेति काप्णोजिनिः ॥ ९ ॥ 
अथापि स्यथातू--या श्ुतिस्तुशयसद्धापप्रतिपादनायोगद्ृता-- तय इह 
श्मणीयचरणा ? ( छा० ४१४७ ) इति--मा सलु चअरणायोन्यापत्ति दर्शयति 
नानुशयात्‌ । अन्यधरणमन्योड्ठुशय , चरण चारिश्रमाचार शीलमित्यनों- 
न्तस्म्‌। अनुशयस्तु मुक्तफलात्कर्मणो5तिरिक्त कमोमिप्रेतम । श्रुतिश् कर्मंचरणे 
भेदेन व्यपदिशति-- यवाकारी यवाचारी तथा भवति! (ब्वू० ४४४ ) इत्ति, 
धशान्यनयद्यानि क्मीणि तानि सेव्रिवब्यांनि नो इतराणि, याध्यस्माकण सुच- 
रितानि तानि त्ययोपास्यानिः ( सैं० !११० ) इति च। तस्माबरणाग्रोन्याप- 
'म्नतेनोनुशयमिद्धिरितिचेत्‌] मैप दाप-। यतोइनुशयोपलक्षणाथयेण चरणश्रु- 
तो. हु जिनिराचार्यों श्छ 
न बाएणोि मन्यते ॥ ६ | 
बे प [रीति से अनुशय सहित का अवरोहरणा पिद्ध होने पर भी मदि शक्ा हो कि 
गई है कि । के श्रत्धिपादन वे लिए जी श्रृति उदाहृत हुई है, प्रमाशान्प कही 
करता है फोम है जो अहाँ रमणीय आचरण वाने होते हैं) दयादि। वह श्रुति 
खरे एंकॉर्नक महों थ को दर्धाती है, अनुश्प से नहों। चरण और अनुशय दोतो 
दीं हैं रण धब्दाथरूप बस्तु अन्य है, अनुशय शब्दा्ं उससे अन्य 
है। चररा, चारित्र, बाचार ७. ... ४ न 
स्वेयूतेषु रमणा मनश् २ छील ये दाब्द अनर्था तर ( एक!र्थक ) है । ( अद्रोह 
3 मणा मनसा, गिरा ।बितुपहण ज्ञान च सलमेतद्विदुयुधा ) इस स्मृति के 
अनुप्तार घन,मन, चचन द्वारा सर्व मर है ले । अम कु ह्थौ 380 न 
ना ज्ञान घोल बहलाता है। नुशय तो मे 8 से 
है। शरठि भी कर्म बौर घरण को गेट भक्त फ+ बाने दम से अतिरिक्त बर्म अमिप्रेत 
है, जैसा आचार करता है दा दा से ्क करती है कि--[ जैसा ढर्मे करता 
पोग्य कतंब्य है। अन्य नहीं तो है रू जो अमिन्षिल्‍ का दवे पुम्ढ सेवन के 
ऐेबबीय हैं ) इससे चरण से औओड़े को है ५ आग का 
सकती है। यदि ऐसी घका हो तो काप्ण बिन कक यह आदी ही 
अस्निद्धित्प दोव नहीं है जिससे बह चः इधर आचार्य मातते हैं कि यह अनुशय वी 
सदाचारहूप शोच सब सूप बसों रे 8 ते अनुधय के उपलक्षणार्थक है। अर्थात्‌ 
गे है, वह सक्षण हारा अऊ्छी कम का हो 


हा 
पाद: १ ] कतात्ययाधिकरणमभाष्यम्‌ ६७९, 


बोधक है, इससे कमरूप अनुशय की सिद्धि होती है, यह कार््णाजिनि आचार्य का 
मत है ॥ ९ ॥ 
आनर्थक्यमिति चेन्न तदपेक्षत्वात्‌ ॥ १० ॥ 

स्थादेतत्‌ ; कस्मात्पुनश्वरणशब्देन श्रौतं शील॑ विहाय लाक्षणिकोडनुशय 
प्रस्याय्यते । ननु शीलस्येव तु श्रीतस्य विहितअ्रतिपिद्धस्य साध्वसाघुरूपस्य 
शुभाशुभयोन्यापत्ति: फलं भविष्यति, अवश्यं च शीलस्यापि किंचित्फल्मश्यु- 
पगन्तव्यम्‌ , अन्यथा द्यान्थक्यमेव शीलस्य प्रसज्येतेति चेत्‌। नेप दोपः। 
कुतः ? तदपेक्षत्वात्‌ | इटादि हि. कर्मजात॑ चरणापेक्षम्‌। नहिं सदाचारहीन 
कश्चिदधिकृतः स्यात्‌; आचारहीनं न पुनन्ति वेदा: इत्यादिस्मृतिभ्यः | पुरु- 
पार्थत्वेउप्याचारस्य नानर्थक्यम्‌ | इट्टादी हि कमंजाते फलसारभसाणे तदपेक्ष 
एवाचारस्तत्रेव कंचिदतिशयमारप्स्यते | कर्म च सर्वोधकारीति श्रुतिस्म्तिप्र- 
सिद्धि:, तस्मात्कमंव शीलो पलक्षितमनुशयभूतं योन्‍्यापत्ती कारणमिति काच्णो- 
जिनेसंतम्‌ | नहि कर्मणि सम्भवति शीलाद्योन्यापत्तियुक्ता | नहि पद्भ्यां पल्ा- 
यितुं पार्यमाणो जानुभ्यां रंहितुमहतीति ॥ १०५ ॥ 

यहाँ शंका होतो है कि यहाँ यह प्रश्न वचन उपयुक्त हो सकता है कि, चरणा शब्द 


से श्रति द्वारा शक्ति वृत्ति से वोधित शील को त्यागकर लाक्षणिक ( लक्षणा से वोष्य ) 


नुशय का प्रत्यय ( ज्ञान) किस कारण से होता है और किया जाता है । नतु ( भोः ) 
श्रुति से ज्ञात विहित भौर प्रतिपिद्धल्प साधु (चार ) असाधु ( अचारु ) शील का 
ही युभ और अशुभ योनि की प्राप्तिहमष फल होगा । शील का भी अवश्य कोई फल 
अभ्युपगन्तव्य ( स्वीकाराह ) है। अन्यथा शील को अनर्थकता की हो प्राप्ति होगी । 
उत्तर है कि यह अनर्थकता की प्राप्ति रूप दोप लक्षण से अनुशय का बोध होने पर 
नहीं है। क्योकि इष्टादि कमंफल की उत्तत्ति में सदाचारशील की अपेक्षापूवंक फल को 
उत्पन्न करते हैं. जिससे ( वेदास्तदर्थकर्माण्याचारं बिना न फलन्ति ) बेद और उसके 
अर्थरूप कर्म सदाचार के बिना सफल नहीं होते है । इससे इंष्टादि कर्मंसमूह अवश्य 
चरण ( आचार ) की अपेक्षा वाले हैं। सदाचाररहित कोई इश्टादि कर्म का अधिकारी 
नहीं हो सकता है, सो ( आचारहीन को वेद पवित्र नहों करते हैं ) इत्यादि स्मृतियों से 
सिद्ध होता हैं। यदि आचार यज्ञार्थक भहष्टार्थक नहीं माना जाय स्ानादि के समान 
पुरुष के संस्कारार्थकलूप से पुरुपार्थक माना जाय, तो आचार के पुरुपार्थकत्व होने 
पर भी उसकी अनर्थंकता नहीं है जिससे इष्टादि क्ंसमुह के फल के आरम्भकाल में, 
उन इशप्टादिकों की अपेक्षापुर्वक ही जाचार भी उसी फल में कोई अतिशय ( हृढता- 
उत्कर्प ) को आरम्भ करेगा। स्वतस्त्र आचार ही फलारम्भ नही कर सकता, जिससे 
कर्मर्वार्थकारी है, इस प्रकार श्रुति और स्मृति में प्रसिद्धि है, इससे शील से उपलक्षित 
( युक्त ) कर्म ही अनुशयस्वरूप होकर योनि में प्राप्ति का कारण है। यह काष्णजिनि 
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वय मत है। कर्म के सम्मद रहते शीछ से योनि को प्राप्ति युक्त नही है जिससे पैरो से 
भागने मे पारयमाण (समर्थ ) होते जानुओ, घुटनों से गमन के लिये योग्य नहीं 
होता है ॥ १० ॥ 
सुक्तदुष्कृते एवेति तु बादरिः ॥ ११ ॥ 

बादरिस्त्वाचार्य सुक्रतदु"झते एप चरणशब्देन प्रत्याय्यने इति मन्यते। 
चरणमनुष्ठान कर्मेत्यनथोन्तरप। तथाहि--अगिशेषेण कर्मसात्र चरति प्रयुज्य- 
मानों दृश्यते। यो हीछ्टादिलक्षण पुण्य कर्म करोति त ल।किफा आनक्षने बर्म 
चरस्येप महात्मेति । आचारोडपि च॒ वर्मत्िशेष एय। भेदव्यपदेशस्तु कर्म- 
चरणयोत्रोह्मणपरिव्राजऊन्यायेनाप्युपपद्यते । तस्माद्रमणीयचरणा प्रशम्त- 
कमोण + फपूयचरणा निन्दितकर्माण इति निर्णय ॥ ?११॥ 

यद्यपि क्षमा, अक्रीध, अद्रोह, दया, दान और ज्ञानादि विहित साधु ( सुदर ) 
धील हैं, वह साधारण धर्मेऋष है, और विशेषर्प वाले क्मों से मित्र भो हैं। इसी 
प्रवार भरता, क्रोप, द्रोह और अनूत्तादि अविहित असाधुशील है। तथापि चर 
और आचार दाब्द कम के ही बाचक हैं, शोल के नहीं, इस भाशप से कहते हैं कि 
चांदरि आचाय॑ तो सुद्त और दुष्कृत ही नरण झ्ब्द से बोचित किये ( समझाये ) जाते 
हैं। इस प्रवार मानते हैं। चरण, अनुष्टान, और कर्म ये दाब्द अनर्धान्तर ( भिन्नांक 
नही ) हैं । पर्याप वाचक हैं जिससे इसो प्रकार अविशेषरूप से वर्मम्रान्न में चरति 
( चर्‌ धातु ) प्रयुज्यमान [ प्रयुक्ततदित ) देखा जाता है, कि जो कोई इृष्टादिसप 
पुएय कर्म को बरता है, लौकिक पुदष उसको कहते हैं कि यह महात्मा धर्म करता 
है ( धर्माचार करता है )। थाचार भी धर्मविज्ेष ही है। ( यथाकारो यथाचारी ) 
इत्यादि स्थान में कर्म ओर आचरण में भेद का व्यवहार तो ब्राह्मण परिश्नाजक न्याय 
से भी उपपन्त हो सकता है। अर्थात्‌ सामान्यविशेषरूप से भेद का व्यवहार होता है । 
इससे रमणीयचरणा प्रश॑स्त कम वाले कहलाते हैं, भौर कपुय चरण निदित कर्म वाले 
बनाते हैं, यह निर्णय है॥ ११॥ 


# [4 (९ कक 
आनरशाधषकायाधकरण ॥ ३ ॥ 
चन्द्र यादि नवा पापी ते सर्य इति वात़्यत । पञ्माहुतिलाभार्थ भोगाभायेपि यात्यसी ॥ 


ल्‍् २ 


ओगार्थमेप गमनमाहुतिव्य॑मिचारिणी | सर्वधति सुकृतिमा थाग्वे परापिगति श्रुता ॥ 

इष्टादि कर्म मही करने धालो की भी चम्द्रलोक में गति होती है। क्योकि कौपीतको 
श्रुति में मरण काल में सासान्यरूप से चद्धलोक में गमस सुवा गया हैं। यह इप्त 
पू्वपक्ष मूत्र का अर्थ है। सथ्यय है कि पापी चड् का प्राप्त करता है, वा नहों। पूर्व- 
पक्ष है कि (वे सब जाते हैं ) इस वावय से और पश्चमी आहुति मे पुरुपहपता की 
प्राप्ति के लिये, पुएय के अमाव से भोग नहीं मिलते पर भो पापी भी स्वर्ग में जाते हैं । 
सिद्ाद है कि चद्धलोक में भोग के ही लिए ग्रमत होता है। पश्चमी जाहति में ही 
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शरीर होने का नियम नहीं है, इससे शरीर लाभ में आहुति व्यभिचारिणी ( अनियत ) 
है, और श्रुति में सर्व पद सुकृतियों के तात्पर्य से है। पापियों की यमलोक में गति सुनी 
गई है, इससे उनकी चन्द्रलोक में नहीं यति होती है ॥ १-२ ॥ 


अनिष्टादिकारिगासपि च ऋुतस्‌ ॥ १२॥ 

इप्टादिकारिणश्रन्द्रमस॑ गच्छन्तीत्युक्तम्‌। ये. ल्वितरेषनिष्टादिकारिण- 
स्ते5पि कि चन्द्रमसं गच्छन्त्युत न गच्छन्तीति चिन्त्यते। तत्र ताबदाहुः-- 
इप्टादिकारिण एवं चन्द्रमसं गच्छुन्तीत्येतन्न | कस्मात्‌ ? यतोडनिष्टादिकारिणा- 
सपि चन्द्रसण्डलं गनन्‍्तव्यत्वेन श्रतम्‌ । तथा ह्यविशेषेण कौपीतकिनः समसाम- 
नन्ति--थे वे के चास्माल्लोकास्मयन्ति चन्द्रससमेव ते सर्वे गच्छन्तिः (कीपी० 
शर२ ) इति | देहास्म्मोडपि च पुनजोयमानानां नान्‍्तरेण चन्द्रआआवप्तिमवकल्पते, 
यद्चम्यामाहुतावित्याहुतिसंस्यानियमात्‌ | तस्मात्सवे एवं चन्द्रससमासीदियुः | 
इषप्टादिकारिणामितरेपां च समानगतित्वं न युक्तमिति चेत्‌ | न | इतरेपां चन्द्र- 
सण्डले भोगाभावात्‌ ॥ १२॥ 

इप्ठादि कम करने वाले चद्धलोक में जाते हैं, यह कहा गया है । उनसे अन्य जो 
इप्टादि कर्म नहीं करने वाले हैं, वे भी क्या चन्द्रलोक में जाते हैं अथवा नहीं 
जाते हैं, यह विचार अब किया जाता है; यहाँ प्रथम कोई कहते हैं कि इप्टादि करने ही ' 
वाले चन्द्रलोक में जाते हैं, ऐसे नियम का हेतु कोई नहीं है, क्योंकि जिससे इश्टादि 
नहीं करने वालों के भी गन्तव्यरूप से चन्द्रमएडल सुना गया है, जिससे कौपीतकी 
शाखा वाले इसी प्रकार समानरूप से कहते हैं कि ( मरण काल में जो कोई इस लोक 
से यात्रा करते हैं वे सब चन्द्रलोक में ही जाते हैं) मौर फिर जन्मने वालों की 
देहोत्पत्ति भी चन्द्र प्राप्ति के विना नहीं सिद्ध हो सकती है, क्योकि देह की प्राप्ति में 
पञ्ममी जआाहुति में पुरुष नाम वाला शरीर होता है, यह नियम है, और चन्द्रादि स्थानों 
में प्राप्ति के बिना पदञ्चयमी माहुति नहीं सिद्ध हो सकती है। इससे सभी प्रयाण करने 
चाले चद्धलोक में जायेगे, और जाते हैं। यदि कहा जाय कि इथ्ठांदिकारी औौर अन्य 
का समान गतित्व युक्त नहीं है, अन्यथा कम की निष्फलता की प्राप्ति होगी, तो कहा 
जाता है कि अन्य को चन्द्रमएडल में भोग के अभाव से, भोगप्रद कर्म की 
निष्फलता नहीं है ॥ १२॥ 


4 2. «शक 8. पी ६ रे २ 
खसंयसने त्वलु मूयतरणासारादहावरादा तद्ातदशनात्‌ ॥ १३ ॥ 
संयमने-तु-अनुभूय-इतरेपाम-था रोहावरोही-तद्गतिदशंनात्‌ " ये छः पद सूत्र में हैं । 
संक्षिप्तार्थ है कि ( संयम्यन्ते जना यत्र त्तत्संबमन तच्र इतरेपामारोहो सवति ततश्व 
यातना अनुभूयाध्वरोहों भवति मनुष्यलोके तेपामेताइशी गमायमने भवतों न चन्द्रलोके, 
यतस्तेपाँ यमलोक एवं श्रुती गतिदर्शनादेवं निश्वीयत्ते ) जहाँ पापी जन संयत्त यातना 
दरणाड्युक्त किए जाते हैं, वह संयमन यमालय है | इतर लोग वहाँ जाते हैं, वहाँ से आते 
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हैं। उनके इस प्रकार के गमनागमन होते हैं, भौर जिससे उनकी गति की चर्चा 
श्रुति म देखी जाती है इससे इस प्रकार निश्चय किया जाता है। अधर्ववेद का 
मज्र है वि (यथो ममार प्रथमो मर्त्यावा य प्रेयाय प्रथमो लोकमेतम्‌॥ मैवस्वत 
संड्रमन जनाना यम राजान हविपा समप्यत ) मनुष्यो म जो प्रथम मरा और 
वेवस्वतजनों के सग तव्य इस जोब भ पहुँचा उप्तने यम सजा को हंवि से सपर्या 
पूजा वी । 

तुशद पल व्यायतंयति। नैतदम्ति सर्ये चम्द्रमस गच्छन्तीति।णवत 
क्स्मात्‌। यतो भोगायत चन्द्ररोहण न निः्म्रयोजनम्‌ । नापि श्रत्यररणोहायेय, 
यथा कश्मिद्वृलमारोहति पुष्पफ्लोपाटानायेय न निष्पयोज्नन नापि पतनायन | 
भोगश्वानिष्ठठिषारिणा चन्द्रमसि नास्तीत्युक्तम्‌, तस्मादिष्ठादिकारिण एग 
घन्द्रमसमारोहन्ति नेतरे | ते तु सयमन यमालयमयगाह्य स्व॒हुष्कृतानुरझूपा 
यामीर्यातना अनुभूय पुनरेंयम लोक प्रत्ययरोहन्ति | एयभूती तेपामारोहायरोही 
भयत | छुत ? तदूगतिदर्शनात्‌ू । तथाहि यम्यचनस्यरूपा श्रुति प्रयता- 
मनिष्टादिसारिणा यमयश्यता दर्शयति-- 

न समापराय प्रति भाति वाल प्रमायन्त वित्तमोहेन मूठम्‌। 
अय लोको नास्ति पर इति मानी पुन पुनर्वशमापथते में ॥ 

( कठ० २।६ ) इति बेवस्वत सगमन जनानाम! इत्येयतातीयक च बहेय 
यमयण्यता श्राप्तिलिंग सनति ॥ १३॥ 

सूत्रगत तु धाब्द पूवपक्ष वी थ्यावृत्ति करता हैँ कि सब॑ चद्धलोक म॑ जाते हैं यह 
कथन सत्य नहीं है । यहू किस हेतु से समझा जाता है कि यह सत्य नहींहै जबकि 
श्रुत्ति सन वी गति कह रही है. ऐसो जिज्ञासा होने पर कहा जाता है कि जिससे भोग 
वे विए ही चद्रलोक में लारोहण होता है निष्प्रयोगन नहीं होता है केवल 
प्रत्यवरोह ( उलटे लौटन ) क॑ लिए भी बारोहण नहीं होता है। जैसे बोई पुष्प फल 
के ग्रहए के ही लिए वृक्ष पर चढता है. निष्प्रयोजन नहीं चढ़ता है न कैवल पतन के 
लिए चढ्ता है। इष्टादि नही करने वालो को चंद्धतोक मे भोग नहीं मिलता है यह 
वहा जा धुका है। इससे इष्टादि करने ही वाले चद्धलोक म जाते हैं अप नहीं 
जाते हैं इससे उनके चद्बल्ोक मे गमन का कथन असत्य है। वे इतर लोग यमालय 
हैं एफ का वृह् रूप ॥ उपपप्त ए आइएहि अफेष' उरफी जीए अपार दु्षिल्त वापा! की जाता 
यमइत यातना ( तोब दुख ) का अनुभव ( भोग ) करके फिर इस लोक के प्रति 
अवरोह ( अवतरण गमन ]) करते हैं। इस प्रवार के उनके आरोह भवरोह होते हैं । 
वयोकि बेसी गति दखने से ऐसा निइचय होता है। इसी प्रकार मर कर जाने वाल 
इष्टालि कर्मों को नहीं करन बालो की यम्रवश्यता ( यमाधीनता ] को यम के वचनरूप 
श्रुति दर्शाती है कि [ धन के मोह से मुठ विवेश्रहित प्रमाद करने वाले बात अश्ञों के 
प्रति सांपदाय सरने पर सम्यक प्राप्त करने योग्य सपरायह्प परलोक का साधन नहीं 


पादः १ ] अनिशदिकायंघिकरणभाष्यम्‌ ६८३ 


भासता - है, इससे यह स्त्री, पुत्र, वित्तादिस्‍्प लोक ही है, परलोक नहीं है, इस 
प्रकार माननेवाले मूढ वार-वार मेरे ( यम के ) वश में प्राप्त होते हैं) और ( जनों का 
वेबस्वत संगमन गन्तत्व स्थान है ) और भी इस प्रकार के बहुत ही यमवश्यता प्राप्त 
के लिए लिंग हैं ॥ १३ ॥ 


स्मरन्ति च | १४ ॥ 


आपच सनुग्यासअभ्रतयः शिपष्टा: सयमने पुर यमायत्त कपूयकर्सावपाक 
स्मरन्ति भसाचकंतापाण्यानादपु _१७॥। 

ओर भी मनु, व्यासादि शि्ट लोग नाचिकेतोपाख्यानादि में, संयमनपुर में पाप कर्म 
के फल को यमाधीन स्मरण करते हैँं। अर्थात्‌ वहाँ यम के अधीन यमयात॒नारूप 
पाप के फल को कहते हुँ। इससे इशष्टादि बिना यमलोक गति हो सिद्ध होती 
है॥ १४॥ 


अपिच सप्त ॥ १० ॥ 


आपच सदप्त नरका शारवशँ्रमुखा दुष्कृतफलापभागभूमत्वन स्मयन्ते 
पीराणिके, ताननिष्टादिकारिणः आप्नुबन्ति | कुतस्ते चन्द्र आप्लुयुरित्य- 
ससम्मायः ॥ १४ ॥ 

और भी रौरव, महारौरव आदि सात नरकों का पाप के फलों के उपयोग के लिए 
स्थानरूप से पीराणिक वर्णान करते हैँ। इश्ठटादि नहीं करने वाले उन नरकों को पाते 
हैं । उनमें प्राप्त होते हैं। फिर वे चन्द्रलोक को केसे प्राप्त कर सकते हैं। यह अभिप्राय 
है॥श्श्प 

ननत॒ विरुद्धमिदं-यमस्रायत्ता यातनाः पापकर्मोणोइसुभवन्ति-इृति ) 
यावता तेपु रौरवादिप्वन्ये चित्रगुप्तादयों नानाधिष्ठातारः स्मयन्त इति। 
नेत्याह-- 

तत्नापि च ततथ्यापारादविरोधः ॥ १६ ॥ 

तेप्यपि सप्तसु नरकेपु तस्थेत्र यमस्याधिः्ठाटत्वव्यापारास्यपगमाद्वि- 
रोधः | थमप्रयुक्ता एब हि ते चित्रगुप्तादयोडधिप्ठातारः स्मयन्ठे॥ १६ ।॥ , 

शंका है कि पाप कर्म वाले यम के अधीन यात्ना का अनुभव करते हैं, यह कथन 
विरुद्ध है । जबकि उन रौरवादिकों में चित्रमुप्त आदि अन्य भी नाना अधिछाता स्पृतति 
में कहे जाते हैं, तो सव को यम की अघीनता का कथन नहीं बन सकता है। सृन्नकार 
कहते हैं कि विरोध नहीं है, वर्योकि--- 

उन सात नरकों को भी उस यम के ही अधिप्ठातृत्वहप व्यापार के अम्युपगम 
से विरोध नहीं है जिससे यम से प्रयुक्त [ नियुक्त किये गये ) चित्रगुप्त आदि अधिप्ठाता 
स्मृत्ति में कहे गये हैं॥ १६॥ 


६८४ प्रहसूत्नशाडूरभसाध्यम [ अध्याय ३ 


विद्याकमंणोरिति तु प्रकृतत्वात्‌ ॥ १७ ॥ 


पश्माप्रियिद्यायाम्‌ विष्थ यथासी लोकों न सपूर्यते! ( छा० ४१३ ) 
इत्यस्य प्रश्नस्य प्रतिवचनायसरे श्रुयते--अवेतयों पथोरन क्‍तरेण चन 
तानीमानि क्षुद्राण्यमकृदारर्तीनि भूतानि भयन्ति, जायस्प प्रियस्पेत्ये- 
तच्ततीय स्थान तेनासी लोको न सपूर्यतेः ( छा० ४१०८) इति। तजेवयों 
पथोरिति विद्ाक्मणोरित्येतत्‌ । कस्मान्‌ ? प्रझ्तत्ात्‌ | विद्याक्मंणी हि दढेव- 
यानपितयाणयों प्रतिपत्ती पयो, प्रकृते। तय इत्थ विदु' दति जिया तया 
प्रतिपत्तव्यों देयथान पन्था प्रकीतिंत । “इष्टापूर्त दत्तम्‌! (छा? ४॥१०१३ ) 
इति कम तेन प्रतिपत्तप्य पितृथाण पन्‍न्या प्रदीर्तित | ततक्रियायाम-- 
अशथेतयों पथोर्न क्तरेण च न! इति श्रुतम । 

पंग्मनामिविद्या प्रकरण म प्रश्न है कि (जिम्त कारण से वह र्वर्गलोक नहीं 
सम्पुर्णं होता है ( नहीं मरता है) उस कारण यो वया तुम जामते ही ? इस प्रइन के 
प्रतिवधन ( उत्तर ) के अवसर म सुना जाता है कि ( उत्तरायणश और दक्षिणायन दानो 
सार्गों के साधनरूप इन विद्या और कर्मेंदप दोना मार्गों भमसे किसी एक मार्ग विद्या 
वा बम से जो मनुष्य युक्त नहीं हैं, वे ही ये छुद्र, तुच्छ बार-बार जमने मरन बाल वीट 
पतगादि प्राणी होते हैं, वार-वार जन्मते-मरते हैं, और यही तृतीय म्थान है, इसो से 
वह स्वगंलोक नहो पूर्णो होता है, अर्थात पापी चद्न्‍बलोक में नहीं जाते हैं इसोस 
चादलोक सपूर्ण नही होता है। यहाँ ध्रुति में एतयो , पथों , ( इत दोनों मार्गों म ) इस 
क्यन से विद्या ( उपासना ) और कर्म इस अर्थ का प्रहरा होता है। क्योकि विद्या भौर 
कम को ही प्रड् तत्व है। जिमसे देवयान ( उत्तरायणा ) और पितृबाण ( दक्षिणायन ) 
दोनों मार्गों की प्राप्ति मे साधनाटमक मार्गरूप विद्या और कर्म प्रद्ृत हैं । (इनम जो इस 
प्रकार जानते हैं ) इस वचन से विद्या प्रदृव है और उसस्त प्राप्त करने योग्य दवपान 
मार्ये कहा गया है। ( इष्ट पूर्न दत्त ) इस वचन से कर्म प्रश्त है और उसके द्वारा धरा 
करने योग्य वितृयान मार्ग कहा गया है। उन दोनों की प्रक्रिया ( श्रक्रण ) मे ( इन 
दोना म॑ से जो विसी से युक्त नहीं है ) यह सुना गया है । 


 पएतदुक्त भगति-ये च भ विद्यासाथनेन देवयाने पथ्यविद्धता नापि 
क्मणा पितृयाणे तेपामेप क्षुद्रउन्तुलक्षणोइसइ दावर्ती छृतीय पन्‍था भयतीति।। 
तस्मादपि नानिष्टाठिकारिमिश्वन्द्रमा श्राप्यते | स्यादेतत्‌ , तेडपि चन्द्रविम्त- 
साम्य वतोष्पन्ध छुट्रतन्तुत्व प्रतिपत्म्यन्त इति | तदपि नास्ति | आरोहान- 
थज्यात्‌ ] अपिच सर्चप प्रययु चन्द्रलोर' आप्लुयत्य्यसी लोक ग्रयद्धि सपू- 
येनेत्यत प्रश्नतिरुद्ध श्रतिनचन श्रसश्येत | तथाहि प्रतियचन दावब्य यथाउसी 
लाकी न सपूर्यते। अपग्रेहाभ्युपपमाल्सपूर्णो पपत्तिरिति चेनू । न अश्रुवल्यात्‌ । 
सत्यमयरोद्दादष्यमपूरणमुपपचते । श्रुतिस्तु दृतीयस्थानसबीर्तननामपूरण 


पाठ: १ ] अनिशदिकार्यंधिकरणभाष्यम्‌ द्ट५ु 


दर्शयति--एतत्तुतीय॑ स्थान तेनासों लोको न संपूर्यतेः (छा० श१०८) इतति | 
तेनानारोहादेवासंपूरणमिति युक्तम्‌। अबरोहस्येष्टादिकारिप्वप्यविशिष्टस्वे सति 
तृतीयस्थानोक्त्यानथक्यग्रसज्भात्‌ | तुशब्दस्तु शाखान्तरीयवाक्यप्रभवामशेपग- 
सनाशक्लामुच्छिनत्ति, एवं सत्यधिक्नतापेक्षः शाखान्तरीये वाक्ये सर्वशव्दोडव- 
तिप्छते--ये वे केचिद्धिकरता अस्माल्लोकागयन्ति चन्द्रससमेव ते सर्वे 
गच्छुन्ति--इति ॥ १७ ॥ 


इससे यह रहस्य उक्त होता है कि जो मनुष्य विद्याहूप साधन द्वारा देवयान मार्ग 
के लिए अधिकारी नहीं हुए, न कम द्वारा पितृयान मार्ग के ही लिए अधिकारी हो सके, 
उनका यह श्षुद्रजन्तु़्प बार-बार आवृत्ति वाला तीसरा मार्ग होता है। इससे भी 
इप्मादि नहीं करते वालों से चन्द्रलोक नही प्राप्त किया जाता है। शंका होती है कि 
विद्या और कर्म के बिना यह क्षुद्र जन्तुख हो, परन्तु वे भी चन्द्रविम्व में आहढ़ प्राप्त. 
होकर और वहाँ से उत्तर कर छुद्रजन्तुत्व को प्राप्त करेंगे। उत्तर है कि विद्यारहित, 
कर्मरहित के केवल आरोहण-अवरोहण भी नही होते हैं जिम्से आरोहर में अनर्थ- 
कता की प्राप्ति होती है। दूसरी वात यह है कि मरकर जानेवाले सभी यदि चन्द्र- 
लोक में जायँगे, तो वह लोक जानेवालों से सम्पूर्ण ( व्याप्त ) होगा । इससे प्रइन से 
विरुद्ध प्रतिवचन प्राप्त होगा। प्रइन के अनुसार इस प्रकार का प्रतिवचन (उत्तर ) देना 
चाहिए कि जिस प्रकार से वह लोक संपूर्ण नहीं सिद्ध हो। यदि कहो कि अबरोह के 
अम्युवगम से असंपूर्ण की उपपत्ति होगी, तो अश्रुत॒त्व से वह कथन युक्त नहीं है। अवरोह 
से भी असम्पूर्ण उपपन्न होता है, यह कथन सत्य है। परन्तु श्रुत्ति तो तृतीय स्थान के 
संकीर्तन द्वारा असम्पूर्णा दर्शाती है कि ( यह तृतीय स्थान है इससे वह लोक नहीं 
सम्पूर्ण होता है) इससे इतर के अनारोह से ही असम्पूर्ण होता है। यह युक्त है । यदि 
अवरोह से ही अपूर्ति हो तो इष्टादिकारी के अवरोह की अविशेषता से तृतीय स्थान 
कथन की अनर्थकता प्राप्त होगी। अर्थात इसी यथाग्रत मार्ग से फिर लौटते हैं, इस 
प्रकार की भावृत्ति का कयन इष्टकारी में है उसी से अनिष्टकारी की आवृत्ति सिद्ध होते 
तृतीय स्थान का कथन अनर्थक होगा, इससे तृतीय स्थान शब्द तृतीय,मभार्ग का बोधक है। 
इससे तृतीय मार्ग वाले चन्द्रलोक में नहीं जाते हैं। इससे सूत्रगत तु शब्द शाखान्तर 
के वाक्य से जन्य भश्ेष ( सव ) के गमन की बांका का उच्छेद करता है। ऐसा 
सिद्ध होने पर शाखान्तरगत वाक्य में अधिकारी की अपेक्षा वाला सर्च दाव्द अवस्थित 
निश्चित होता है कि जो कोई इष्टादि के अधिकार द्वारा स्वर्ग के अविकारी होकर इस 
लोक से प्रयाण करते हैं, वे सब चन्लोक में ही जाते हैं ॥ १७ ॥ 


यत्पुनरक्‍्तं--देहलासोपपत्तये सर्वे चन्द्रमसं गन्तुमहन्ति, पद्नस्वास- 
हुतावित्याहुतिसंस्यानियमात्‌--इति, तल्रत्युच्यते-- 


द्८द घहद्यास्रदाइडरभाष्यम्‌ [ अध्याय* ३ 


' न द्वततीये तथोपलब्धे! ॥ १८ ॥ 

न तृतीय स्थाने देहलामाय पश्चसंख्यानियम आहुतीनामादर्तदय । 
कुत ? लथोपलबे । वथा हान्तरेणेगाहतिसख्यानियम वर्णितेन प्रकरेण 
हतीयस्थानप्रामिरुपलभ्यते जायस्थ प्रियस्वेत्येतत्त तीय स्थानम्‌! ( छा० 
४१०८) | इति अपिच 'पश्चम्यामाहतायाप पुरुषयचसों भयन्ति! ( छा० 
४३३ ) इति मनुष्यशरीरदेतुत्वेनाहुतिमख्या सफीर्त्यते न वीटपतड्रादिशरीर- 
देतुत्पेन, पुम्पश>दस्य मनुप्यजातिनचनत्यान््‌। अपिच पश्चम्यामाहुतायपा 
पुरुपयचस्त्थमुपठिश्यते नापग्नम्यामाहुती पुरुपयचस्त्व प्रतिपिध्यते, बाक्यस्य 
द्यर्धतादोपान्‌ू। तत् येपामारोहायरोही सम्मयतस्तेपा पद्चम्यामाहुती देह 
उद्भरिष्यति, अन्येपा तु विनेग्राहुतिसख्यया भूतान्तरोपस्तष्ठा भिरदूमिर्देह 
आरप्स्यते ॥ १८ ॥ 

जो यह कहा था कि पश्ममी आाहुति मे पुरुष बचन होता है। इस प्रकार आदु्ति 
सदया के नियम से देहलाम क्री ठपपत्ति के लिए सब चदन्धलोक में जाने के योग्य हैं, 
उपके प्रति उत्तर वहा जाता है कि-- 

तृतीप स्थान मे देह के लाभ के लिए आहृति की पाँच सब्यां का नियम भादर 
( स्वीकार ) के योग्य नहीं है, वयोकि उस स्थान में इसी प्रकार अनियम की उपलब्धि 
होती है, जिससे इसी प्रकार आहुति सख्या के नियम बिता हो वश्शित रीति से तृतीय 
स्थान वी प्राप्ति उपयब्ध होती है, कि ( वार वार जन्मो मरो यहो तृतीय स्थाव है )। 
दूसरी बात है कि पुदप दाब्द के मनुष्य जाति बाचब॒त्व होने से ( पश्मप्री आाहुति मे 
जल पुरुष दाब्द का बाच्य होता है। यह मनुष्य शरीर के हेतुरूप से आह्ुति को सस्या 
कही जाती है, वीट पतद्धादि के द्वारीर के हैतुरूप से नहीं कह्ठी जाती है। यह बात 
भी है कि पतन्ममी आाहुति मे जल के पुरुपशब्दवाच्यता का उपदेश दिया जाता है, 
परनु भनुष्य भे भी पश्चमी आहुति के बिना अपश्वमी “आहुति में पुष्पशबव्दवाच्यता का 
प्रतिपेधत हो क्या जाता है। वर्योकि ऐसा करने से वाव को दो अथंवोधकता दोष 
होगा, भर्थात्‌ विधि और निषेधरूप दो अर्थ वावय के होने पर वाबयभेद की प्राप्ति 
हागी ॥ इप्त प्रकार पञ्नमी आहुृति का नियम देहघारण के लिए नहीं होने पर, शिनके 
गारोहू अवराह का सम्मव है। पञ्ममी भाहुत्रि में उनको देह का उद्धव (जम ) 

हैागा । अन्य को देह तो थाहूतिसद्या के |वियम के बिना हो भुता-त से मिश्चित जल के 
द्वारा आरब्य ( उत्पन्न ) होगा ॥ १८ ॥ 


र स्मयतेषपि च लोके ॥ १९॥ 

अपिच स्मर्यते लोके द्रोणघृष्टयुम्नप्रभुतीना सीताद्रीपदीप्रश्तीना चायो- 
स्जिखम्‌ । तन द्रोणादीनां योपिद्विपयेफाहुतिनौस्ति । धुट्टयुम्नादीना तु 
योफ्पिरुपयिषये द्वे अष्याहती न स्‍त | थथा च॑ तप्राह॒ुतिसस्यानादरो 


पादः १ ] अनिशदि्कायेधिकरणभाष्यम्‌ दट७ 


भवत्वेबमन्यत्रापि भविष्यति | बलाकाप्यन्तरेणेब रेतः सेके॑ गसधत्तइति 
लोकरूढि/॥ १६ ॥ 

और भी यह वात है कि लोक ( महाभारतादि ) में, भरद्वान ऋषि के वीर्य से 
द्रोण में उत्पन्न होने वाले द्रोणाचार्य, अग्नि से उत्पन्न होने वाले घृट्टययम्तादि के, और 
इसी प्रकार भूमि भौर अग्नि से उत्पन्न होनेवाली सीता और द्रौपदी आदि के अपोनि- 
जत्व का स्मरण किया जाता है। यहाँ द्रोशादिसम्बन्धी एक ख्थीविषययक आहुति नहीं 
स्मृत है। धृष्टथुम्न भादि सम्बन्धी तो पुरुष भर स्री दोनों विषयक भाहुवि नहों 
स्म्रृत है ! घृष्टद्युम्व जादि सम्बन्धी तो पुरुष और सनी दोनों विषयक आहुप्नि नहीं स्ृत 
( कथित ) है । जेंसे उन द्रोणाचार्याद में आहुति की संख्या का आदर नहीं होता 
है। इसी प्रकार अन्यत्र भी संख्या का आदर नहीं होगा। वलाकामी रेत:सेक 
कक )विना ही गर्भ का घारण करती है ऐसी लोक में रूढि ( प्रसिद्धि 

॥ १९॥ 


दर्शनाच ॥ २० ॥ 

अपि च च॒ह॒ुर्वि घे भूवभामे जरायुजाण्डजस्वेदजोद्विल्जलक्षणे स्वेदजोंद्धिज्न 
योरन्‍्तरेणंव आम्यधममुत्पात्तदशंनादाहातिसख्यानादरा। भवांत | एबसन्यत्रांप 
स्विध्याति ॥ २० | 

और भी यह वात है कि जरायु ( गर्भवेप्ठन चर्म ) द्वारा जन्मने वाले जरायुज 
मनुष्य, पशु भादि, अस्डों द्वारा जन्मने वाले भ्ृशझ्डज, पक्षो - आदि, स्वेद से जन्मने वाले 
स्वेदण, खटमल, यूका आदि ओर भूमि-क्ों छुदभेदन. करके: जत्म॑तेजाले उस्द्रिज्जहूप 
वृक्षादिकप चार प्रकार के भूतग्राम (प्राणी:के समृह ) में स्वेदज' और उद्धिज्ज की 
ग्राम्यधर्म ( स्लीसंग ) के चिना ही उत्पत्ति के- देखते से आहुति की सेंदया' का. अनादर 
होता है। इसी प्रकार अच्यत्र भी आहति की+ संस्था का अनादर होंगा ।' अर्थात्‌ 
इट्टादि नहीं करने वालों के लिये पश्चमी ओह्ति/में' शरीर-धारण का प्षियुप नहीं 

गा ॥ २० 0७ जा 2 हे 

ननु तिपां खल्वेपां भूतानां त्रीण्ये बीजानि सेवस्ति अण्डिरज.:ीवजमु- 
दु्सिज्ञम! ( छा० ह्षश१ ) इति अत्र त्रिबिध एवं भूतमामः श्रुयते कर चतुवि 
धत्व॑ भूतआमस्य अतिज्ञातसिति | अन्रोच्यते-- 


ततासदाउदावरोधः सशोकजस्थ ॥ २१॥ 
आण्डज जीवजमुद्धिज्म? ( छा० ॥११ ) इत्यत्र ठृतीयनोडिज्जशब्देनेव 
' स्वेदलोपसंग्रहः कृतः प्रत्येतव्यः | उम्रयोरपि स्वेदजोद्धिब्जयोभूम्युदकोड्रेद्म- 
भवत्वस्य तुल्बलात्‌ । स्थावरोदभेदातु विज्क्षणो जज्शमोद्भेद इत्यन्यत्र स्वेद- 
जोद्धिज्नयोसंदवाद इत्यविरोधः ॥ २१ ॥ 
उक्तार्थ में शंका होती है कि ( उन जीवों से आवचिष्ट इन पक्षी आदि रूप भृत्ों के 


ध्ट८ प्रहसुत्शाहू रभाष्यम्‌ [ अष्याय हे 


होन हो बोज कारए होते हैं। वें कौन हैं कि आण्डड अगडज, जीवज-मरायुअज और 
उस्धिज् हैं) अर्थात्‌ पूर्व पूर्व के अण्डजादि से उत्तरेत्तर के अण्डजादि होते हैं, इससे 
जीवयुक्त देहो के तोत कारण हैं, इस श्रुति में तीन प्रकार से ही भूतग्राम सुने जाते हैं । 
किर चार प्रकार के सुत्ग्राम वी प्रतित्ञा केसे वी गई है। भूतग्राम का चमुविषत्व 
प्रतिज्ञात वैसे हुआ है । यहाँ उत्तर वहा जाता है कि-- 

ऐतरेय श्रुति में ( अण्डजानि च जरायुजानि च॑ स्वेदजानि च उद्धिजानि च ) इस 
प्रवार से चतुविध भूतग्राम के स्वीकार से छान्‍्दोग्य म॑ भी चरमुविधता का स्वीकार है 
पर-तु [ अण्डज, जीवजमू, अीद्भलप्‌ ) इस दावप मे ठृतीय उच्धिल शब्द से हो स्देदज 
वा उपसग्रह विया हुआ समचना चाहिये, बयोवि' स्वेदज, उद्धिल दोनो वो भूमि और 
उदक वे उद्भेदनजयत्व वी तुल्यता है। इससे उन्छरिल से दोनो का मवरोध ( सग्रह ) 
किया गया है। स्थायरवृलादिकृत उददभेदव वी अपेक्षा से जद्भधमर्त उदभेदन 
वितश्नण है । इस तात्पय॑ से अन्यत्र श्रुति आदि मे स्वेदद और उद्धिलविषयकत 
ग्रेदवाद है । धृत्र म सझोक शब्द स्वेंद भर्य मं है। श्लोक्त सेमी स्पेंद होता हैं। इससे 
कार्य मं कारणवायक शब्द का प्रयोग क्या गया है ॥ २१ ॥ 


साभाव्यापत््यतिकरण ॥ ७ ॥ 
वियदादिस्वरुपत्य तत्साम्य चाबरोहिण । वायुभस्पेत्यादि वाक्यात्‌ तत्तद्धाय प्रपच्चते ॥) १ ॥ 
खसबस्पूचमों वायुबशों युक्तो घूमादिभिभयेत्‌ । अम्यस्याम्यस्परपत्प न मुस्यमुपपचते ॥ २॥ 
स्व से अवरोह काल में यथ्रपि जीव वी आकाश वायु भादि रुपता की प्राप्ति 
श्रुति अक्षर के वशुमार प्रतोत होतो है, तथापि उपपत्ति से समानस्वमावता की प्राप्ति 
प्रिद्ध होती है । संशय है कि अवरोह करने वाले को मार्ग मे ब्ावाशादि स्वर्पत्ता की 
प्राप्ति होती है। अथवा आवाश्यादितुत्यता की प्राप्ति होती है पूर्वप्त है कि ( वायु 
होकर धूम होता है ) इत्यादि वाक्य से दिद होता है कि तत्ततृस्वस्पता को प्राप्त 
होता है। सिद्धान्त है कि अन्य चेतन जीवात्मा को अन्य आकाशादि स्वम्पत्व 
मुख्य नहीं उपपन्न हो सकता है, इससे श्ोवामि से जलमयर स्वर्गोय देह के घिलीन हो 
जाने से आवाश के समान सूक्ष्म हो जाते हैं। फिर अत्य त सूक्ष्म लिझूशरोरयुक्त 
जीव वायु के बंध में होते हैं। फ़िर वायु के तुल्य होकर घुम आदिसे युक्त और 
घूमादि के सहृश होते है, फिर भेधादि तुन्य होकर बृष्टि द्वारा भूमि मे लाते हैं 
इत्यादि ॥ १-१ ॥॥ 
साभाव्यापत्तिरुपपत्ते: ॥ २२॥ 
स््ाद्किरिणश्रन्द्रससमारदय तस्मिन्यावत्मपातमुपित्या लत सानुशया 
अपराध्न्तीयुकत्तय्‌॥ अथायरोहप्रवार परीद्यते। तत्रेयमयरोहन्रतिर्भयति-- 
अथतमबाध्वान पुननियतन्ते यथेतम्राकाशमराकाशाह्ायु वायुभूंत्या धूमो 
भुत्या संघो भषति मेघो मत्वा प्रययति! ( छा० ४४१०४ )। इति तत्र सशय - 


साभाव्यापत्यधिकरणभांष्यम्‌ ६<- 


40020 40 बाबराहन्त: प्रतिपच्यन्ते किवाउडकाशादिसाम्यमिति | 
तत्र प्राप्त ताबद। १५ गदिस्वरूपमेव प्रतिपब्चन्त इति | कुतः ९ एवं हि अ्रति- 
_संबति| इत्तथा,“ एनणा स्थात्‌ | श्रुतिलक्षणाविशये च श्रतिन्यौय्या न 
लक्षणा | तथा च बायुभूृत्वा धूमी भवतीत्वेवसादीस्यश्षराणि तत्तत्स्वरूपोप- 
पत्तावाज्ञस्वेनावकल्पन्ते । तस्मादाकाशादिस्त्ररूपग्रतिपत्तिरेति। एवं प्राते 
ब्रुम:--आकाशादिसाम्य॑ प्रतिपद्यन्त इति। चन्द्रसण्डले शदम्सर्य शरीर- 
मुपसोगार्थमारूधं तदुपभोगक्षये सति प्रविल्लीयमानं सूक्ष्ममाकाशसमं भवति 
ततो वायोवेशमेत्ति ततो धूमरादिभि: संप्रच्यत इति | तदेतदुच्यते यथेतमाका- 
शमाकाशाह्ाययुप्र! ( छा? ४१०५ ) इत्येबसादिना | कुत्त: ? एतदुपपत्तेः | एवं 
होतदुपपद्ते | नह्नन्यस्थान्यभातवो मुख्य उपपयते। आकाशस्वरूपग्रतिपत्ती 
च वाय्वादिक्रमे णावरोहो नोपपच्यते । विश्युत्वाज्ाकाशेन नित्यसम्बन्धवन्त्ान्न 
तत्सादश्यापत्तेरन्यस्तत्सम्बन्धो घटते। श्रत्यसम्भवे च लक्षणाश्रयर्ण न्‍्यायय- 


, मेष | अत्त आकाशादितुल्यतापात्तरवानत्राकाशादसाव इत्युपचयते ॥ २२॥। 


इण्ादि कर्म करने वाले चन्द्रलोक में प्राप्त होकर कर्मफ्ल के भोगकाल तक उस 
'लोक में निवास करके फिर अनुशय सहित अवतरते-लौठते हैं। यह कहा जा चुका है । 
अब इसके आगे अवरोह के प्रकार ( भेदरीति ) की परीक्षा ( युक्तायुक्त का विचार ) 
की जाती है । यहाँ यह अवरोहविषयक श्रुति है कि ( भोग की समाप्ति होने पर इसी 
मार्ग को पकंडकर अनुशबयुक्त जीव फिर छौठते है, जिस मार्ग से गये हुए रहते 
हैं। ) इससे प्रथम आकाझ्ष में आाते है। अर्थात्‌ आकाशतुल्यता को प्राप्त करते हैं, 
आकाश से वायु में प्राप्त होते हूँ | वायुतुल्य होकर घुमतुल्य होते हैं । धूम होकर अश्र- 
जल को ग्रहण करने वाला मेधतुल्य होते हैं। फिर वर्षने वाला मेधतुल्य होते हैं, मेघध 
होकर प्रसर्पते हैं। इत्यादि । वहाँ संशय होता है कि अवरोह करने वाले अर्थात्‌ 
चन्द्रलहोक से आनेवाले क्‍या आकाश्षादिस्वरूपता को ही प्राप्त होते हैं। जथवा 
'आकाणादि की समता को प्राप्त करते हैं। वहाँ प्रथम पूर्वपक्ष प्राप्त होता है कि 
आकाशादि स्वरुपता को ही प्राप्त करते हैं, क्योंकि ऐसी ही श्रुति है, अर्थात्‌ श्रृत्यक्षर 
से तदूपता की प्राप्ति ही शक्ति वृत्ति हारा भासती है, अन्यथा साहश्य पक्ष में लक्षणा 
वृत्ति होगी । श्रुति तथा लक्षणा के संशय में श्रुति न्‍्याययुक्त होती है, छक्षणा नहीं । 
इस प्रकार श्रुति के अनुसार ही वायु होकर धूम होता है, इत्यादि अक्षर (पद ) 
तत्तत्स्वहप की उपपत्ति में शीत्रता से अनायास सम्बद्ध होते हैं । इससे सम्यक्‌ उपपन्न 
होते है। इससे अवरोहियों को आकाशादिस्वह्पता की प्राप्ति होती है। इस 
प्रकार प्राप्त होने पर कहते हैं कि ( समाव भाव वाला सभाव कहता है, और सभावता 
को साभाव्य कहते हैं उसका तुल्यता--साम्य अर्थ होता है ) इससे अवरोह करने वाले 
आकाशादि के समता को प्राप्त होते हैं, चन्द्रमण्डल में जलमय शरीर उपभोग के लिए 


8७ ब्र० 
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आरबंध [ उत्पादित) रहता है, वह उपभोग के द्वाय होने पर प्रविडीब होता हुआ 
आवाशतुल्य सृश्म हो जाता है। फिर वायु के वध्च में प्राप्त होता है, फिर वायु द्वारा 
धूमादि के साथ सम्दृक्त (सम्बद्ध ) होता है, गत यह समता सम्बन्धादिक ही ( गमन के 
सम्तान आगमन में भी आवाश् वो प्राप्त करता है, आकाद्य से वायु को प्राप्त करता है ) 
इत्यादि से वहा जाता है। क्‍्यांति उपपत्ति से यही साहश्यादिव ही भवन ( होना ) है । 
इस भ्रकार ही यह वायु जादि होना उपपन्न ( युक्त ) होता है। जिससे अन्य वो किसी 

अन्यभाव [ अस्यस्व झूपता ) मुख्य नहीं उपपन्न हो सता है । यदि अबरोहो वो आवाश- 
ह्वा्पता वी प्राप्ति हो, तो वायु आदि क्रम से अवरोह नहीं सिद्ध होगा। आवाश के 
विभु होने से, आकाश के साथ नित्य सम्यन्ध वाटा अनुशयी अवरोही जीव रहता है, 
इसमे आकॉशसहशता की प्राप्ति से अन्य आवाश थे साथ सम्बन्ध सथोगादि नहीं 
संघटित हो सबता है वि जिससे आवाद्मछूपतापत्ति वी आकाश्न सम्बन्ध में छक्षणा हो 
सके । इससे साहश्याथ मे रुक्षणा है। श्रुति के असम्भव होने पर छक्षणा वा आश्रयण 
न्याययुक्त ही है। इसमे आबाशादि वी तुल्यता वी प्राप्ति ही यहाँ आवाशादि भाव 
उप्चरित गौण व्यवहृत होता है, वहा जाता है ॥ २२ ॥ 


नातिचिराधिकरण ॥ ५॥ 

धौद्यादे प्राम्विएप्देश स्वरदा (वाइवरोहति  तदासिनय एंव स्थाफ्षियासक विव्जेनात ॥१॥ 
बु"प प्रीक्षादिनिर्मागमित्ति तत्र विशेषित । विल्म्यस्तेन पूर्यन्न स्वरार्थाददर्सीयले ॥र॥ 

स्वर्ग ते मवतरण में आवाध्यादि-सहशता में अन्य-अन्य के सह होने के समय 
अतिचिरबाल के द्वारा जीद अस्य-अन्य के सह नहीं होते हैं किन्तु शीत् २ रूपान्तर 
यो प्राप्त होते हैं, अत ( अतो वे खठ दुनिष्प्रतरमु ) इस विशेष वचन से घिद्ध होता है 
कि ब्रीहि भें प्राप्त होने पर उससे निकलना कठिन होता है, प्रथम नहीं। यहाँ 
सम्यय है कि ब्रीहि आदि से पूर्व मे विरम्व से अनुशयी जीव उत्तरता है अथवा धघीजम 
उतरता है। प्रूरवपल है कि निधामक हेतु के लमाव से अवरोह में विछम्ब स्वरा का 
अनियम ही है। पिद्धान्त है कि ब्रीहि से निर्याण ( निस्चरण ) दु परुष यष्टसाध्य है, 
इस प्रवार वहाँ विशेषित (विशेष भेदयुक्त ) ग्रीहि आदि भाव है, इस हेतु से उस 
व्ीदि आदि भाव में विहम्ब होता है, अर्थात्‌ उससे पूर्व में वरा [बीज़ता ) का 
निश्चय किया जाता है ॥ १-२ ॥॥ 


। नातिचिरेण विशेषात्‌॥ २३ ॥ 
 तयावाशादिप्रतिपत्ती प्राग्व्रद्मादिप्रतिपत्तेभंयत्ति विशय-किं दीघ॑ दीप 
वाल पू्पूपसादश्येनावस्थायोत्त्ोत्तरसादहश्य गच्छन्त्युताल्पमस्पप्तिति | तपा- 
नियमों नियमयारिण शाद्नस्याभागादिति | एयश्रान्त इदमाइ--नातिनिरे- 
4 / अन्पम्ल्प काल्माकाशादिमावेनायस्थाय वर्षधाराभि' सहेमा भुयमा- 
तन्ति । छुन एन ? उिशेषदर्शनात । तथाहि [त्रीह्यादिमायापत्तेरनन्‍्तर॑ 


पाद: १ ] अन्याधिप्ठिताधिकरणभाष्यम्‌ ६५१ - 


विशिनष्टि--अतो वे खललु दुर्निष्परपतरमः (छा० ५१०६) इतिं। तकार 
एकश्छान्दस्यां प्रक्रियायां लुप्तो सन्तव्य: दुर्निप्क्रमतरं दुर्निच्ग्रमत्तरं ठुःखतर- 
सस्मादज्ीह्यादिभावान्निःसरणं भव॒तीत्यर्थ: | तदत्र ठुःखे निष्प्रपतन प्रदर्श- 
यन्पूरव॑ंपु छुखे 330 जे जनस दर्शयति | झुखदुःखताविशेषश्ायं निष्प्रपतनस्य 
कालाल्पत्वदीघत्वनिमित्त: । तस्मिन्नवधो शरीरानिष्पत्तेरपसोगासम्भवात्‌ । 
तम्माद्त्रीह्यादिसावापत्ते: ग्रागल्पेनेव कालेनावरोह: स्यादिति ॥ २३॥ ., , 
ब्रीहि आदि की प्राप्ति से प्रथम उस आकाश्यादि की प्राप्तिविषयक संशय होता 
है कि दीर॑-दीर्घ कालपर्यन्त, पूर्व-पूर्वसहशत्तापुवंक स्थिर हो-होकर, उत्तर-उत्तर 
सहक्षता को अनुशयी प्राप्त होते हैं अथवा अल्प-अल्प कार त्षक स्थिर होकर प्राप्त 
होते हैं। पूर्वपक्ष हैं कि उसमें नियमकारक शास्त्र के अभाव से अनियम है, चिर से 
कशी प्राप्त होता है, कभी शझीक्र प्राप्त होता है। इस प्रकार प्राप्त होने पर सूत्रकार 
यह कहते हैं कि नातिचिरेणेति, अल्प-अल्प काल तक आकाशादि सहशछरूप से स्थिर 
होकर वर्षा की धाराओं के साथ इस भूमि में प्राप्त होते, गिरते है। यह अल्प काल 
का ज्ञान कैसे होता है ? इस प्रश्त का उत्तर है कि विशेष का दक्शंम से ज्ञान होता है । 
जिससे ब्रीहि आादि भाव की प्राप्ति के अनन्तर श्रुति इस प्रकार विजशेप का कथन 
करती है कि (इस ब्रीहि आदि भाव से निर्गमेमनन कठिन हो जाता है ) दुनिष्प्रपतरम, 
इस पद का एक तकार वैदिक प्रक्रिया में छुप्त हुआ समझता चाहिए । इससे दुनिष्प्र- 
पत्ततर॑ दुनिष्क्मतरं, इस ब्रीहि आदि भाव से निःसरण “दु:खत्तर ( अत्यन्त दुःखरूप ) 
होता है, यह भर्थ है । इससे यहाँ दुःखरूप निष्प्रपतन 4 ( निःसरण ) को प्रदर्णन कराता 
हुआ, प्रवाहण राजा, पूर्वावस्थाओं में सुखरूप ,निष्प्रपततत को दिखाता है और 
निप्प्रपन को जो यह सुखता और दुःखतारूप विशेषभेद,हैं,-वह काल के अल्पत्व और 
दीर्घत्वकूप निमित्तकृत है। जिससे उस अवधि ( काज़े ) में न्शूरीर की असिद्धि से 
उपभोग के असम्भव से घरीर द्वारा उपभोगजन्य सुखन्दुःखखसुस्समय नहीं हो 
सकते हैं। इससे ब्रीहि आदि भाव की प्राप्ति से प्रथम अल्प काल काश! ही - अवरोह 
होता है ॥ २४ ॥ 
अन्याधिष्टिताधिकरण ॥ ६ ॥ 
भीह्ादी जन्मतेप॑ स्थास्संश्लेपो चा जनिर्भवेत्‌ । जायन्त इति सुख्यत्वात्पशुहिंसादिपापतणा १॥ 
सैधान पापसंश्लेपः कर्मव्याइस्यजुक्तितः। श्वविभादी सुख्यजनों चरणव्याएतिः छुत्रा ॥॥ 
शोक्ता अन्य जीव से अधिछ्ठित भोगाश्रयरूप से स्वीहृत ब्रीहि आदि में अनुध्ययी 
जीव की साभाव्यापत्ति कही जाती है । उस रूप से जन्म नहीं कहा जाता है। जिससे 
यूबव॑ंकथित आकाशादि के समान ही कर्म व्यापार के बिना ब्रीहि आदि भाव का कथन 
है | संगय है कि उन अवरोहियों का ब्रीहि आदि में भोग के छिए जन्म होगा अथवा 
आगे प्राप्ति के लिए. मार्गरुप ब्रीहि आदि में संब्छेप ( संवन्ध ) मात्र होगा। पूर्वपक्ष 
है कि श्रुति मे 'जायन्ते' इस पद के मुख्याथंक होने से और इष्टादि कर्म में पशुहििसादि 
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हप पाप के हाते से (हरारज क्मदारैयाति स्थावरता नर ) न्त्यादि स्मृति के 
अनुसार अनुद्यधिया वा द्रीहि आदि में चरम होगा। सिद्दान्त है कि यद्पि जप 

ध्यामादिजन्य पुष्य हो परापसम्याध से रहित होता है थय रागीहत सब कम यद्यपि 
पुष्पन्याप मिश्चित होते हैं. वह ( तेत ध्योनजमनागायय्‌ ) इयााि दाल स स्रिढ्व होता 
है। तयापि वैध ( वमविधिसस्वधी ) हिंसा उ्मस ऐडा पाप वा सम्बन्ध नहीं होता 
है कि जिससे स्थावर भाव वी प्राप्ति हो। विन्यु उस पाप वा फठ स्वग मं ही सुख 

भोग के साथ समय-समय पर दु से भोगना हांता हूं सैस वि. इद्राटि में भी झत्रुदय 
भयादि का बणन है। दूसरी वात है ब्राटिभाव वी प्राप्तिताऊ मे भोगप्रट कर्मे 
के व्यापार वा श्रुति मे जनुक्ति है। अवात बमशय मे हिए वहाँ प्राप्ति वा कथन 
नहीं है वितु आगे जाने वे दिए प्राप्ति प्रा बथत है। मांग मा खतम होने पर 
दवान विश्रादिर्प मुख्य जम में चरण वी ब्यापृति सुता गई ह इसमे श्वीहिं आदि मे 

सरदेयमान्न होता है॥ १-रे ॥ 


अन्याधिछितेपु पएवेयदभिलापात्‌ ॥ २४ ॥ 

तस्मिन्नेवायरोद्दे परर्पणानन्तर पश्यते--“त इ* नीदियया ओपधिवनस्पत- 
यस्तिलमापा इति जायन्ते! ( छा० ४१ |६ ) इति । तन सशय--गिमिस्मि 
म्रवधी स्थावरजात्यापना स्थाररसुसदु सभाना5नुशयिनों भयन्‍यादीस्वित्ते 
शज्ञान्तराधिछ्ठितेपु स्थायरशरीरेपु सश्लपमा7 गन्छस्तीति। हि तायलआप्रम्‌ 
स्थावरतात्यापनास्तत्सुपदु समानोउइनुशयिनों भय्ायन्तीति। छुत एतत्‌ ? 
जनेमुंस्यार्थव्योपपते ; स्थायरभायस्य च श्रुनिस्मृत्योस्पभोगस्थान उप्नसिद्धे । 
पशुदिसादियोगाब्रेष्टी फर्मनातस्यानिष्रफलत्योपपत्ते । तस्मान्मुण्यमैचेदमनु 
शयिना प्रीक्षादिवन्म, अ्योतलिविन्मग[। यथा 'नयोनि था सूक्रयोनि था 
शण्डालयोरनि वेति मुर्यमेवानुशयिना श्वातिवन्सम तसुस्तदु सान्वित भवति, 
एप प्रोद्यादिजन्मापीति | 

उसी अवरोह में प्रधधण वे अनन्तर पढा जाता है नि (थे अनुभयी जीव इस 
भूमि म ब्रीहि यव औपधि वनरंपति तिठ और साधन्ठउ”द ) रूपसे उत्पन्न होते हैं। 
गहाँ सचय होता है हि क्या इस अवधि ( वपानतर वाट ) भ अनायी जीव स्थावर 
जाति को प्राप्त होवर स्थावस्सम्व्धी सुलदुख के भाक्ता होते है अववा आय 
क्षेत्रण ( जीव ) से अधिष्ठित भोगॉश्रवाप से स्वीवृत स्थावस्जारारा में स्ोडेपमांत्र 
वो प्राप्त करते हैं। यहाँ प्रथम बया प्राप्त होता है. एसा जितासा होने पट पूबपली 
बहुते हैं कि स्थावर जाति यो प्राप्त होरर स्थावरतम्वधी सुख-दुख तने भोक्ता 
अमुश्यी होते हैं। विनासा होती है कि यह भोक्तव जिस हतु से निश्चय दिया जाता 
है। उत्तर टैकि जन भाते के सुख्यायवी ठप्पत्ति से और स्थावर भाव वो श्रुति 
भौर स्मृति में उपभोगसथानव दी प्रमिद्धि से भोक्तत्व वा नि*चत्र किया जाता है। 
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- इष्टादि कर्मसमूह को पशुहिसादि के साथ सम्बन्ध से अनिष्ट ब्रीह़ि आदि जन्मरूप फल 
बी उपपत्ति से उक्त निश्चय होता है | इससे अनुशयियों का यह ब्रीहि आदि रूप जन्म 
मुल्य ही होता है, जैसे कि ब्वान आदि । जैसे, श्वयोनि वा, सुकरयोनि वा, चाण्डाल 
योनि वा, इस वचन के अनुसार अनुगवियों का कुत्ते आदि सम्बन्धी सुख-दुःख से युक्त 
कुत्ते आदि जन्म मुख्य ही होते है । इसी प्रकार ब्रीहि आदि जन्म भी मुख्य होते हैं । 

एवं प्राप्ते श्रुमः--अन्यर्जीबरधिह्रितेपु व्रीद्यादिपु संसर्गमान्रमनुशयिन 
प्रतिपद्यन्ते न त्तत्सुखदुःखभाजो भवन्ति, पृवेबत्‌। यथा वायघूमादिभावोड- 
नुशयिनां तत्संश्लेगमात्रमू; एवं ब्रीद्ादिसावोषपि जातिस्थावरे: संश्लेषसा- 
त्रम। कुत एतत्‌ ? तद्देव्रेह्प्पमिलापात्‌। कोडमिलापस्य तद्बद्भाव: ? कर्म 
व्यापारमन्तरेंण संकीततम्‌+ यथाकाशादिपु प्रवपंणास्तैयु न कंचित्कमेंव्या- 
पार परामृशत्येवं त्रीह्यादिजन्मन्यपि। तस्मान्नास्त्यत्र सुखठुःखभाक्लमनुश- 
यिनाप्र | यत्र तु सुखदुःखभाक्तवमभिग्रति परामशति तत्र कर्मव्यापारं रम॑- 
णीयचरणाः कपूयचरणा इति च। अपिच मुख्येडनुशयितां ब्रीक्षादिजन्मनि 
ब्रीद्यादिप लूयमानेपु कण्ड्यमानेपु भज्यमानेपु पच्यमानेपु भध्चयमाणेषु 
च तदसिमसानिनोउलुशयिनः अ्वसेयुः । थो हि जीवो यच्छरीरमसिसस्थते' स 
तस्मिन्पीड्यसाने अबसतीति प्सिद्धम्‌। तत्र ब्रीह्यादिभावाद्रेत:ःसिग्भावो5- 
नुशयिनां नासिलप्येत। अतः संसर्गमात्रमचुशयिनामन्याधिप्ठितेयु त्रीह्मादिषु 
भवत्ति। एतेन जनेमुख्यार्थत्व॑ प्रतित्रयादुपभोगस्थानत्व॑ च स्थावरभावस्य | 
नच बयमुपभोगस्थानत्व॑ स्थावरभावस्थावजानीमहे | भवत्वस्थेषां जन्तृ- 
नामपुण्यसामश्येन स्थावरभावम्ुपगतानामेतद्ुप्ोंगस्थानम्‌ | चन्द्रमसस्त्व- 
बरोहन्तोडनुशयिनों न स्थावरभावमुपभुझ्व इत्याचक्ष्महे ॥ २४॥ 

ऐसा प्राप्त हीने पर कहते हँ कि अन्य जीवों से अधिष्टित श्रीहि आदि में अनुशयी 
जीव संसर्गमात्र प्राप्त करते हैं और उसके सुख-दुःख के भागी नहीं होते हैं । पूर्व काल 
में आकाझादि के समान यहाँ भी सुखादि रहित रहते है। जैसे अनुदयी का वायु 
धूम आदि भाव उनके साथ सम्वन्धमात्र होता है, इसी प्रकार ब्रीहि आदि भाव भी 
जातिस्थावरों के साथ सम्वन्धमात्र होता हे। यह सम्बन्धमात्र किस हेतु से समझा 
जाता है । उत्तर है कि आकाजादि के समान ही यहाँ भी अभिराप ( कथन ) से समझा 
जाता हैं। इस अभिलाप को पूर्वाभिलाप के साथ तुल्यता क्‍या है, उत्तर है कि कर्म- 
व्यापार के बिना ब्रीहि आदि भाव संकीतंन तुल्यता है। जेंसे आकाश्ञादि प्रवर्षण 
पर्यन्त में कियी कर्म-व्यापार का परामर्ण ( कथन ) श्रुति नहीं करती है, इसी प्रकार 
द्रीहि आदि जन्म में भी कमे-व्यापार का कथन नहीं करती है। इससे इस ब्रीहि 
आदि भाव में अनुभग्रियों को सुख-हुःख भोक्तृत्व नहीं हैं। श्रुति जहाँ सुख-दुःख भोक्तृत्व 
का अभिप्राय रखती है, वहाँ कर्म के व्यापार का परामर्भ करती है, कि रमणीयचरण 
वाले और कपूयचरणवाले। इत्यादि । दूचरी वात है कि अनुअयियों के ब्रीहि 
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आदि जन्म मुख्य होने पर, ब्रीहि आदि काटने, दूटने, पीससे, पाने और भक्षण करने 
पर, उतके अभिमानी अनुशयी प्रवास करेंगे ( उसे त्याग देंगे ) जिससे जो जीव शिस 
शरीर का अभिमाती होता है, वह उस धारीर के पीडित होने पर प्रवास करता है, 
यह भ्र्तिद्ध है। इस प्रवार प्रवास होने पर जो ब्रीहि आदि भाव से रेत, द्िग्भाच 
[ गर्भाधाववांदद पुषपभाव ) श्रुति में अनुशयियों का कहां गया है, बह भही कहा 
जाता | धत अन्य से अधिष्ठित ब्रीहि आदि मे अनुशयियी का संम्रगैमान्र होता है । 
इस उत्ता युक्ति से जन्म श्रुति के गौण होने से जत्म वी मुख्याथंता व और स्थावर 
क्षाव दी उपयोगस्थानता वा प्रतिपेध करना चाहिये। यदि कहा जाय कि ( स्थाणु- 
सन्मेइतुमबी त । शरीरजे कमदोपर्याति स्थावस्ता गर ) इस श्रुति-स्मृति में स्थावर 


को भोगाश्नय माना गया है, उसवा निपेध युक्त नहीं हो समता । यहाँ कहते हैं क्रि हम 
स्थाद रभाव वा उपभोगस्थानत्व वी अवज्ञा-अनादर नहीं करते हैं। अ्रपुण्य के सामर्थ्य 


से स्थावरभाव को प्राप्त अन्य प्राणी के उपभोग वा स्थान यह स्थाधथर हो । फिस्तु चरद्र- 
लोफ से उतरने वाठे अनुशयी स्थावश्भाव वा उपभोग नही करते हैं, यह हम बहते हैं। 
अशुद्धमिति चेन्न दाच्दात्‌ ॥ २५ ॥ 

इस सूत्र वा सक्षिप्तार्थ है कि पाप वा फ्लखू्पस्यावर भाव अशुद्ध है। इससे 
अन्य कर्म वी अभिव्यक्ति के बिना पुष्यकर्मानुशायी की उसमें प्राप्ति उचित नहीं है, 
यदि ऐसी दावा हो। अथवा अ्रीहि भादि में यदि अनुशयी जीव रहते हैं, तो उन्हें 
चाटने आदि के समेय वष्ठ होता होगा, इससे हिंचाजन्य भ्प्त जशुद्ध है। यदि ऐसी 
दबा हों, तो युक्त नही है । बयोकि शब्द मे उसमे मभिमानरहित अनुभगी की प्राप्ति 
होती है । भोग के लिये उसमे पापी की प्राप्ति होती है, निरभिमानी अनुशयी उसमे 


आवाण के समान असग रहता है, इससे सुख-दुखादि वा भागी नहीं होता है न 
उसयी दिसा द्वारा अन्न अशुद्ध होता है इत्यादि अयार्य भाष्याये से शेय है ॥ 


यव्पुनरुक्त-पशुहिंसाव्यिगादशुद्धमाध्यरिक कर्म तस्यानिश्मपि फलम- 
बकहुपत इत्यतो झुख्यमेबानुशयिना प्रीह्यादिजन्मभारप्त तथ्र गोणी कत्पनान- 
भिंका--इवतिं, तत्परिहिियते न, शाम्रद्देतुल्ाद्मौधम॑विज्ञानस्य | अय॑ धर्मोड- 
यमधर्म इति शाम्रमेव विज्ञाने कारणम्‌ अतीन्द्रियत्यात्तयो,॥ अनियतदेश- 
फालतनिमित्तसाक्ष, यस्मिन्देशे कले निभित्ते चे यो धर्मड्नुप्रीयंते स एव 
देशकालनिमित्तान्तरेप्पर्मो भयति, तेन शास्राटते धर्मोधमत्रिषय पिज्ञाम मे 
फ्स्यचिदस्ति | शास्तात्र दिंसामुम्रह्ययात्मको ज्योतिष्ठोमों घ्म इत्यपधारित 
स कथमशुद्ध इति शक्यते वक्‍्तु॒म । ननु न हिंस्यात्सर्था भूतानि! इति 
शास्षमेय मूतनरिपया हिंसामधर्म इत्ययगमयति। बाढम्‌। उत्सर्गस्तु स.। 
अयश्वापपाद अग्नीपोमीय पशुमालभेत' इति। झत्सगौपयादयोश्व व्ययस्थि- 
तबिपयत्वम्‌ । तस्मादिशुद्ध वैदिक ऊम; शिफ्रेसनुप्ठीयमानत्वादनिस्यमानत्वाच् | 
तेन न तस्य प्रतिरर्ष फल जातिरथायर्वम । सच श्याविजन्मयद॒पि ब्रीद्या- 
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दिजन्म भवितुमहति। तद्धि कपूयचरणानधिक्ृत्योच्यते नेबमिह वेशेपिक 
कश्चिद्धिकारोउस्ति | अतश्रन्द्रमण्डलस्खलिताना मनुशयिनां ब्रीह्मादिसंश्लेप- 
मात्र तद्घभाव इत्युपचर्यते ॥ २४ ॥ 


जो यह भी कहा था कि पशुहिसादि के सम्बन्ध से आध्चरिक [ याज्िक ) 
कर्म अशुद्ध है, उसका अनिष्ठट फल भी सिद्ध होता है। इससे अनुशायियों के ब्रीहि 
आदि जन्म मुख्य ही हो सकता है, यहाँ गौणी कल्पना अनर्थंक है। उसका परिहार 
किया जाता है कि याज्ञिक कर्म ब्रीहि आदि में प्राप्ति ( जन्म का हेतु ) योग्य 
अथुद्ध नहीं हैं, क्योंकि धर्माधर्म विज्ञान को शार्रहेतुकत्व है । यह धर्म है, यह अथर्म 
है, इस विज्ञान में शास्त्र ही कारण है। उस धर्माधर्म के अतीन्द्रिय होने से शास्त्र के 
विना उनका इन्द्रियों से विज्ञान नहीं हो सकता है और नियत ( एक ) देश, काल और 
निमित्त के नहीं होने से भी शास्त्र के बिना सामान्यतो हृष्ठानुमान से भी उनका 
विज्ञान नहीं हो सकता है। जिस शुचि देश प्रातःकाऊल, साकार और जीवनादि 
निमित्त के रहते जो अग्निहोत्रादि धर्म किया जाता है, वही अशुचि देश, अद्ध॑रातनि- 
काल मरणादि निमित्तान्तर में अधर्म हो जाता है, इससे शास्त्र के विना धर्माधर्म- 
विपयक विज्ञान किसी को नहीं होता है और शास्त्र से तो हिंसा, अनुग्रहादि स्वरूप 
ज्योतिट्टोम धर्म है, इस प्रकार निश्चित हुआ है, वह अशुद्ध है यह केसे कहा जा 
सकता है) शंका होती हैं कि ( सब भरत की हिसा नहीं करे ) इस प्रकार का शास्त्र 
ही भूतविपयक हिंसा को अधमंरूप समझाता है। क्योंकि शास्त्र से निषिद्ध क्रिया 
को ही अधर्म कहा जाता है। उत्तर है कि निपेध का विषय होने से हिंसा अधर्म 
है, यह वात सत्य है, परन्तु वह निपेध शास्त्र उत्सग्ग ( सामान्य ) है और ( अभिसोम- 
देवताक पशु का आलम्भ करे ) यह विशेष शात्त्र होने से अपवाद ( वाधक ) है । 
उत्सगं तथा अपवाद को व्यवस्थित ( भिन्न ) विपषयत्व है। इससे बेदिक कर्म 
विश्ुद्ध है। जिससे गिष्टों से अनुछ्ठीयमान अनिन्‍्यमान है, अर्थात्‌ शिष्ट इस कर्म का 
आचारण करते हैं ओर इसकी निन्‍्दा नहीं करते हैं, इससे भी यह विशुद्ध है। इस 
हेतु से उसका जाति स्थावरत्व रूप प्रतिरूप ( प्रतिकुल-अनिष्ठ ) फल नहीं होता है 
और इवान आदि जन्म के समान भी ब्रीहि आदि जन्म नहीं होने योग्य है। क्योकि 
वह ब्रीद्ि आदि जन्म पापाचरण वालों का अधिकार करके कहा जाता हैं। उस प्रकार 
से यहाँ कोई विशेषाधिकार नहीं है। इससे चब्द्रमण्डल से पतित अनुशायियों का 
द्वीहि आदि में संइलेपमात्र ही तदुभाव इस प्रकार उपचार किया जाता है। वस्तुतः 
वलवदनिप्ठ का असम्वन्धी इप्टमात्र कृषि आदि के समान कामि के लिये विधि का 
विपय होता है। इससे सुख के साथ दुःख भी इश्टादिकारी को भोगना पड़ता है 
परन्तु बह: इष्टादिसम्बन्धी हिसादिरूप दोष ब्रीहि आदि जन्म का हेतु नहीं होता है, 
यह सूत्र और भाष्य का तात्पय है इत्यादि अन्यत्र ज्ञेव है ॥ २५ ॥। 


ध्षद यद्यपन्नशांड्रभाष्यस्‌ [ मध्याथ है 


शेतःसिग्योगो5थ ॥ २६ ॥ 

इतश्व मीक्यादिसंश्नेषमात्र तद्भायों यत्तारण न्री<द्यादिभायस्यानन्तरमनुश- 
मिनां रेत सिग्भाय आम्नायते--यों या हानमत्ति यो रत सिद्चति तद्धय 
एय सयति! ( छा? ४११०६ ) इति | नवाज गुख्यो रत मिग्भाव सम्मयति। 
चिरजातों द्वि प्राधयापनों रत सिग्मय्ति । कथमियानुपचरिततद्धावमद्यमा- 
नान्नानुगतोइनुशयी प्रतिपयते। तय तावदयश्य रत सिग्योग एयं रेत सिर्भा- 
वोष्भ्युपगन्तव्य । तद्ददुनीह्यादिभायोडपि ब्रीद्याटियोग एप्रेस्यवरिसेव ॥ २६ ॥ 

इस वारण से द्वरीहि आदि के साथ सम्बपमात्र हो श्रोटि बादि भाव है कि-- 
जिस कारण से ब्रीटि भाव व अनातर अनुगायिया वा रत सिगभाव श्रृति में पढ़ा 
जाता है वि ( जो-जी अन्न साता है जा बीय का योनि म--गर्भाशय मे सेचा वरता 
है अनुशयी जीव तदूपता वो प्राप्त करता है। यहाँ मुख्य रेत तेक्ता रपता नहीं हो 
सकती है, मुख्यरेत सिमभाव वा असम्तव है। जिससे चिस्वा७ वा उत्पन यौवन 
को प्राप्त पुरंष रेत या सचनवर्तों होता है। यहाँ खाया गया अप मे अनुगत अमुशयी 
अनुपचरित ( मुख्य ) तदुभाव ( ठद्ूपता ) विस प्रवार से प्रतिपत होगा । इससे बहाँ 
रेत पैक्ता के साथ सम्ब ही रेत सिश्वाव अवश्य मानना होगा, उसी के समान 
प्रोहि झादि भाव भी ब्रीहि जादि के साथ सम्दथ ही है, इस प्रवार उपप्रम और 
झपसहार वी एक्म्पता से उपतम उपसहार मे विरोध नहीं है । 

योने गारीरम ॥ २७ ॥ 

अध रेत सिग्मासस्थानन्तर योनी निपिक्ते रततसि थोनेरविशरीरमनुशयिना- 
मनुशयफ्लोपभोगाय जायत इत्याह शाखमू--यिय्र इृह रमणीयचरणा? 
(छा० ४९०७ ) इत्यादि। तस्मादष्ययगम्यते सायरोहे श्रीक्षादिमायानमरे 
चच्छरीरमेव सुसदु सान्वित भयतीति । तस्माद नीह्यदिसश्लेपमानमनुशयिना 
तजन्मेति सिद्धयू ॥ २७॥ 

इति श्रीगोविन्दभगपत्पूज्यपादशिप्यश्रीमच्छ ररभगयत्पूज्यपाद ऊती 
शारीरक्मीमासाभाध्ये छृत्तीयाध्यायम्य प्रवम पाद ॥१॥ 

फिर रेत सेक्ता भाव के अनन्तर योनि में वीर्य वे निषेत् (प्रात्ति ) होने वर 
अनुशम वो फेठ का उपम्रोग बे हिए योनि से आधथय दरोर उत्पन्न होता है। यह 
शात्र कहता है कि [ यहाँ जा रमणोय आचरप वाड़े होत है) इयादि | इससे भी 
यहू समझा जाता है कि अवरोह म प्रीहि प्ञादि भाव वे समय मे सुख-दु खयुक्त 
बह ब्रीहि भादि शर्योय् ही नहों होता है, इससे ब्रीहि आदि के साथ सम्बन्धमात्र ही 
अनुद्यी वा द्वरीहि आदि जन्म होता है, यह सिद्ध हुआ ॥ रे७ वा 

दति ब्रद्ममुत्रदाडूरभाण तृतीयाध्यायस्य प्रथम पाद समाप्त 
न-फप-फरैपीट-क+- 


तृतीयाध्याये ह्वितीय पाद: 
[ अन्न पादे तत्त्वंपदार्थपरिशोधनविचारः । ] 


संध्याधकरण ॥ १॥ 

सत्या मिथ्याज्थवा स्वप्नश्रुतिः सत्या श्रुतीरणात्‌ । जाग्रहेशविशिष्टत्वादीश्वरेणेव निर्मिता ॥4॥ 
देशकारायनोचित्याद्राधितत्वाच्च सा ऋूपा । अभावोक्तेहंतमात्रसास्याजीवानुवादतः एश। 
[ सन्ध्य॑ तृतीय स्वप्वस्थानम्‌ ) इस श्रुति के अनुसार जाग्रतु सुपुप्ति की अपेक्षा 
संध्यनामक तृतीय स्वप्न स्थान हे, इस स्थान में रथादि की यृष्टि होती है । जिस से 
श्रुति वहाँ की सृष्टि को कहती हे । यहां संशय होता है कि यृष्टि सत्य आकाशादि की 
सृष्टि के समान व्यावहारिक है अथवा रज्जु-सर्पादि के समान मिथ्या प्रातिभासिक 
है। पृव॑पक्ष है कि श्रुतिकथित होने से सत्य है तथा जाग्रतु काछ के देश से स्वप्न 
का देश अविशिष्ठट ( तुल्य ) है । इससे ईद्वर से ही निमित है । सिद्धान्त है कि देद, 
काल के अनोचित्य (व्यावहारिक सृध्ठियोग्यता का अभाव ) से और वाधितत्व से 
वह सृष्टि मिथ्या है और ( न तत्र रथाः ) इत्यादि श्रुति द्ाःसः व्यावहारिक स्थादि के 
अभाव के कथन से तथा तात्कालिक हित की समता में भश्लरीस्वप्न की यृष्टि मिथ्या है । 
(य एप सुप्तेपु जागति ) इस श्रुति में जीव का' अनुवाद से “ईब्वर स्वप्त का 
कर्ता नही है, किन्तु जीव ही वासना आदि द्वारा कर्ता हैँ।| १-२ ॥ 


हि 
हि 


संध्ये खथ्टिराह हि ॥ १ ॥ के 
अतिक्रान्ते पादे पद्चाभिविद्यामुदाह्म्य जीवस्थ: :संसारगतिग्र भेद) ।. 
प्रपद्चितः | इदानीं ठु तस्यैबावस्थाभेदः प्रपच्च्च्यते | इद्मामेनन्ति>्#, 
यत्र अ्रस्वपिति! ( बृ० ४३६ ) इत्युपक्रम्य "न तत्र रथा न रथयोगा, ने पंल्थीमे: 
भवन्त्यथ रथान्रथयोगयान्पथः खजते' ( बूु? ४३१० ) इत्यादि । तत्न संशथ:-- 
कि प्रवोध इव स्वप्नेडपि पारसार्थिका सप्टिसहोस्विन्मायासयीति । तन्न तावत्म- 
तिपायते संध्ये वध्यरूपा खष्टिरेति। संध्यमिति स्वप्तस्थानमाचष्टे, थेदे 
प्रयोगदर्शनात्‌ 'संध्यं ठतीय॑ स्वप्तस्थानम्‌ः (बू० ४श६ ) इति। हयोलोंक- 
स्थानयोः प्रबोधसंप्रसा इस्थानयोवो संधो भवत्तीति संध्यमू; तस्मिन्संध्ये स्थाने 
तथ्यरूपेत रष्टिमवितुमहेति | छुतः ? यतः प्रमाणभूता श्रुतिरेबसाह 'अथ 
श्थानरधयोगान्पथः खजतेः (च्रु० ४॥३१ ०) इस्यादि | स हि कर्तंति चो पसंहारा- 
देवमेवाबगम्यते ॥ १ | 
भतिक्रान्त ( व्यतीत ) पाद में पम्चाम्निविद्या का उदाहरण ( हृष्टान्त ) देकर 
बैराग्य के लिए. जीव की संसारगति का प्रभेद प्रपन्चित ( सचिस्तर कथन ) किया 


उश्ट प्रहासूप्रशाइरमाष्यम्‌ [ अध्याय, ३ 


गया है | अब इस समय उठा जीव वा ही अवस्थाभिद विवेव के दिए प्रपश्चित विया 
जाता है, विस्तारपुर्वत वहा जाता है। प्रवम जाप्रदवस्थासम्बन्धी गति आगति 
बादि का वर्णव हुआ है, स्वप्न के विषय में श्रुति यह बहती है वि ( वह आत्मा जिस 
बा म प्रस्वाप करता-सोवा है ) यहाँ गो आरम्भ बरके पिर वहा जाता है कि ( उच्च 
स्वप्न में रथ, रथ मे जुटने बाछे घोदे रथ के मार्ग नही रहते हैं। घह आत्मा रथ, घोड़े 
और मार्ग वी भृष्टि करता है ) इत्यादि । यहाँ सशय होता है वि जाप्रतु वे समान स्वप्न 
में भी परमार्थ तत्त्वर्प परमात्मा स होने वारी अतएव पारमाथिव सृध्ति आ्ाषादि 
सृध्ति के समान है, अथवा मायावीइत सृष्टि के समान मामा ( अविद्या ) मंयी है। 
मगहाँ प्रथम पूर्वपक्षरप से प्रतिपादन किया जाता है कि संश्य मे स्नत्यशप युध्टि होती 
है । सन्ध्य इस पद से स्वप्नस्थान वो वहुते हैं ओर बेद मे प्रयोग देखने से स्वप्न वो 
सन्ध्य यहा गया है. ( सब्ध्य तृतीय स्वप्नस्थान है ) यह वेदिक प्रयोग है। अर्थात्‌ 
मुभूपुं के इस लोव और परटोवरूप स्थान वी सन्धि म होता है अथवा जाग्रतु भर 
सुपुष्तिर्प दो स्पाल को सस्थि से होता है इससे स्वप्न वो सस्ध्य बहने हैं... इए शध्य 
स्थानमे सत्य स्वष्प ही सुधट्ठि होने योग्य है | एसा क्या होने योग्य है कि जिससे प्रमाण- 
स्वध्प श्रुति इस प्रकार बहती है कि ( आत्मा रथ, घोड़े और मार्ग वी सृष्टि करता है ) 
और ( वह आत्मा ही वर्ता है )। इस प्रजार वे उपसहार से सवरनूवत्व क॑ ज्ञान दारा 
भी ऐसी ही सृष्टि समझी जातो है ॥ ३ ॥ 


निमातार॑ चैक पुत्रादयश्च ॥ २ ॥ 

! अपि चैंके शास्िनोउस्मिन्नेय सब्ध्ये स्थाने फामाना निर्मातासमात्मा- 
नमामनन्ति--य एप सुत्रेपु ज्यगर्ति चाम काम पुरुषो निर्मिमाण (क० ४८) 
इति] पुप्रादयश्च तत्र काम्ा अभिप्रेयन्ते काम्यस्त इति। ननु कामशदेने- 
च्छायिशेपा एयोच्येरद । न । शवतायुप पुजपीनान्वृणीष्य' ( क० १२३ ) इति 
प्रकृत्यान्ते कामाना त्वा घामभाल करोमि' ( क० १।२४ ) इति अऊतेपु ( १) 
तत्र पुतादिपु कामशछ्ठस्य प्रयुक्तयात्‌। प्राज्षं चैन निर्मोतार प्रश्शणबाक्य- 
शेपाश्या प्रतीम.। श्राक्षस्य द्वीद प्रकरणम्‌ अन्यत्र धर्मोदन्यप्राधमौत! ( क० 
२१४ ) इत्यादि, तद्दिपय एप च बाक्यशेपोडषपि-- 

पूर्व सूत्र की अनुवृत्ति पूर्व॑द इस सूत्र वा सक्षिप्तार्थ है वि' ( सन्ध्ये सप्टिक्न॑बल्येव हि 
यत्त “एके शाखिन स्वप्ते वामाना निर्मातारमाहु पुत्रादयइच तब निर्मातब्या भवन्तीति) 
सन्ध्य में सृष्टि होती ही है, जिससे एक शाखा वाले ईइवर को निर्माता बहते हैं और 
पुत्रादि वहाँ निर्माण के योग्य होते हैं, इससे ईइवररचिद जाग्रलुत्रादि वी पृष्टि के 
समान स्वप्न सृष्टि सत्य ही होती है, यह भाव है । 

दूसरी वात है कि एक द्याखा वाले इसी सब्ध्य स्थान से वामो वो निर्माता आत्मा 
वो वहते हैं कि ( जो यह पुरुप वरणो के सोने धर निरव्यापार होने पर तत्तत्‌ वाम्य 


पादः २ सन्ध्याविकरणभाष्यम्‌ ६६५, 


वस्तुओं का निर्माण करता हुआ जागता है ) यहाँ ( काम्पन्त इति कामाः ) जो इच्छा 
के विषय हों, वे काम कहते हैं--ऐसा काम पद का अर्थ होने से पुत्रादि कामरूप 
अभिष्रेत होते हैं। रूढि के अभिप्राय से शंका होती है कि काम शब्द से इच्छाविज्ेप ही 
कहे जा सकते हैं, पुत्रादि नहीं। उत्तर है कि प्रकरण से यहाँ काम शब्द काम्य पदार्थ ही 
हो सकता है, इच्छा नहीं, जिससे (सौ वर्ष की थायु वाले प्रत्र॒ और पौबरूण बट 
माँगो ) इस प्रकार आरम्भ करके अन्त में ( कामों का कामभागी कामयोग्य मैं तुम्हें 
करें ) इस प्रकार प्रकृत पुत्रादि में ही वहाँ कामशब्द के प्रयुक्त होने से पुत्रादिक ही काम 
शब्द के अर्थ हैं। प्रकरण तथा वाक्यशेप से इस निर्माता को प्राज्ञ ( ईश्वर ) समझते 
हैं । जिससे ( धर्म से अन्य है, अधर्म से अन्य है ) इत्यादि रूप यह प्राज्ञ का प्रकरण है। 
उस प्राज्ञविषयक ही वाक्यशेप है कि-- 


तदेव शुक्र तदूतरह्म तदेवास्त्तमुच्यते | 

त्तस्मिल्लोकाः श्रिताः सर्वे तदु नात्येति कश्चच ॥ ( क० श८ ) इति | 

प्राज्कठे का च सष्टिस्तथ्यरूपा समधिगता जागरिताश्रया तथा स्वप्ना- 
श्रयापि स॒प्टरिमवितुमहति। तथा च श्रुति:--/अथों खल्वाहुजोगरितदेश एवास्यैप 
इति यानि होच जाम्रत्पश्यति तानि सुप्र/ (ब्रृ० ४।११४) इति स्वप्नजागरितयो 
समानन्यायतां श्राववति । तस्मात्तथ्यरूपेव सन्ध्ये स्रष्टिरेति ॥! २ ॥। 


वह निर्माता ही शुक्र स्वयंप्रकाश शुद्ध है, वही ब्नह्म है, वही अमृत कहा जाता है, 
उसके आश्रित सब लोक हैं। उसका उलंघन कोई नहीं करता है । प्राज्ञ जिसका 
कर्ता है ऐसी जागरित के आश्रय वाली सृष्टि सत्यहूप्‌ व्राली समझी गई है, इसी प्रकार 
स्वप्नाश्नय वाली सृष्टि भी होने योग्य है। इसी अकार श्रुति है-कि ६ अन्य लोग भी 
कहते हैं कि इसका यह जागरित देश है जो स्वूप्न- है; जिससे जिसको, जाम्रतु में देखता 
है उसी को स्वप्न में देखता है ) इस प्रकार स्वप्न-और जागरित की समान्‌-भ्यायता 
( रीति ) को श्रुति दिखाती है, सुनाती है, इससे स्व्॒प्न मै'सत्य ही सृष्टि होती है. २॥॥ 


एबं प्राप्त ग्रत्याह--- २.0 ५४ न्‍ैँ 
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मायामाजत्र तु कात्स्थेनान सिव्यक्तस्वस्पत्वाते, [शत 


छतुशव्दः पश्च॑ व्यावत्ंयति | नेतदस्ति यदुक्त सन्ध्ये रमृष्टि पारमा 
थिंकीति | मायव संध्ये सप्टिन परमाथगन्धोष्प्यस्ति! कुतः ? कात्सन्य- 
नानभिव्यक्तस्वरूपत्वात्‌ ! नहि कार्त्स्न्यन परमार्थवस्तुधर्मणामिव्यक्तस्वरूपः 
स्वप्न: | कि पुनरत्र कात्स्न्यंमभिप्रेतं देशकालनिमित्तसंपत्तिरबाघत्व | नहिं 
परमार्थवस्तुविषयाणि देशकालनिमित्तान्यवाधस्थ स्वप्ने संभावयन्ते 
न॒ताबत्स्वप्मे रथादीमामुचितों देशः संभवति। नहि संचुते देहदेशे 
रथादयोडबकाशं लमभेरन्‌ । स्यादितत्‌। बवहिदेद्ात्स्वप्न॑ द्रक््यति देशान्त- 


७०० प्रह्मदप्रशाएूरभाध्यम्‌ [ अध्याय है 


एिलिद्र्यम्रठणात्‌ | दर्शयति च श्रुतिर्तहिर्देहात्स्यप्म--बिहिप्कुलायादमृतशभ्रित्वा, 
स ईयतेडमृतों यत्र गामप! (ब्रु० 'शाश१२ ) इति। स्थितिगतिप्रत्ययनेद्थ 
नानिप्फान्ते तन्दी सामझस्यमश्नुत्रीतेति। नेत्युच्यते | नहि सुप्तस्य जन्तो, 
क्षणमात्रेण योजनशतान्तरित देश पर्यतु गिपर्यतु च तत सामथ्य सभाव्यते | 
इस प्रवार प्रात हात पर प्रयाश्यात वरते हैं, प्रत्युत्तर दते हुँवि सुूत्रगत तु 
दाढ्द पूर्वपल वी व्यायृत्ति वरता है वि सम्ध्य मे सृष्टि पारमाथिवी होनो है । यह जो 
बहा है, वह यय वथन नहीं है, सध्य म जा सृष्टि होती है वह मायाध्य अविद्यात्मक 
अर्याद्‌ भ्रान्तितानस्व प्रातिभासिक यृष्टियात्र होती है उससे परमार्थ शा गन 
( हेश ) भी नही रहता है । व्यादि उत्सनस्परूप से अनभिव्यक्त स्वस्प बाह्य होने से 
परमार्थू यता वा निश्चय होता है! जिससे सम्पूर्णतायुत्त परमार्थ वस्तु के धर्म द्वारा 
बभिव्यक्त स्वरुप वाठा स्वप्न नहीं हाता है, प्रश्न है कि यहाँ कार्त्स्न्य-सम्पूर्णता क्या 
अभिप्रेत है। उत्तर है कि देश, बाद और निमित्त वी सम्पत्ति ( सिद्धि-यूंता ) और 
अवाध-नूतनता अभिप्रेंत है। परमार्थवस्तुविषयय देश, वार और निर्मित्त तथा 
अवाध स्वप्न में सम्भावित नहीं हैं। अर्थात्‌ पारमावितर वस्तु सम्बन्धी देशादि वी और 
अवाध वी सम्भावना स्वप्न मे नहीं की जा सव॒ती है। प्रथम तो द्वप्न में रवादि के 
उचित ( थोग्य ) देश वा सम्भव नहीं है, जिससे सवृत ( सकीर्ण ) देहदेश भें स्थादि 
अवबाश नही पा सकते हैं। झदा होती है कि स्वप्त भ रयथादि गा अववाश मिल 
सबता है। जिससे हश से जातरिन ( व्यवहित ) दूर वर्तमान द्रव्य का स्वप्न में ग्रहण 
( ज्ञान ) होता है, इससे देह से बाहुर जाकर रथादि के योग्य देश म स्वप्न देखेगा । 
शुति भी देह स बाहर स्वष्न वो दिखाती है कि ( शरीरम्प कुछाय-तीड से बाहर स्वप्त 
काठ मे वहू अग्रृतामा विचरता है, और विचर कर बहू अमृतात्मा थहाँ जाता है, 
जहाँ जाने वी इच्छा करता है) स्वप्न कार मे जीव के दह से बाहर निःत्रान्त [ निर्गेत 
प्राप्त ) हुए बिना बाहर स्थिति और गति के प्रत्यय (ज्ञान )वगा भेद आज्जरय 
[ थुक्तदा ) वो नहीं प्राप्त होगा । अर्थात ज्ञान का भेदयुक्त नही होगा। उत्तर है कि 
स्वप्त वार म बाहर दुर नहीं जाता है यह बहा जाता है, जिससे सुप्त जतु ( जीव ) 
वो क्षणमात्र म सी योजन से व्यवत्ति दश मे जान के और वहा से छौट आन के 
सामर्थ्य वी सभावना नहीं मी था सक्‍ती हैं। 
छऋल्िल प्रल्पएएन्गगल स्लाएड ऋफएलि जुद्यज्पणा शणन निदाफ5- 
भिप्लुत स्वप्न प्यालानमिगतश्चास्मिन्म्रतिथुरुश्वे” ति देहायेंदपेयात्प्चा- 
ला'बेव श्रतिवुध्येत न तानसायमिगत इति छुरूप्येउ तु श्रविवुध्यते । येन चाय 
देहदेन देशान्तरमश्नुयानो मन्‍्यते तमन्यग्रे पार्शरस्था शयनदेश एय पश्यच्ति । 
यथामूतानि चाय देशान्तराणि स्थप्ने पश्चति न तानि तथामूतान्येत्र भयन्ति | 
परिधायश्चेत्पश्येज्ञामदद्वस्तुभूतम थंमराकलयेत्‌ । दर्शयति घ॒ श्रुतिरन्‍्तरेब देहे 
स्वप्नमू--स यजेतत्स्थप्नया चरति' इत्युपत्म्य स्वे शरसीरे यथाऊाम परियर्तते/ 


पाद: २ ] सन्ध्याविकरणमाष्यम्‌ छण्१्‌ 


(यु० २११८) इति। अतश्व की पी वाददि का तिगीणी 
व्याख्यातव्या यहिरिव कुलायादसृतश्ररित्वेति | यो हि वर श्रीरे न तेन 
प्रयोजन करोति स वहिरिव शरीराद्भवतीति | स्थितिंगतिग्रत्ययभेदो5प्वेबंसति' 
विप्रलम्भ एवास्युपगन्तव्य:। कालबिसंवादोडपि चर स्वप्ने भवति रजन्यां 
सुप्रो बासर॑ भारते वर्ष मन्‍्यते | तथा मुदूर्तमात्रवर्तिनि स्वप्ले कदाचिद्रह॒वपपू- 
गानतिवाहयति | निमित्तान्यपि च स्वप्ते न बुद्धये कर्मणे वोचितानि वि- 
चन्ते। करणोपसंहाराद्धि नास्य रथादिग्रहणाय चश्लुरादीनि सन्ति। रथा- 
दिनिवतने5पि कुतोडस्थ निमेपमात्रेण सामथ्य दारूणि बा। वाध्यन्ते 
चेते रथादयः स्वप्नहष्टाः प्रबोधे। स्वप्न एवं चेते सुल्भवाघा भव॒न्ति, 
आद्यन्तयोग्यभिचारदशनात्‌ । रथोड्यमिति हि. कदाचित्स्वप्ने निर्धारित: 
क्षणेन मनुष्यः संपयत्ते, मनुष्योड्यमिति नि्धारितः क्षणेन वृल्षः | स्पष्टं 
चाभाष॑ रथादीनां स्वप्ते श्रावयति शास्त्पू--न तत्र रथा न रथयोगा 
न , पन्‍्थानो भवन्ति! (ब्वूं० ४३९० ) इत्यादि | तस्मास्सायामात्र स्वप्न- 
दर्शनम्‌ ॥ ३॥ 


कहीं स्वप्न से जागने पर स्वप्नद्रप्टा प्रत्यागमन ( छोटना ) रहित स्वप्न को 
सुनाता है कि आज में इस कुरु देश में सोया हुआ निद्रा से व्याप्त होकर स्वप्न में 
पंचाल देश में गया था और इस देश में यहाँ जाग गया हूँ। वह यदि देह से निकल 
कर चहाँ गया होता तो गागमनरहित जागृति होने पर पंचाल देश में ही जागता, 
वह पंचाल में नहीं गया था । इससे कुरु देश में ही जागता है और यह स्वप्नद्रप्टा 
जिस देह द्वारा देह सहित अपने को स्वप्न में देशान्तर में प्राप्त समझता है । अन्य 
पादवंवर्ती छोग उस देह को शयन देण में ही देखते है । यह स्वप्नद्रप्टा जिस प्रकार के 
स्वरूप वाले देगान्तरों को स्वप्न में देखता है, वे देगान्तर उसी प्रकार के स्वरूप वाले 
नहीं रहते हैं । यदि परिधावन वाहर गमन करता हुआ स्वप्नद्रष्टा स्वप्न में पदार्थों को 


5. 
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देखता, तो जाग्रतू के समान वस्तु के सत्य स्वरूप को ही देखता, समझता श्रुति देह 
के अन्दर ही स्वप्न दिखाती, समझाती है कि ( जिस काल में यह स्वप्म होता है, उस 
समय वह आत्मा स्वप्नवृत्ति से रहता है ) इस प्रकार से आरम्भ करके ( अपने 
शरीर में यथेष्ट विचरता है ) इसी श्रुति और उपपत्ति से विरोध के कारण घरीर से 
बाहर स्वप्नदर्शन को कहने वाली श्रुति गौणी कहाने योग्य है, कि ( अमृतात्मा बाहर 
के समान विचर कर यथेष्ट गमन करता है ), जिससे जो शरीर में वसता हुआ भी उस 
शरीर से प्रयोजन नहों करता है, वह गरीर से बाहर के समान होता है | इस प्रकार 
श्रुति और उपपक्ति ( युक्ति ) से स्वप्न के गरीर के भीतर में ही सिद्ध होने पर स्थिति 
भर गति विपयक स्वप्नकालिक ज्ञान भेद को भी विप्रल्म्म ( विश्रम ) रूप ही 
मानना चाहिए । स्वप्न में काल का भी विसंवाद ( चिप्रकुंभ ) विश्षम होता है। रात्रि 
में सोया हुआ भारतवरपं में दिन समझता है। इसी प्रकार मुह॒तंमात्र (दो घड़ी ) 


ड्ड्ए चहासूत्रशाइरससाप्यम [ अध्याय ३ 


सस्ति, प्रतिपांदित हि. 'तठनन्यत्वमारम्भणशब्दादिभ्य ? ( न्र० सु० २११४ ) 
इत्यत समस्तस्थ प्रपश्नस्थ मायामाप्रत्वम्‌। प्राज्तु ब्रह्मात्मटदर्शनादियदा- 
दिप्रपद्ों व्यवस्थितरूपो भ्रयति | सध्याश्रयस्तु प्रपद्न प्रतिदिन बाध्यत इति, 
अते। वैशेषियमिंद सध्यम्थ मायामात्रललमुदितव )। ४ ॥। 
दूयरी वाठ है कि जागरित काल मे, विषय इन्द्रियों के सयोग को वर्तमानता से 
मर ज्ञादित्यादिश्प ज्योतिया के व्यतित्र [ समिश्रण ) से आत्मा की स्वय ज्योति - 
स्वर्पता का निर्बेंचन दुष्कर है, इस आशय से उस आत्मा की स्वयज्योति'धवरूपता 
का निर्वेचन के ए श्रुति में स्वान उपनास्त ( बणित ) हुआ है। यहाँ यदि सृह्धि 
आदि वा दोय वचन थुुत्या ( श्रुति के तात्यर्य वा विपम्र रूप से ) जागरिन तुल्य 
समझा जायगा, स्वीकृत होगा, तो आत्मा वी स्वय ज्योति स्वछपता नहीं निर्णोति 
होगी । कयोवि ताग्रतु वे समान ही स्वषध्त भी हो जायगा, इससे रथादि वा अभाव 
दचन श्रुति से तालयंद्रिषय मुख्य वृत्ति से है। रघादि को सृष्टि का बोबक वचन 
भ्रक्ति गौणी वृत्ति से है इस प्रकार व्याख्यान करना चाहिए। इस भाक्त झुप से हीं 
निर्माण श्रुति भी व्यास्यात हो गई । जो थह भी कहा था कि इस स्वप्ननिर्माता को 
श्रुततियाँ प्राघ्न वही हैं) वह भी बंधन असत्‌ है। जिससे दूमरी शुति में ( स्वय अपने 
जांग्रतु देह को निदेत्य निश्चेष्ठ करके स्वय वासनामय देह का निर्माण वरके अपने मनो 
मत्तिझ्प प्रतवाश से और निजर्चेतन्य रूप से स्वप्न वा अनुभव करता है ) इस प्रवार 
जीव के व्यापार के श्रवण से प्रात्न स्वप्न वा निर्माता नही है। इस कठ श्रुति में भी 
( जो यह इस्द्रियों के सोने पर जागता है ) इस प्रसिद्ध के अनुवाद से कामो का निर्माता 
मह जीव ही बा जाया है । ( वही शुद्ध है वही ब्रह्म है) इस वावयज्मेप के द्वारा तो 
उसो के जोवभाव वो निवृत करके ब्रह्ममाव का उपरेंश दिया जाता हैं। वह उपदेश 
( तत्वमसि ) इयादि के समान है, इससे ब्रह्म प्रन्‍रण-विर्द्ध नही होता है । स्वप्न मे 
को प्राज्त वे व्यवहार ( व्यापार ) क्या पतिपेव हम नहीं करते हैं, वयोकि सर्देश्वरत्व 
से सभी अवरयाओं मे प्राज्ञ के अधिष्ठतृत्व वी सिद्धि से उसका निपेध नहीं हो सबता 
है। परन्तु सभ्य रुप जाश्य वादा सर्ग ( शस्तार सृष्टि ) आवध्य आादि के झएं के 
समान पारमाथित नहीं है । इतना ही प्रतिपांदत विया जाता है। वियदादि संग वो 
भी अत्मन्तिक [ मुख्य ) संगत्व नहीं है। जिससे ( तदनन्यत्वम ) इत्यादि सूत्र में 
समध्त प्रपज्च ([ ससार ) का मायामाजत्व प्रतिपादित हो चुका है। परन्तु ब्रद्मात्मत्व- 
दर्शन से पू्वेक्‍॒ाछ में आकाश आदि रुप प्रपञश्च व्यवस्थित स्वेल्ववाला (वाध 
रहित ) रहता है और सब्यात्प आश्यवाा प्रपम्द प्रतिदिग बाधित होता है, इसमें 
विशेष मप से यह सत्य्य दी सायामात्रद्ा कही गई है ॥ ४ ॥ 
पराभिध्यानात्तु तिरोहितं ततो हास्य बन्धविपयेयो ॥ ५॥ 
अयापि स्यात्परस्येय तायदात्मनॉज्शो जीयोडस्नेरिंव विस्कुलिड्न' तप्रैय 
सतति यथाप्रितिस्फुलिड्रयो समाने दहनप्रवाशनशक्ती भगत एुर जीवेश्वुर 
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योरपि ज्ञानेश्वयंशक्ती, ततश्थ जीवस्य ज्ञानैश्वयंबशात्सांकल्पिकी स्वप्ले रथा- 
दिस्रष्टिसंविष्यतीति | अन्नोच्यते | सत्यपि जीवेश्वयोरंशांशिसावे प्रत्यक्षमेव 
जीवस्थेश्वरविपरीतधसंत्वम्‌ | कि पुनर्जीवस्वेश्वरससानधर्मस्व॑ नास्त्येव | न 
नास्त्येब! १ )। विद्यमानमपि तत्तिरोहितमविद्यादिव्यवधानात्‌ | तत्पुनस्ति- 
रोहित॑ सत्परमेश्वरमभिध्या यतो यतमानस्य जन्‍्तावधूतध्वान्तस्य ववामराते 
रस्छतेव हक्‍्शक्तिरपधवीयोदीश्वरप्रसादात्संसिद्धस्य कस्यचिदेवाविभवत्ति न 
स्वभावत एवं सर्वेपां जन्तूनाम्‌। कुतः ? ततो हीश्वराद्घेतोरस्य जीवस्य 
वन्धमोक्षी भवतः। ईश्वरस्वरूपापरिज्ञानाद्ठन्धस्तत्स्वरूपपरिज्ञानात्त मोक्षः 
तथा च श्रुति:-- 

ज्ञात्वा देव॑ सवंपाशापहानि: क्षणे: क्लेशेजन्ममृत्युप्रह्णि: | 
तस्याभिध्यानात्ततीयं देहसेदे विश्वेश्वय केवल आप्रकामः ॥ 

( श्वे० १११ ) इत्येबसादा | 

पूर्व कथित रीति से स्वप्त के मायामथ सिद्ध होने पर भी यदि शंका हो कि परमात्मा 
ही का उपाधिपरिच्छिन्न अंश जीव अग्नि का अंश विस्फुलिड्र के समान है। यहाँ 
ऐसा होने पर जैसे अभि और विस्फुलिड्भ में दहन और, प्रकाशन शक्ति ( जलाने 
और प्रकाशने का सामर्थ्य ) तुल्य रहती है। उसी प्रकार जीव ओर ईइवर में भी 
ज्ञान शक्ति और ऐडवर्य शक्ति तुल्य होगी। जिससे जीव के ज्ञान ऐडवर्य ( ईद्वरता ) 
के वण ( बलशक्ति ) से स्वप्त में स्थादि की सांकल्पिकी ( संकल्प जन्य ) सृष्टि सत्य' 
ही होगी, जैसे कि ईइवर के संकल्प से सत्य सृष्टि होती है। यहाँ उत्तर कहा 
जाता है कि जीव और ईइवर को अंश और अंशी भाव ( अंशांशी रूपता ) के रहते 
भी जीव को ईइवर से विपरीतधमंवत्व ( असत्य संकल्पत्वादि ) प्रत्यक्ष ही है। इससे 
जीव के संकल्प से सृष्टि नहीं हो सकती है । शंका होती है कि विरुद्ध धर्म वाला होने 
से क्‍या जीव को ईश्वर के तुल्य धर्मंवत्व सर्वथा नहीं है। उत्तर है कि सर्वथा 
'ईदवर के तुल्य धर्मवच्व नहीं है, यह बात तो नहीं है, ईडवर के तुल्य धर्मवत्त्व है 
भी, परन्तु वह विद्यमान ( वर्तमान ) भी तुल्य धर्मंवत्व, अविद्या आादि रूप व्यवधान 
( परदा ) से तिरोहित ( आच्छादित ) है। ( तिरोहित होता हुआ भी वह समान 
धर्मवरव, परमेश्वर का ध्यान करने वाके संयमादि यज्ञ करने वाछे विनाणित ध्वान्त 
( मोह-पाप ) वाले संसिद्ध ( शुद्ध अणिमादि युक्त ) किसी प्राणी की ईश्वर की कृपा 
से वह तिरोहित ज्ञानैश्वयंशक्ति आविभृंत ( प्रकट ) होती है, जेंसे कि तिमिर ( नेच- 
रोग ) से तिरस्कृत ( आच्छादित ) दृष्टिमकक्ति ओयधि के बरू से प्रकट होती है । 
स्वभाव से ही सब प्राणियों को ज्ञानश्वयं-शक्ति नहीं प्रकट हो सकती है। क्योंकि 
उस्त ईश्वररूप हेतु से हो इस जीव के वन्ध-मोक्ष होते है। ईश्वर के स्वरूप के 
अपरिज्ञान ( अविद्या ) से बन्ध होता हैं। ईश्वर स्वरूप के परिज्ञान ( अनुभव ) से 
मोक्ष होता है और इसी प्रकार श्रुति कहती है कि ( दिव्यात्मा को जान कर स्थिर 
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ज्ञानी वे सव बन्बना वी निवृत्ति होती है, क्षीण हुए करटेशों द्वारा जन्मन्मरण को 
निवृत्ति होती है। उच्च देव के ध्यान स प्रारब्य भोग के अन्त में इस देह के भेदन 
( नाश ) होने पर वह ध्याता मार्ग दो से मिन तृतीय विश्वैश्वर्य ( सम्पूर्ण ऐडवर्य ) 
स्वरूप परमात्मा वा अनुभव करके अविद्यामय प्रपज्च से रहित बेबठ आप्तताम 
पूर्णानन्दस्वरूप हो जाता है। इस सुत्र वा यह भी स्थूटार्थ हो सकता है वि ( तदेव 
दुक्त तद॒वह्य ) इस श्रुति में कथित जीव का निद्र स्वरूप पर ( अनात्म वस्तु ) के 
ध्यान ( चितन ) से जाग्रतू म तथा स्वप्न मं तिरोहित रहता है, तथा ज्षामैदवर्यादि 
सामर्थ्य निरोहित रहता है। इसो से इसको नितस्वात्प्र में भी भौर स्वप्न में भी 
भिव्याहि वन्‍्ध और मोक्ष भी भासता है, ऐस जन्‍्य भी मायामस प्रतिभास होता है 


शत्यादि॥ ५ ॥ 
देहयोगाद्वा सोषपि ॥] ६ ॥ 


क्स्मात्पुनर्जीय परमात्माश एय संस्तिरस्ट्तजानेश्वर्यों भनति, थुक्त सु 
ज्ञानेश्ववयोरतिरस्कृतत्व पिस्फुलिड्डस्येय दह्नप्रकाशनथोरिति | उच्यते सत्य- 
मेबैतत्‌ , सोडपि तु जीयस्य ज्लानेश्वर्यतिरोभानों देशयोगादवेहेन्द्रियमनोथुद्धि- 
गिपयवेदनादियोगाद्यति | अस्ति चायोपमा यथाग्नेदहनप्रराशनसम्पन्नस्था- 
ध्ययणिगतस्यथ दहनप्रशाशन चिरोेहिते भयतो स्था या भस्मनच्छन्नस्य, 
एपमयियाप्रत्युपस्थापितनामरूपक्तदेहाय पाधियोगात्तदपिप्रेक्श्रमझूतो जीयस्य 
वानश्वयतिरोभाव | वाशब्दो जीडेश्वरयोस्न्यत्याशड्नाव्यावृत्यथ | नन्वन्य 
एय जीप ईश्वराइस्तु तिरस्कतज्ञानश्रयत्वात्कि देहयोगक्ल्पनया। नेस्युच्यने, 

नहमन्यत्व जीनस्येखरादुपपद्यते सिय देजतक्षतः (छा? $॥३॥२ ) इस्युपक्रम्य 

अनेन जीपेनात्मनाइमुप्रपिश्य' ( छा? द्३।२ ) इत्यात्मशब्देन जीवन पराम- 
शोत्‌ | “तत्सत्यस आत्मा तत््वमसि ज्येत्कतो! (छा० ह्वांघ।०) इति च 
जीयायोपदिशतीश्वरात्मत्वम्‌ ५ अतोडनन्ण एवेश्वरो जीन सन्‌ देहयोगात्तिरोंहि- 
तबानेश्र्यों भप्रति, अतश्र न साकवल्पिकी जीपस्य स्वप्ने रथादिसपष्टिघटते | 
यदि च साकल्पिकी स्वप्ने रथादिस्तृष्टि' स्थान्नयानिष्ट कश्निस्स्वप्न पश्येत | - 
नहि बश्विदनिप्ट सकल्पयते । यत्पुनरुक्त--जागरितदेशश्रुति स्वप्नस्य सत्यत्य॑ 
स्थापयतीति--इंति, न तत्साम्ययचन सत्यत्याभिप्राय स्वयज्योतिप्रप्रिरो धात्‌ | 
श्रुत्यय च स्वप्ते रधायभानस्य दर्शितत्वान्‌ू , जागरितप्रभगपरामनानिर्मित- 
त्वात्तु स्वप्नस्य तत्तुल्यथनिर्भाससाभिप्राय तत्‌ । तस्मांहुपपन्म स्मेंप्नस्थ ।! 
मआयामान वम्‌ ।! 5 ॥ 

फिर दवा होती है कि परमात्मा का अद्य ही होता हुआ जीव तिरस्टवत क्षान 
और ऐश्वर्ष वाछा विस हेतु से होता है, इसके ज्ञान और ऐद्वर्य वो तो तिरस्पार 
रहित होना उचित है, जेंठे विस्पुलिठ्गठ के दहन और प्रवा्नन अतिरस्ृत रहते हैं 
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ऐसे जीव को ज्ञान और ऐच्वर्य होना चाहिये। उत्तर कहा जाता है कि अभि 
दहन प्रकाशन के समान सत्यतिरस्कार के अयोग्य यह ज्ञान और ऐडवर्य है यह कथन 
सत्य है, तो भी जीव के ज्ञान और ऐड्व्ये का वह प्रसिद्ध तिरोभाव भी देह के 
योग से होता है। भर्थात्‌ सूत्रगत देह शब्द के उपलक्षण होने से देह, इच्धिय, मन, 
चुद्धि, विषय, वेदना, आदि के योग से ज्ञान और ऐड्वर्य तिरस्कृत होते हैं। इस 
विद्यमान के तिरस्कार में उपमा (हृष्टान्त ) है कि जैसे दहन-प्रकाशन से सम्पन्न 
( युक्त ) भी काष्ठगत अग्नि के दहन-प्रकाशन व्यापार तिरोहित होते हैं, अथवा जैसे 
भस्म से आच्छादित के प्रकाशनादि तिरोहित होते हूँ । इसी प्रकार अविद्या से प्रत्युप- 
स्थापित (साधित ) नाम और रूप से कृत देहादि रूप उपाधि के योग से उसके 
अविवेक और अमकृत जीव के ज्ञानेंदवर्य का तिरोभाव है। सूत्रगत वा शब्द जीव 
और ईदवर के भेद की आशंका की निवृत्ति के लिऐ है। शंका होती है कि तिरस्कृत 
ज्ञानैशवर्य चाछा होने से ईश्वर से अन्य ही जीव हो सकता है। देहादियोग की कल्पना 
का क्या फल है। उत्तर है कि ईद्वर से अन्य जीव नहीं हो सकता है, जिससे जीव का 
इंदवर से अन्यत्व उपपन्न नहीं होता है (सो यह देवता ने विचार किया ) ऐसा 
आरम्भ करके ( इस जीवात्मा रूप से प्रवेश करके ) इस प्रकार आत्म शब्द से जीव 
के परामर्श से ईइव रस्वरूप जीव है । और ( वह ब्रह्म सत्य है वह आत्मा इवेत- 
केतो ! तुम वही हो ) इस प्रकार जीव के प्रति ईबवरात्मता का उपदेश श्रुति करती 
है, इससे ईइबर से अनन्य होता हुआ भी जीव देह के योग से तिरोहित ज्ञानश्वर्य 
चाल्य होता है, अतः स्वप्न में जीव के संकल्प से जन्य र्थादि की सृष्टि नहीं संघटित 
होती है । यदि जीव के संकल्प से जन्य स्वप्न में रथादि की सृष्टि हो, तो स्वप्न में 
कोई अनिष्ट नहीं देखे, जिससे कोई अनिष्ट का संकल्प नहीं करता है। जो यह कहा 
था कि जागरित वेशविपयक श्रुति स्वप्न के सत्यत्व का स्थापन करती है, वहाँ कहा 
जाता है कि स्वयं ज्योतिःस्वरूपत्व के साथ विरोथ से वह जाग्रतु के साथ स्वप्त की 
तुल्यता का वचन स्वप्त की सत्यता के अभिपष्राय से नहीं है । श्रुति से ही स्वप्न में 
रथादि के अभाव के दर्शितत्व से उक्त अभिप्राय का अभाव सिद्ध होता है। जागरित 
अवस्था में उत्पन्न वासना से निर्मित होने से स्वप्न को जागरिततुल्य निर्भासत्व के 
मपिप्राय से वह वचन है, जिससे स्वप्न को मायामयत्व उपपन्न हुआ। स्थूलार्थ 
हो सकता है कि अथवा जो वाह्मविरागादिमात्र से अनात्मा का ध्यान वाह्यवस्तु 
का चिन्तन नहीं करता है, सो भी अविवेक से देह के साथ तादात्म्य का अभिमान करता 
है, इससे भी बन्ध-मोक्ष भासते हैं इत्यादि ॥ ६॥। 


तदभावबाधिकरण २ ॥ 
नादीपुरीतद्वह्मणि विकव्प्यन्ते सुपुप्तये । सम्ुश्चितानि वेकार्थ्याद्विकलप्यस्ते यवादिवत्‌॥%॥ 
संमुद्चितानि नाडीसिर्पसत्य घुरीतति । हृत्स्थे श्रह्मणि यात्येकर्य बिकरपे त्वष्टदोपता ॥ २ ॥ 
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सुपुप्ति का हेतु रूप से उस नाडी आदि के श्रवण से उन नाडियो म, और आत्मा मे 
समुब्चितस्प वर्तमान म एर्वोक्त स्वप्न का अभावरूप सुपुष्ति होती है ॥ सशय है यि श्रुति 
म सुपुष्ति के हिए सुने गये स्थानस्प नाडी, पुरोतत्‌ और ब्रह्म विवर्पित होते हैं, अर्थात्‌ 
कभी नाड़ी, बी पुरोततु, वी बद्म सुपुष्ति का स्थान होता है, अथवा तोनो मिठ कर 
सम वाल भ युपृष्ति वा स्थान होठे हैं। पूवपक्ष है कि जैसे, ब्रीद्िभिय जैत, बेचा यजेत, 
ब्रोहि से घाग करे, अथवा यद से याग करे, इन दोनो वचना स एवं याग के र्पि ब्रीहि 
ओर यव वा विधान होदा है, वहाँ एकार्यता एकप्रयोजनता से व्िवर्प होता है, बभी 
व्ोहि के पुरोडाश द्वारा यज्ञ होता है, छा कमी यब के पुरोडाश द्वाया हाता है। इसी 
प्रशार यहाँ भी एक सुपुष्ति वे लिए श्रुति म॑ ताडी' पुरोततु और ब्रह्म स्थाननूप से बहे 
गये है, इसमे जीव कभी नाडी में, वभी पुरीतन्‌ में, वभी बहा मं स्ोवगा ॥ सिद्धांत है 
कि तीना स्थान विकल्पित नहीं हैं, विन्तु सम्रुब्चित ( मिरित ) हैं, तीना सम काठ मे 
सुपरुष्ति के हेतु हैं, जिससे नाडियां द्वारा गमन करके पुरीतत्‌ वे' मध्य मे हृदयध्य ब्रह्म 
मे जीव सुपुष्ति वा म एकता को प्राप्त करता है, इससे तीना समुच्चित स्थान हो 
जाते हैं। विकत्प मानने पर अष्टदोपता वी प्राप्ति होगी। भाव है कि विकल्प मानने 
पर तोता प्रवार के वावया को स्वतन्ननुल्य प्रमाणर्प माना होगा। वहाँ एक्दचन 
के अनुसार स्थान को मानने के वा मे आय बचत के अनुसार प्राप्त स्थान वा निषेध 
नही बर सकते हैं, क्योकि बह भी शास्त्र से प्राप्य है, किल्‍्तु उस समय, दुसरे वचन में 
प्राप्त प्रमाणता वो त्यागना होगा, और अप्राप्त अप्रमाणता वा स्वीयार करके उसके 
बनुसार झथान वा स्वीकार नहीं करता होगा। इसो प्रकार उस दूसरे बन के 
अनुसार शयन होने पर उस वावस बी स्यक्तप्रमाणता का फिर स्वीकार बरना होगा 
और गृहीव अप्रमाणठा को त्यागना होगा, द्वितोय बावय के समान ये ही चारा दोप 
प्रथम वाक्य मे भी प्राप्त होने से अष्ट दोपता होती है सो अन्न प्रसिद्ध 8, इससे 
समच्चय युक्त है ॥ १-२॥ 


तदभावो नाडीपु तच्छृुतेरात्मनि च॥ ७॥ 


स्वप्तावस्था परीक्षिता सुष्ठभायस्थेदानी परीक्ष्यते | तज्ेता मुप्॒प्तिय्रिपया 
भुतयो भवन्ति। कघचिच्छूयते--त्मैतत्सुप्त समस्त सप्रसन्न स्थप्त 
न वितानात्यासु तदा नाडीपु खल्दो भयति! ( छा० ८६३ ) इसि | क्षन्य्र तु 
नाटीरपानुक्रम्य श्रुयते--ताभि प्रत्ययसृष्य पुरीतति शेतेः ( बृ० ०११६ ) 
इति। तथान्यत्र नाडीरेगानुम्म्य तासु तद्य भपति थरढा सुप स्वप्न न 
क्चन पश्यत्यथास्मिन्शाण एवेक्धा भयतिः (कीग्री० ४१६ ) दि | तथास्यत 
सत्ता समय चंदा सपन्नो भनति स्वमपीतो भयति ( छा० छ८।१ ) इनि। तथा 
'प्राक्ञेनात्मना सम्परिष्यक्तो न बाद्य दिचन वेद नान्तरम्‌ ( बृ० ४३२१ ) इति 
च। तत्र सशय --क्मितानि नाड्यादीनि परस्परनिरपेक्षाणि भिन्नानि सुपृप्रि- 
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स्थानान्याहोस्वित्परस्परापेक्षयेक सुपुत्तिस्थानमिति। कि तावत्पाप्त मिन्नानीति | 
कुतः एकार्थत्वात्‌ | सह्येक्रथोनां कचित्परस्पेरापेक्षत्त॑ दृश्यते ब्रीहिययादीनांमू | 
नाड्यादीनां चेकार्थता सुपुप्री दश्यते--'नाडीपु सो भवि! ( छा० ८६३ ) 
'पुतीत॒ति शेते! ( ढु० श११६ ) इति च तत्र तत्र सम्रसीनिर्देशस्य चुल्यंत्वातू । 
ननु नेव॑ं सति सप्तमीनिर्देशो इश्यते-सता सोम्य तदा सम्पन्नो भवतिः ( छा० 
द। १८१ ) इत्ति। नेप दोपः, तत्रापि सप्तम्यर्थस्य गम्यमानत्वात्‌। वाक्यशेपे 
हि तत्रायतनैपी जीवः सदुपसपती'त्याह। “अन्यत्रायतनमलब्ध्वा प्राण 
सेवाश्रयते? ( छा० ६८२ ) इति प्राणशब्देन च तत्र प्रकृतस्थ सत छपा- 
दानात्‌ | आयतनं च सप्रम्यर्थ: | सप्तमीनिर्देशो5पि तत्र बाक्यशेपे दृश्यते-- 
*“सति संपय न विदुः सति सम्पद्मामहे” ( छा० क्ष८।२ ) इति | सर्वन्न च विशे- 
पविज्ञानोपरमलक्षणं सुपुप्त स विशिग्यते। तस्मादेकाथत्वान्नाब्यादीनां विकल्पेन 
कदाचित्किचित्स्थानं स्वापायोपसपेतीति | 

स्वप्नावस्था परीक्षित हो चुकी, अब इस समय सुपुप्त अवस्था की परीक्षा को 
जाती है। यहाँ सुपुप्तिविषयक ये श्रुतियाँ हैं। कहीं सुता जाता है कि ( उस कारू 
में जहाँ मह स्वप्नमय जीव सुप्त होता है, समस्त ( लीनचूत्ति वाला ) होता है, अत- 
एवं वाह्य दोप से रहित संग्रसन्च होता है, स्वप्न नहीं देखता है, उस समय यह जीव 
सूर्य के तेज से पूर्ण इन नाड़ियों में प्रविष्ट-प्राप्त होता है। अन्यत्न नाड़ी का ही अनुक्रम 
(भारम्भ ) करके सुना जाता है कि ( उन नाड़ियों के द्वारा गमंत करके पुरीततु में 
सोता है ) फिर नाड़ियों का ही अनुक्रम करके सुना जाता है कि ( जिस समय सोया 
हुआ कोई स्वप्न नहीं देखता है उस समय उन नाड़ियों में रहता है, फिर इस प्राण 
में ही एक हो जाता है ) इसी प्रकार अन्यत्न है कि ( जो यह हृदय के अन्तर आकाश 
है उस में सोता है। इसी प्रकार अन्यत्र है कि ( है सोम्य ! उस समय संत के साथ 
मिल जाता है--अपने में लोव हो जाता है ) इस प्रकार है कि ( प्राज्ञ आत्मा के साथ 
मिल कर न वाहर की किसी वस्तु को जानता है न अन्तर की वस्तु को जानता है ) 
इत्यादि । यहाँ संगय होता है कि क्‍या ये नाड़ी आदि परस्पर निरपेक्ष स्वतन्त्र भिन्त 
रूप से सुपुप्ति के स्थान हैं। अथवा परस्पर की अपेक्षा द्वारा सन मिल कर एक 
स्थान है। जिज्नासा होती है कि प्रथम प्राप्त क्या होता है। पूर्व पक्ष है कि भिन्न 
स्वतन्त्र स्थान है। क्योंकि इन्हें एकार्थत्व ( एक प्रयोजनवच्व ) है | एकार्थवाले ब्रीहि- 
यव आदि को कहीं परस्पर सापेक्षत्व नहीं देखा जाता है । ( नाड़ियों में प्रविष्ट होता 
है। पुरीततु में सोता है ) इस प्रकार तत्तत्‌ स्थानों में सप्तमी निर्देश की तुल्यता से 
निरपेक्षता है । शंका होती है कि इस प्रकार सतु में तो सप्तमी निर्देश नहीं देखा 
जाता है। वहाँ (सता चोम्यः तदा सम्पन्नो भवति ) ऐसा निर्देश है। उत्तर है 
कि वहाँ भी सप्तमी के अथ्थ के गम्यमान ( प्राप्त ) होने से यह दोय नहीं है । जिससे 
सरांक्य शेष में वहाँ यहं कंहते हैँ कि आयततन को खोजनेवाला जीव सतु में जाता 
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है। ( अन्यत्र आभ्रय नहों पाकर प्राण ही का आश्यण वरता है) प्राण शब्द 
से वहाँ प्रदत सत्‌ के ग्रहण से सप्तम्धध॑ वा लाभ होता है। आयतन संप्तेमी 
का अर्थ है। यहाँ वाक्यशेप में सप्तमी का निर्देश भी देखा जाता है कि ( सपभे 
प्राप्त होकर नहीं जातेते कि हम सत्‌ में प्राप्त हैं ) नाडी आदि सभी स्थाना भ विशेष 

विज्ञान वा उपरम ( अभाव ) स्वल्प सुपुष्त जिन्‍ते नही होता है, गिससे नाड़ी 
आदि के एकार्यत होने से विवतप हारा कभी विद्यो स्थान मे जीव सुपुत्ति के लिए 
जाता है । 


एप प्राप्ते अतिपादमते--लदभायों नाडीप्यात्मनि चेति | तदभाव इति तस्य 
प्रकृतस्य स्वप्नद्शनस्थाभाय सुपृप्रमित्यथ । नाडीप्यात्मनि चेति ममुचयरे- 
नैतानि नाइ्यादीनि स्थापायोपैति न जिक्‍्ल्पेनेत्यर्थ'। छुम ? तच्छाले' | 
तथाहि--सर्वेधामेत नाइ्यादीना दप्न श्र सुपुप्रिस्थानस्थ श्रुयते तथ 
समुचये संग्रहीत भयति। जिफ्ल्पे छोपा पक्ष धाध स्यात्‌। नन्‍्येजार्थत्वादि- 
कलपो नाव्यादीना ब्रीदिययादियदित्यक्तप्‌। नेत्युस्यते | नद्मेवत्रिसत्ति निर्देश- 
मात्रेण॑वार्थत्य॑विकल्पश्बापतति | नानार्थल्वसमुछययोरप्येफतिभत्तिनिरदेशदर्स- 
नात्पासादे शेते पयझे शेवे इत्येयमादिपु, तथेश्ापि नाडीपु पुरीतति ब्रह्मणि च 
स्वपिवीत्येतदुपपद्यत समुध्चय | तथा च्‌ श्रुति -- तामु तद्य भयति यदा सुपर" 
स्थ॒रप्पे न कचन पश्यत्यथास्मिन्प्राण ए्ेक्या भयति! कौपी० ४१६) छत्ति 
समुद्दय नाटीना प्राणस्थ च सुपरुप्री श्रानयत्येक्गक्योपादाभात्‌ | प्राणस्थ च 
ब्रद्मात्य॑य ममधिगतम्‌ू--प्राणस्तथानुगमात्‌! (अ्र० सू० शशन८) इत्यन | 
यत्रापि निरपेक्षा इन नाड़ी सुप्रिस्थानत्रेन श्राययत्ति-आसु वदा साडीपु 
सप्तों भयति! ( छा० ८३३ ) इति, तय्राषि प्रदेशान्तरप्रतिपेघान्नाटीदांरेणेय 
बरक्मण्येयायतिए्ठत इति प्रतीयते । न चेवमपि नाटीपु सप्तमी पिरुष्यते, नाडी- 
द्वारापि अकद्योपमर्पन्सम एय नाडीपु भतति। यो हि गज़्या सागर गच्छति 
गत एव से सल्जाया भयति। अपि चान रश्मिनाडीद्वारात्मर्स्थ ब्द्घधालोक- 
सार्गस्थ विपक्षितसपान्नाडीस्तुत्यथ सप्तिसकीर्तनम्‌। नाडीपु सप्तो ।भवति! 
( छा? 5३ इत्युकत्वा अतस्त न क्श्वन पाप्मा स्प्रशतिः ( छा० ८६३ )। 
इति नुतन्नाटी प्रशसति। त्रव्रीति च पाप्मस्पशोमाये हेतुप--तिजसा हि 
तह संपन्नों भयत्ति! ६छा० छैक्ष३ ) इति। तेजसा नाडीगवैन पित्तास्ये- 
नाभिव्याप्तकरणो न वाह्यान्विपयानीक्षन इत्यर्थ | 

इस प्रकार प्राप्त होते पर प्रतिपादन विया जाता है कि उस स्वप्न का अभाव 
माडो, आर्मा और पूरीतवु म॑ होता है, सुश्रझत च से पुरोदत्‌ का ग्रहण होता है। 
तदभाव दस पद से उध प्रृत स्वप्नदर्शन वा अभ्रावरुप सुर्पुप्ति अर्थ समझा जाता 
है। नाडियो म भौर आत्मा म॒ जाता है इसस इन नाडी आदि म समुच्चयद्वारा जीद 
सोने के लिए जाता है, विरल्‍््प से नही जाता है यह सूध वा अथ है। ऐसा किस 
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प्रमाण से समझा जाता है। इस प्रइत का उत्तर है कि उस समुच्चय का बोबक श्रुति 
से ऐसा समझा जाता हैं। जिससे इसी प्रक्नार नाड़ी आदि सप्ती को तत्ततु स्थानों में 
सुयुप्ति का स्थानत्व सुना जाता है, समुच्चय होने पर वह संगृहीत होता है । विकल्प 
में इनका पक्ष में वाध होगा। यदि कहो कि एकरार्थकता से ब्रीहि-यव आदि के समान 
इन नाड़ी आदि का विकल्प कहा जा चुका है, वहाँ कहा जाता है कि यहाँ विकल्प 
नहीं हैं, जिससे एक विभक्ति के निर्देशभात्र से एकार्थत्व और विकल्प नहीं प्राप्त होता 
है। कोठे' पर सोता है। पलंग पर सोता है। इत्यादि वाक्यों में नानार्थव्व और 
समुच्चय के रहते भी एक विभक्ति का निर्देश देखने से इसो प्रकार यहाँ भी वाड़ियों 
में पुरीतत्‌ और ब्रह्म में सोता है। ऐसा समुच्चय उपपन्त होता है। इसो प्रकार 
श्रुति कहती है कि ( जिस समय सोया हुआ कोई स्वप्न नहीं देखता है; उस समय 
उन नाड़ियों में रहता है ओर इस प्राण में एकढूपता को प्राप्त करता है ) इस एक 
वावय में नाड़ी और प्राण के ग्रहण से नाड़ी और प्राण का सुपुष्ति में श्रुत्ति समुच्चय 
दर्शाती है। 'प्राणस्तथाध्तुगमात्‌! इस सूत्र में प्राण का ब्रह्मत्वसमधिगत हुआ है 
( समझा गया हैं ) (इन नाड़ियों में उस समय प्रविष्ठ होता है ) इत्यादिस्थानों में 
जहाँ भी नाड़ियों को निरपेक्ष के समान सुपुप्ति का स्थान रूप से श्रुति सुनाती है । 
वहाँ भी प्रदेशान्तर ( अन्य स्थाच ) में प्रसिद्ध ब्रह्म का अधभ्रतिपेध से नाड़ी द्वारा हो ब्रह्म 
ही में जीव अवस्थित होता है ऐसी प्रतीति होती है । इस प्रकार भी नाड़ी में सप्तमी 
विभक्ति विरुद्ध नहीं होती है, जिससे नाड़ियों द्वारा ब्रह्म में भी जाता हुआ नाड़ियों 
में जाता ही है। जिससे जो गड्ा द्वारा समुद्र में जाता है, वह गजड्भा में प्रथम जाता 
ही है । दूसरी वात है कि इस वाक्य में रश्मियुक्त चाड़ीरूप द्वारात्मक ब्ह्मयलोक के 
मार्ग के विवक्षित होने से नाड़ी की स्तुति के छिए उसमें,गत्ति,का संकीर्तन है । ( नाड़ियों 
में प्रविष्ठ होता है ) ऐसा कह कर ( उस सतु-सम्पत्त की कोई पाप स्पर्श नहीं करता 
है ) ऐसा कहता हुआ नाड़ी की प्रशंसा करता है 4. प्रपि के सपर्शाभा््व में हेतु'कहता है 
कि ( उस समय त्तेज से सम्पन्न होता है ) अर्थ है,क्ति नाड़ीगत पित्तनामक तेज से 
अभिव्याप्त करण ( इन्द्रिय ) वाला होने से वाहर के विययों को नहीं देखता हैं! 
अथवा तेजसेति ब्रह्मण एवाय॑ निर्देशः श्र॒ुत्यन्तो--न्रह्मंवब तेज एव (दर 
०]४।७ ) इति तेज:शब्दस्य त्रह्मणि पयुक्तत्यात। त्ह्लेणि, हि तद़ा संपन्न 
भवति नाडीद्वारेणातस्तं न कब्थन पाप्सा स्प्रशतीत्यर्थ: | ब्रहसपत्तिश्पुप्प- 
स्पशोभादे हेतुः समधिगतः--सर्वे पाप्मानोइतो निवतन्तेडपहुंत॑पोप्मा छोप 





१, कोठा ( प्रसाद ) पलंग का आधार होता है, और परछंग शयनकर्ता का 
क्रिया का आधार होता है । इस प्रकार फलरू भेद रहते भी सप्तमी होती है । व्यववान 
ओर अव्यवधान से शयन-साधनत्व का समुज्चय होता है। इसी प्रकार नाड़ी और 
पुरोततू में जीव की गति छारा बह्म में प्राप्ति होती है इस प्रकार समुच्चय है । 
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बद्धालोक ! ( छा० ८१२ ) इत्यादिश्रुतिम्य | पयश्च सति प्रदेशान्तरपमिद्वेन 
ब्रद्मणा सुपरप्तिस्थानेनानुगतो नाडीना समुच्चय समधिगतों भत्ति। तथा 
पुरीततोडपि अद्मप्रक्रियाया सकीतेनात्तदनुगुणमेव सुप्रिस्थानत्व पिज्ञायति-- 
थ एपोडन्वर्टेटय आफाशस्तस्मिब्छेते! (ब्० २।१॥१७ ) इत्ति हृदयाकारो 
सुप्तिस्थाने प्रकृते इद्मुन्यते 'पुरीतति शेते? (ब्र० ।११६ ) इति। पुरीत- 
दिति हृदयपरिवेष्नमुच्यते | तदन्तय॑तिन्यपि हृदयाकारो शयान शफ्यते घुरी- 
तति शेत इति वक्‍्तुध््‌। प्राझारपरिश्रिमेडपि हि पुरे वर्तमान प्राकारे चंतेते 
इत्युच्यते । हृदयाकाशास्य च बह्मतय समधिगतमू--ददरउत्तरेग्य ! ( अ? 
सू० शश(९१४ ) इत्यत्र | तथा नाटीपुरीतत्ममुच्रयोषपि--वताभि प्रत्य्रसृप्य 
पुरीवति शेतें! (बू० २११६ ) इत्येफवाम्योपादनाठवगम्यते । सत्लाक्षयेश्र 
प्रमिद्धमेव अद्मन्वमेतासु श्रुतिषु त्रीण्येय सुपुष्तिस्थानानि सकीर्तितानि 
नाडया पुरीतदुषद्म चेति” तन्रापि च द्वारमान्न नाइथय पुरीतच्च अक्षेत्र स्‍्येक 
मपुष्तिस्थानम्‌।  _ 
अथवा दूसरी श्रुति में ( ब्रह्म ही है, तेज ही है ) इस प्रवार ब्रद्म थर्ध मे तेज 
घब्द के प्रयुक्त होते से तेजसा इस दाब्द से यह ब्रह्म ही या निर्देध है। तन अर 
होगा कि उस सुपुप्तिकाद में नाडियो द्वारा ब्रह्म ही में जीव सम्प'न प्राप्त हो जाता 
है अत उसको बोई पाप स्पर्श नहीं करता है। ब्रह्म की प्राप्ति पाप के स्पर्शाभाम में 
हेनु है, वह (सव पाप दससे निदृत्त हो जाते हैं, जिससे यह ब्रह्मरवहूप लोक अपहत- 
पाप्मा-्यद पापरहित है ) इत्यादि श्रुवि-वचनों से समधियत ( अनुभूत ) होता है । 
शेसा होने पर प्रदेशान्तर में प्रसिद्ध सुपुप्ठि का स्यानवूप ब्रह्म के साथ अनुगत 
( प्राप्त ) माडियों का समुच्चय समधिगत ( सम्मक्‌ अनुभूत ) होता है ( आश्रित होता 
है )। इसी प्रवार पुरीतत वा भी ब्रह्म के प्रकरण से सकीर्तन ( कथन ) से उस ब्रह्म 
के अनुकूल ही पुरीतत्‌ का सुपुष्तिस्थानत्व समझा जाठा है दि(जो यह हृदय में आकाश 
हैं उसमे सोता है ) इस प्रकार सुपुष्ति का स्थानरूप दृदयावाद्य के प्रवृत रहते, यह 
बहा जाता है कि ( पुरीतत्‌ में सोता है ) वहां पुरीवतु इस शब्द से हृदय का परित्रेष्ठन 
वहा जादा है। उस बेप्टन के अन्तव॑र्तो भी हृदयाकाश में सोया हुआ धपुरीतत्‌ मे दस 
प्रकार कहा जा सकता है, जिससे प्राकार ( कोट ) से परिक्षिप्स ६ आवृत-वेट्टित ) भी 
पुर शहर, में वर्तमान पुरुष प्रावार मे रहता है ऐसा बहा जाता है। (दहर उत्तरेम्य ) 
इस सूत्र भे दहरावाज्ञ वा ब्रद्मव सम्रधिगत हुआ है । इसी प्रचार नाडी और पुरी- 
तत्‌ समुब्बय भी ( उन नादियो छरा जा कर प्ुयीतत्‌ में सोता है) यहाँ एवं वावय 
में ग्रहण से समझा जाता है। सत्‌ और प्राज्ञ का ब्रद्मत्व श्रखिद्ध ही है। इस प्रदार 
इन दक्त थुतियों में तीन ही थुयृप्ति के स्थान सवीक्तित हैं, गाडी, पुरीयत्‌ और ब्रह्म 
ये तीन स्थान हैं। उन मे भी नाही और पुरीततू द्वारमात्र हैं, एक ब्रह्म ही सुपृुष्ि 
वा स्थान है । 
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रे अपिच नाड्यः युरीतद्ठा जीवस्योपाध्याघधार एवं भव॒ति तत्रास्थ कारणानि 
चदन्त इति। नद्युपाधिसम्बन्धसन्तरेण स्वत एव जीवस्याघारः कश्रित्सम्मवत्ति, 
अद्याव्यत्तिरकेण स्वमहिसश्रतिष्ठितत्वात्‌। अज्याधारत्वसप्यस्थ सुपुप्ते नेवा- 
घाराधेयशेदासिप्रायेणोच्यते ? कथ॑ तहिं तादात्म्याभिष्रायेण। यत आह-- 
सता सोम्य चदा सम्पन्नो भवति स्वमपीतों भवति” (छा० ६८१ ) इति | 
स्वशब्देनात्मासिलप्यते, स्वरूपमापन्न: सुपुप्तो मवतीत्यथ:/ अपि च न 
कदाचिज्ज्ञीवस्य अह्मणा संपत्तिनीस्ति स्वरूपस्यानपायित्वात्‌ , स्वप्नजागरित- 
योस्तृपाधिसंपर्कंवशात्पररूपापत्तिसिवापेक्ष्य तदुपशमात्सुपुप्पे स्वरूपापत्तिि- 
बच्यते | अतश्व सुपुप्तावस्थायां कदाचित्सता संपच्मते कदाचिन्न सम्पद्मत 
इत्ययुत्तमू। अपिच स्थानविकल्पाश्युपगमेडपि विशेषविज्ञानोपशमलक्षर्ण 
ताचत्छुपु्त न क्चिद्विशिष्यते , तत्र सति सम्पन्नस्तावत्तदेकत्वात्र विजानात्तीति 
युक्तम | 'तत्केन क॑ विजानीयातू । (छू० २०१४ ) इति शरुत्तेः। चाडीपु 
पुरीतति च शयानस्य न किचिद॒विज्ञाने कारणं शक्यं विज्ञाठुं, भेदविपयत्त्वातू 
“यन्न वाउन्यदियव स्यात्तत्रान्योअन्यत्पश्येत! ( छु० ४३३९ ) इति श्रुतेः ) 


यह वात है कि नाड़ी और पुरीतत्‌ जीव के उपाधि सुक्ष्म शरीर के ही आधार 
होते हैं, उनमें इस जीव के करण रहते हैं। उपाधि सम्बन्ध के बिना जीव का स्वतः 
कोई आधार ही नहीं हो सकता है, वयोंकि जीव को ब्रह्म से अभेद होने के कारण 
इसको स्वमहिमा में प्रतिछ्ठितत्व है। इस जीच को सुपुष्ति में ब्रह्माधारत्व 
( ब्रह्माश्रितत्व ) भी आधाराधिय के भेद के अभिप्राय से नहीं कहा जाता है, तो कैसे 
कहा जाता है कि तादात्म्य के अभिप्राय से ( अभेद की दृष्टि से ) कहा जाता है । 
जिससे श्रुति कहती है कि ( हे सोम्य ! उस समय सत्‌ से एक हो जाता है अपने में 
लीन हो जाता है ) स्वद्वव्द से आत्मा कहा जाता हैं, सुपुप्त ( सोया हुआ जीव ) 
अपने स्वक्षप में प्राप्त होता है यह श्रुति का अर्थ है। दूसरी बात है कि जीव को क्ह्म 
के साथ कभी सम्पत्ति ( अभेद-तादात्म्य ) नहीं है, यह वात्त नहीं है, क्योंकि ब्रह्म 
इसका स्वहप हैं गौर उच्च स्वरूप को मनपायित्व (अविनाशित्व) है । किन्तु स्वप्व और 
जागरित अवच्या में उपाधि ( स्थूल-सृक्ष्म शरीर ) के सम्बन्ध के वर से पर ( भिन्न ) 
ओऔपाधिक स्वरूपापत्ति के समान होता है, उसकी अपेक्षा करके सुपुष्ति में उसके 
उपशम ( निवृत्ति ) से स्वरृपापत्ति विवक्षित होता है। इस कारण से भी सुपुप्ति 
अवस्था में कभी सत्‌ से सम्पन्न होता है, कमी नहीं होता है, यह कथन ( विकल्पवाद ) 
अयुक्त है। और भी यह वात है कि सुपुप्ति के स्थान का विकल्प मानने पर भी विभेष 
विज्ञान का उपरमरुप सुपुप्त त्तो कहीं भिन्न नहीं होता है, वहाँ सतु में सम्पन्न तो 
उस सत्‌ के साथ एकत्व से कुछ नहीं जानता है, यह श्रृति का कथन युक्त है ( वह 
किस कारण से किसको जाने ) इस श्रुति के अनुयार भेदाभाव से विज्ञानाभाव सिद्ध 
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होता है। परनु (जहाँ आय के समान होता है। वहाँ आय अय को दसता है ) 
इस श्रुति से नाडी पुरीदतु भेद का विधय (स्थान) है और इस भेदविपयत्व स नाडियो 
मे णौर पुरीतत्‌ म॑ साथे हुए के अविधान ( विश्वप विचानाभाव ) मं वोई बारण नहा 
समया जा सकता है। 


नह भेदपिपयस्याप्यतिदराति कारणसजिघाने स्याए। वाढम्‌ एव स्याय्दि 
ज्ीय मभ्पयत परिच्विनोष्थ्युपगम्येत, थथा पिध्णुमिज अयासी स्वग्रह ने 
पश्यतीति,, नतु तीगस्यापाथिव्यतिरकेण परिन्ठेदों उियते। उपाधिगत- 
मैतातिट्रादि कारणमतिज्ञान इति यथुन्वेत तथाप्युपाधेदपशान्वत्वात्सस्थेतर 
सम्पत्नों न उिचानातीति युक्तप् । नच वयमिह तुयननात्यातिसमुश्चय प्रति 
पादयाम ।नद्ि नास्य सुतिस्थान पुरीतधेत्यनेत यिज्ञानन किचिसयोजनमस्ति, 
नद्येतद्दिचानप्रतिवद्ध फ्चित्फल श्रथते | नाप्यतद्धितान फलयत क्स्यचित्ज्न- 
मुपतिश्यते | ब्रह्म स्यनपायि सुत्रिस्थानमित्येतत्पतिपाल्याम | तेन तु विचानेन 
प्रयाननमस्ति चीनस्य अद्मात्मल्ायधारण स्थष्ननागरितव्यनहारत्रिमुत्त यान 
धारण च | तस्माटातमैत तु स॒प्तिस्वानम ॥! ७ ॥ 


यदि कोई कहे कि ( अतिदरात्सामीप्यातिद्रियधाता मनोटतवस्थानातु ! सो”म्यादु 
व्यववानादसिभवात्समानाभिहाराच ) इस बचन के अनुभव मे अनुसार से अतिदुरता, 
मतिसमीपता सादित्प कारण भेदयुक्तवियय व अविचान म भी होगा, तो वह वहना 
संग है ऐसा होता यदि जीव स्वत स्वरूप से परिच्छिन्त ( एबदेगी ) माना जाता । 
जैसे विष्णुमित्र प्रवासी होने पर परिच्छितता से अपन घर का नहीं देखता है। 
परातु जीव को उपाधि के बिता उपाधि से भिन्न परिच्छेद भेद नहीं है। थदि उपाधिगत 
ही अतिदृरत्वादि अविनान म कारण है एसा कहों ता भी उपाधि के उपया त 
( निवृत्त ) हाने ही स सदृसम्पन्न जीव नहा जानता है एसा मानना युक्त है। अगया 
मविदूरादि की नहा जानने पर भी क्सिा समीपस्थ वा चाल वी प्राण्ति से सुप्रप्ति का 
व्याघात होगा इत्यादि । द्वम यहाँ तुयतायुक्त नाडी आदि के समुच्चय वा ( समसमुच्चय 
का ) प्रतिपादन नह करते हैं। जिसस नाडियाँ और पुरीततु युप्रुष्ति के स्थान ह 
इस भाते से बोद प्रमोजन नहीं हांता है जिससे इस विचान से सम्वाध बाला दससे 
सिद्ध हाव वाह कोई फढठ नहा सुता जाता है। यह वितान दिश्ची फरटवारा कर्मादि 
वो अप्भजन्प भी नटां उपदिष्ट हाता है, इससे समरप्रधानभाव से समुच्चय नहां है से 
विकल्प है। ब्रह्म दो अनपायी नित्य सुपुप्ति का स्थान है. इससे इस ज्ह्म का प्रतिपादन 
बरते हैँ। ब्रद्मत्प सुप्रप्ति स्थाव वा उस विचाव से तो जीव के ब्रह्मात्मल का 
अववारण गौर स्वप्न तया जागरित के व्यवहारा स विसुक्तःव वा अवधारण प्रयोजन 
हाग हैं । उससे तो आत्मा हा हुपुष्ति वा स्थान है ॥ ७ ॥ 


पादः २ ] कमोजुस्खतिशव्द्विध्यधिकरणमाष्यस्‌ छर्‌ण, 


अतः प्रयोधोष्स्लात्‌ ॥ ८ ॥ 

यस्साच्चासत्मेंच सुप्तस्थानमत एवं च कारणाजन्नित्यवदेवास्मावात्मन 
प्रयोधः स्वापाधिकारे शिव्यते--छुत एतदागात्‌! (बृ० २११६ ) इत्यस्य 
प्रश्नस्थ अतिवचनावसरे यथाग्तेः क्षुद्रा विस्फुलिड्ा व्यच्चरनत्येबमेवेतस्मा- 
दात्मनः स्व श्राणा! (ब्रूं० २।१॥२० ) इत्यादिना | 'सत्त आगम्य सन विदः 
संत आगच्छामहे? (छा० ६१०२) इति च। बिकल्प्यसानेपु तु सुपु- 
प्तिस्थानेपु कदाचिन्नाडीश्यः प्रतिवुध्यते कदाचित्पुरीततः छदाचिदात्मन 
इत्यशांसष्यत्‌ | तस्मादष्यात्मव सुप्तिस्थानसिते | ८ | 

जिससे आत्मा ही सुपुप्ति का स्थान मुख्य है, इसो कारण से सदा ही इस आत्मा” 
से ही स्वाप ( शयन ) प्रकरण में प्रवोध ( जागरण ) उपदिप्ठ होता है कि ( कहाँ 
से यह आया ) इस प्रइत के प्रतिवचन के अवसर में ( जैसे अप्नि से तुच्छ विस्फुलिड्ध 
निकलते हैँ । इसी प्रकार इस आत्मा से सब प्राण उत्यित होते हैं ) इत्यादि बचनों 
द्वारा आत्मा से प्रवोध का उपदेश होता है । ( सत्‌ से आकर सत्‌ को नहीं जानते हैं 
कि हम सत्‌ से आते हैं ) यह श्री उपदेश है । यदि विकल्पयुक्त सुयुष्ति के स्थान नाड़ी 
आदि अनेक होते, तो जीव कभी तो नाड़ियों से प्रतिवुद्ध होता ( जागता ) है, कभी 
पुरीतत्‌ से जागता है, कभी आत्मा से जागता है, इस प्रकार से श्रुति उपदेश देती, 
परन्तु ऐसा उपदेश है नहीं, नित्य तुल्य आत्मा ही से प्रवोध का उपदेश है, उससे भी 
आत्मा ही सुपुप्ति का स्थान है ॥ ८ ॥ ; 

कर्मानुस्वृतिशव्द्विष्यधिकरण ॥ ३ ॥ 

यः कोप्यनियमेनातन्र बुध्यते सु्त एव वा। उद्विन्दुरिवाशक्तेनियन्तुं कोपि धुध्यते ॥ १ ॥ 
कर्मा विधापरिच्छेदादुद्विन्दुविकक्षणः । स एुव घुध्यते शाखात्तदुपाघेः पुनर्मंघात्‌ ॥ २ ॥८- 

यद्यपि सुएप्ति काल में सब जीव ब्रह्म में सम्पन्न होता है, ब्ह्म के साथ एक 
होता है, ब्रह्म से भिन्न सत्ता वाझा बस्तुतः नहीं रहता है, तथापि मोक्षपर्यन्त कार्य 
कारणरूप से भेदक उपाधि के वर्तमान रहने से जो सोता है वही जागता है, जराशय 
में क्षिप्त जलूविन्दु के समान ब्रह्म में दुविविक होकर अन्य के स्थान में अन्य भी नहीं 
जागता है, इसलिये भेप कर्मानुछान, अनुस्मृति, घब्द (श्रुति) और विद्या कर्म की विधि 
से समझा जाता है। संशय है कि सुपुष्ति के बाद ब्रह्म में छीन अनन्त जीव में से जो 
कोई अनियंमपुर्वक इस एक शरीर में जागता है, अथवा जो जिस थरीर में सोता है; 
वही उस शरीर में जागता है । पूर्व॑पक्ष है कि जलाशय में क्षिप्त विन्दु के समान बह्य 
में छीन के जागने मे नियम करने में अगक्ति से जो कोई जागता है । सिद्धान्त है कि 
कर्म अविद्यादि हारा परिच्छेद के सुयुप्तिकाल में भी रहने से, जलागय में क्षिप्त जल: 
बिन्द्र से जीव का जौपाधिक स्वरूप विछक्षण है ।; इससे जो सोता हे वही जागता है । 
उसी की उपाधि से उसी को फिर संसार होने से ऐसा होता है ॥ १-२ ॥ 


रस 
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स एव तु कर्मानुस्थुतिदाब्दविधिभ्यः ॥ ९॥ 
स्था पुन सत्सपत्ते अतिवुध्यमान किय एन सत्सपन्न' स एवं प्रति- 
चुध्यते उतत स वाउन्यो मैति चिन्त्यते | तन भात्त घवायदनियम इति | कुत ? 
यथदा हि जलरांशी क्श्विज्ञलविन्दु प्राक्षष्यते जलराशिरय म तदा भरव॑ति पुन- 
मुद्ध्ण च स एप (१ ) जलबिन्दुभयत्तीति ठु सपादम्‌ , ते सुत्र परेणवत्व- 
मापन्न सम्प्रसीददीतति नं स एय पुनरुत्थातुमह॑ति, तस्मात्स एय्श्यरों बाउन्यो 
या जीन प्रतिवुध्यत इति। 
तुपुष्तिकाछ म॑ होन वाली उस सतूसम्पत्ति सदृभाव मरी प्राप्ति से फिर 
जागने वाला वया वही जागता है, कि जो सत्‌ मै सम्पन्न ( लीन प्राप्प ) हुआ रहता 
है, अथवा चाहे वह जागता है औौर अय भी जागता है। यह विचार किया जाता है। 
वहाँ प्रयम अनियम है यह प्राप्त होता है बयोकि जब जबराशि नदी-सपुद्रदि मे 
कई एवं जडविन्दु डाला जाता है तो वह जटबिदु उस्र जलराशिरूप हो हो जाता 
है, फिर कभी उस जहराशि मे से जठ निवालन पर वह प्रथम वा डाला हुआ तिलिप्त 
जठविदु हो निकत्ता है यह दूं सपाद ( दुर्चेय अच्ाध्य ) है 4 इसी प्रवार सोया हुला 
जीव परमात्मा के साथ एकता वो प्राप्त करके सपन्न होता है। इससे फिय वही 
उत्पात प्रतिबोध व शोग्य नहीं हैं। इसस नियमभरहित कभी धही जागता है, कभी 
अन्य जीव जागता है। कभी सृष्टि के आदिवाल मे जीवभाव से अनुप्रवेश के समान 
इवर ही जागता है । 


एयगाप्त इदमाहुस एच तु जीन सुप्र स्वॉस्थ्यं गत' प्ुनरुत्तिति 
नान्‍य ) क्सस्‍्मात्‌ ! कमानुस्मतिशदय्रधिम्य । विभज्य हेतु ढशेयि- 
प्यामि। क्मशेपानुष्टानदशनात्तायत्मस एपोत्यातुमहँति नान्‍्य । तथाहि-- 
पूर्वेंचु जुष्टितस्थ कर्मणो5परेयु शेपमनुतिष्ठन्दश्यते, न चान्येन सामिक्ृृतस्य 
कर्मणोउन्य' शेपक्रियाया प्रयतितुमह॑ति, अतिप्रसद्गांत्‌। तस्मादेक एय पूर्व 
चरपरेयश्चक्स्य कमण क्वेंति गन्यते। इतख्थ स ययोत्तिपं्तति यत्कारणम- 
तीतेडहम्यह्मदो5द्राक्षमिति पूर्रीनुभूतस्य पश्चात्स्मरणमन्यस्योत्थाने सोपप- 
चते, नद्यन्यटश्मन्यो5नुस्मतुमहति | सोडहमस्मीति चात्मामुस्मरणमांत्मान्त- 
रोत्याने नावकपते | शजेभ्यश्व तस्थयोत्थानमवगस्यते | त्थाहि--पुन' 
प्रतिन्याय प्रतियोन्याद्रगति बुद्धान्तायंतर' ( बु० ४।३१६ ) 'इमा सर्यी प्रज्ञा 
अहरहगच्छुन्त्य एत्त शद्मलोक न विन्दन्ति! ( छा? दाश२ ) 'त इह व्यायों 
वा सिंशे वा बृको था बराहों वा कीटो था पतझ्नो वा दशों वा मशरों था यथ- 
यन्ति तत्तदाा भयन्ति! (छा० ६६३ ) इत्येयमादय शब्द स्वापश्रबोधा: 
घिकरे पटिता नात्मान्तरे त्याने सामझस्यमीयु । कर्मयिद्यायिधिभ्यश्वेबमेया- 
बगम्यते | अन्यथा दि कर्मत्रिद्याविधवोडनथका' स्थेः । 
हम] 


बादः २ ] कर्माुस्खतिशब्द्विध्यधिकरणभाष्यम्‌ १७ 


ऐसा प्राप्त होने पर कहते हैं कि जो सोता है वही सोया हुआ जीव स्वास्थ्य 
( विश्वाम ) को प्राप्त करके प्रसन्न होकर भी फिर जागता है। क्योंकि कर्म, अनुस्मृति, 
शब्द, और विधि से ऐसा ही निरचय होता है । आगे हेतु को विभाग करके दर्शाता 
हूँ कि कमंशेयप ( अवशधिष्ठ कर्म ) के अनुछान ( आचरण ) के देखने से वही उत्थान के 
योग्य है अन्य नहीं। जिससे पहले दिन में अनुष्ठित ( कृत ) कर्म के शेष ( बाकी ) 
भंग को दूसरे दिव करता हुआ देखा जाता है। और अन्य से सामिक्ृत ( बर्वक्षत ) 
यागादि कर्म की शेप ( बाकी ) क्रिया में, उससे अन्य कोई प्रवृत्ति के योग्य नहीं है । 
अन्यथा अतिप्रसंग होगा, एक-एक शाच्नविहित कर्मों के अनेकानेक कर्ता प्राप्त होंगे । 
इससे पूर्व के दिन में और उत्तर के अपर दिलों में एक कर्म का एक ही कर्ता प्रतीत 
होता है । और इस हेतु से भी वही सोने वाला उठता-जागता है कि जिस कारण से 
बिगत दिल में मैंने इसको देखा था, इस प्रकार प्रयम के अनुभूत का परचात्‌ स्मरण 
अन्य के उत्थान में नहीं उपपन्न हो सकता है, जिससे अन्य की हृष्ट ब॑स्तु की अनुस्मृति 
अन्य नहीं कर सकता है | और मैं वही हूँ, इस प्रकार से अपनी आत्मा का अनुस्मरण 
भी आत्मान्तर के उत्थान में नहीं सिद्ध हो सकता है। श्रुतिऱ्प शब्दों से भी उस 
सोने बाला हीं का उत्थान अवगत ( अनुभूत ) होता है। इसी प्रकार की श्रृति हैं 
कि ( फिर स्वप्रसुपुष्ति के वाद में जागते ही के लिए पूर्वकालिक गति कौर स्थान के 
अनुसार ही जीव आता है। यह सव प्रजा सुपृष्ति काल में प्रतिदिन बह्मलोक में 
जाती हुई भी इस ब्रह्मोक की नहीं पाती है । ये सुपुष्ति काल में ब्ह्मलोक में आरप्त 
होकर भी सोने से प्रथम यहाँ जो व्यात्र, सिंह, बुक, वराह, कीट, पतड्भादि रहते हैं 
जागने पर फिर वही होते हैं) शयन गौर जागरण के प्रकरण में पढ़े गये इस प्रकार 
के शब्द सब अन्यात्मा के उत्थान में सामव्जस्थ (युक्तता जौचित्य ) को नहीं प्राप्त 
होंगे। कर्म और विद्यासम्बन्धी विधि से भी ऐसा समझा जाता है कि जो सोता है 
वही जागता है। यदि ऐसा नहीं हो, तो कर्म और विद्या की विधि अन्थंक होगी । 
जिससे अन्य के उत्थानपक्ष में सोया पुरुष ब्रह्म में प्राप्त होने से सोनेमात्र से मुक्त 
हो जाता है, ऐसा प्राप्त होगा। और यदि ऐसा होगा तो कहो कि कालान्तड़मिं 
फछ चाछे कर्म वा विद्या से क्या किया जायगा, कौन फल सिद्ध होगा । 


अन्योस्थानपक्ते हि. सुप्तमात्रो मुच्यत इत्याप्येत। एवं' चेत्स्वाह्द कक 
कालान्तरफलेन करसणा विद्यया वा छत॑ स्यथात्‌ | अपि चान्योत्थानपत्ते यदि 
तावच्छरीरान्तरें व्यवहस्माणो जीच उत्तिछेतत्रत्यव्यवद्य रलोपप्रसन्नः स्यात्‌ ॥ 
अथ सत्र सुप्त उत्तिप्ेत्कल्पनानथंक्य॑ स्थात्‌ | था 02083 सुप्तः स 
तस्मिन्नोत्तिधत्यन्यस्मिच्शरीरे सुप्तोडन्यस्मिन्नुत्तिउतीति क5स्वा कटयनाओआ 
लाभः स्थात्‌। अथ मुक्त उत्ति्ठेदन्‍्तवान्मोक्ष आपयेत | 3020 कि है 
पुलरुत्थानसलुपपन्‍नम्‌ । एतेनेश्वरस्थोत्थान अत्ठक्तम कप त्वात्‌ 


घ 


७१८ प्रह्मसुश्नशाइ्रभाध्यम्‌ [ अध्याय है 


असताभ्यागमकुतयिश्रणाशी च दुर्निवाराउस्योत्वानपक्ते स्याताम्‌, तस्मात्स 
एयोत्तिएति नान्‍्य इति | यपुनरत्त-यवथा जलराशी प्रक्षिप्तो जलबिन्दुनों- 
ड्धतु शक्यत एप सति सम्पन्न! नीयों नोत्पतितुमतीति, तत्परिह्वियते | युक्त 
सत्र उिवेक्कारणाभायाजलविन्दीरनुद्धरणप + इल तु जियते पिश्रेषफारण कम 
चाविद्या चेति पपम्यप््‌। दृश्यते च दुषिवेचनयोरप्यस्मज्ञातीये क्षीरोदक्यो 
ससृष्टयोहसेल उियेचनम | अपि च न जीयो नाम कश्वित्परस्मादन्यों यियते 
या जलबिन्द॒रिव जलशरशे सतो जिपिच्येत, सदेय तृपाधिसम्पकोज्नीय इत्यु- 
पचर्यत इत्यमकृत्मपश्चितम्‌ । एन सति यायदेकोपाधिगता बन्धानुवृत्तिस्ताय- 
हेवनीउ्डार , उपाध्यन्तरगताया तु बन्धासुबुच्ती ज्ीवान्तरव्यगहार । स एया- 
थमुपाधि स्वापप्रय धाबी नाइरन्यायेनेत्यतः सर एवं जीय प्रतिबुध्यत इति 
युक्तव ॥ ६॥ हु 

और भी बात है कि अय के उत्वानपक्ष म यदि घरीरा'तर मे ब्यवह्ार वरता 
हुआ जीव सुप्त घरीर म उठेगा तो घरीरान्तर म होने वाके व्यवहार शा अभाव 
प्राप्त होगा । यदि झरीरान्तर में साथा हुआ इस दूसरे शरीर मे उठेगा, तो कल्पना 
की जनर्थकता होगी। ओ जिस शरीर म सोया है, वह उसम नहीं उठता है और 
अय शरीर म सोया हुआ किसी अय म उठता है इस वल्पना मे बया छाभ होगा । 
यदि मुक्त उठेगा, दो अतवाठ अनित्य मोक्ष प्राप्त होगा और विनष्ट अविद्या बाठा 
का फिर उत्थान अनुपप न है । इसीसे नित्य निवृत्त अविद्यावत्ता के कारण ईश्वर 
वा उत्पान प्रत्युक्त निषिद्ध है। अन्य के उत्पान पक्ष मं जड़त का अभ्यागम [ प्राप्ति 
और कृठ का विताइ दुनिधार होगा । जिससे जो सोता है वही उठता है, अन्य नही | 
जो यह कहां था कि जज्राशि म निक्षित्त जत्विदु फिर निकाला नही जा सकता है, 
इसी प्रकार संत म॑ सम्पन जीव फिर उत्पन्त नहीं हो सकता है । उस शका वा परिहार 
क्या जाता है दि यक्त एंष्टान्व म प्रक्षिप्त जलबिन्दु के विवेक के कारण के अभाव 
सर जडविन्दु बा. अनुदधस्णे ( नहीं दिवठना ) सुक है, यहाँ दापीतिक मे तो कर्म जौर 
अविया विवेक का कारण है, इससे विषमता है॥ हम छीगो मनुप्यादि जाति वालों 
से दुववेचनीय भी सम (मिल्ति ) भूध और णजछ का विवेचन [ प्रथकता ) हम स 
दल्ला जाता है, इसी प्रतार ईइवर से जीव का विवेचन किया जाता है। और दूसरी 
बात हैं कि जीवनाम बाड़ परमात्मा से आय कोई दल्नु नही है कि जो जलरूराशि 
से विदु के समान सत्‌ स विविक्त पंथर हो, किन्तु सतु ही उपाधि के सम्बध से जीव 
इस शब्द से हक पक चरित ( व्यवहृच ) द्वोवा है यह अगेद” थार विस्तार से कहा जा चुता 
है। ऐसा होने पर जब तक एक उपाधिगंत ससारब"ध वी अनुवृत्ति ( ध्रवाह ) वनी 
रहती है, तब तक के जीव या व्यवहार ( कथन ) होता है । उच्ची बथ की अनुवृत्ति 
के अय उपाधिगत होने पर जीवा'तर का व्यवहार होता है । सुपुष्ति तया जाव्रतु 
भे मोशपर्यन्त बही उपाधि बीजाडूर न्याय से बारण-काय॑ रुप से रहता है, जत जो 


पाद: २] , मुग्घे5घेसंपर्यविक्रणमाष्यम्‌ ७१९, 


जीव सोता है वही जागता है, इससे ब्रह्म की अन्नानावस्था में प्राप्ति भी मोक्ष का 
साधन नहीं है, अतः ज्ञाव के लिए यत्न कतेव्य है इत्यादि युक्त 'केयन है ॥ ९ ते 


झग्ध्धंसपत्याधकरणमस्‌ ॥ ४ ॥ 

कि मृच्छेका जाग्रदादों कि वाउवस्थान्तरं भवेत्‌ । अन्यावस्था न प्रसिद्धा तेनेंका जागदादिपु ! 
न जाग्रतस्वप्नयोरेका द्वताभावान्न सुप्तता | मुखादिविक्नतेस्तेनाइवस्थान्या छोकसम्मता ॥ 

अन्यावस्या के लक्षण नहीं मिलने से और सुपुष्ति के आधे लक्षण मिलने से 
मूर्छा अवस्था में परिभेष से थर्वसम्पत्ति ( सुयुप्ति ) होती हाँ संशय होता है 
कि मूर्च्छा क्‍या जाग्रतु आदि में ही कोई एक अचस्थारूप है, अथवा अवस्थान्तर 
होगी । पूर्वपक्ष है कि झात्त्र में मृच्छा नामक अन्य अवस्था जाग्रदादि के समान नहीं 
प्रसिद्ध है, इससे जाग्रतु आदि में ही किसी एक रूप होगी। सिद्धान्त है कि जाग्रतु 
बोर स्वप्न में द्वेतमाव रहता है, द्वैत की प्रतीति रहती है और मूर्च्छा में सुपुष्ति 
के समान ही द्वेवभाव और द्वेत की प्रतीति नहीं रहती है इससे जाग्रत्‌ और स्वप्न 
में किसी एक रूपए यूच्छा नहीं हो बकदी है । और छुपुष्ति में मुख की विक्ृति आदि 
नहीं रहते हैं, मूर्छा में रहते हैं, इससे सर्वथा सुपुप्ति रूप भी मूर्च्छा नहीं है. इससे 
लोकसम्मत अन्य अचस्था है ॥ १-२ ॥ 


सुग्धेष्घेशंपतक्तिः परिरोषात्‌ ॥ १० ॥ 

अस्ति मुग्धो नाम य॑ सूच्छित इति लीकिकाः कथयन्ति, स तु किसचस्थ 
इति परीक्षायामुच्यते--विस्तस्तावदवस्थाः: शरीरस्थस्य जीवस्य प्रसिद्ध 
जागारेत स्वप्न: खुपुत्तामात | चतुर्था रारारादपद्धात:; भतु पद्चमा कांचिद- 
चस्था जीवस्य श्रुती स्खतो वा प्रसिद्धास्ति। तस्माव्यतस्रणामेवाबस्थाना- 
मन्यतसावस्था मूच्छेति । 

मुग्ध नाम से प्रसिद्ध वह है कि जिसको लौकिक-जन इस गब्द से कहते 
हैं, वह मृच्छित किस अवस्था वाला होता है, 24828 वेद चस्टेणा>- जिज्ञासा ) के 
होने पर कहा जाता है कि शरीरस्थ जीव की तीन ही जागरित, स्वेप्ल : ओ रे-सुपुष्ति 
रूप अवस्थाएँ हैं। चतुर्थो अवस्था जरीर से अपसृति ( निर्गंभन-मरण ) है; जीव की 
पण्चमी कोई अवस्था श्रुति वा स्मृति में प्रसिद्ध नहीं-है । इससे इन चार अवस्थाक्षों 

ही कोई एक अवस्था रूप मूर्च्छा है । की 

एवं प्राप्ते मरमः--ल तावन्मुग्धो जागरितावस्थो मवितुमड़ेति | किन 0 अ 
चेथिपयावीक्षते । स्थादेतत्‌ , इेपुकारन्यायन मुग्बा भाविष्यात्त | अश्प्तकारा 
जाग्रदपीष्यासक्तमतस्तया नान्थान्विपयानीक्षत एवं मुर्थो मुसलसंपातादि- 
जनितदःखानभवव्यग्रमनस्तया जाम्दपि नान्यान्व्रिपय्रानीक्षत इति। न। 
अचेतयमानत्वात्‌। इपुकारों हि व्याप्रतमना अवीति--इपुमेवाइसमेतावन्तं 
कालसुपत्रभमानो5भूवमिति | मुग्धस्तु लब्बसंज्ञी नवीतित्यन्धे तमस्यहसेतावन्तं 


छ२० प्रझसूप्रशाइरसमाष्यम्‌ [ भध्याय हे 


काल प्रश्निप्तोषभूव, न ज्विस्मया चेतितमिति। जाम्रतश्वेकत्रिपयनिपक्त- 
चेतसोडपि देदो विधभियते सुग्धस्य मु ठेहों धरण्या पतति। तस्मान्न 
जागरति) नापि स्वप्नानपश्यति नि सजन्ञ ( क )त्वात्‌ | नापि मृत , प्राणो"म णो- 
भाँगात्‌ | मुस्‍्वे हि जन्ती सृतोधष्य स्थान्न वा मत इति सशयाना उत्मास्ति 
नास्त्रीति हृदयदेशमालभन्‍्ते, निश्चयाथ प्राणोइस्दि नास्तीति च नासिकादेशम | 
थदि प्राणोष्मणोरस्तित्व नानगच्झन्ति ततो झतोड्यमित्यध्ययसायथ दह- 
नायारण्य नयन्ति | अथ तु आणमृप्माण वा प्रतिपच्चन्ते ततो नाथ सृतत 
इस्यध्यनसाय सत्ालाभाय भमियपम्यन्ति । पुनरत्थानाच न दिप्ट गत | नि यम 
गतो यमराष्ट्राह्रत्यागच्छति । अस्तु वि झुपुप्र , नि सन्नत्यादसतत्याथ | न | 
धैजक्षण्यात | मुग्व क्वाचिबिस्मपि नोच्छझयसिति, स्वेपथुरस्य देहों भयति, 
भयानक च बदन, पिम्पारिते नेत्रे। सुपुप्तस्तु प्रसन्नयदनस्तुल्याल पुनः 
पुन' पुनरुन्छवसिति, निमीलिते अस्य नेत्रे भयत, न चारय देहो चेपते। 
पाणिपेपणमातजेण च मुपुप्तमुत्था +यन्ति, नतु मुग्घ॑ मुद्गरघातेनापि । 

ऐसा प्राप्त होने पर कहते हैं क्रि मुग्ध प्राणी जाग्रतू अवस्थावाला महों हो 
सकता है, जिससे यह इन्द्रिया द्वारा विधयों को नहीं जानता है। यदि कहो कि जाग्रतु 


होते भी इन्द्रियो द्वारा विषया को नहीं जानना यह हो सकता है। इपुकार ( बाण 
बनाने वाला ) के न्याय ( तुल्यता ) युक्त मुग्ध हो सकता है कि जैस जागता हुना भी 
इपु वार इपुवी रचना मे आसक्तमनवाठा होने से आय विपयो को नही देखता है। 
इसी प्रदार मुसठादि के सपात ( प्रह्दार ) आदि से जन्य दुख के अनुभव से व्यप्र 
( व्यावुद ) मन वाला होने से जागता हुआ भी अन्य विधया को नहीं देखता है | तो 
मह कहना शॉँवा मुग्ध वी अचेतयमानता ( अचेतनता ) से नहीं बन सकती है । जिससे 
व्यापारयुक्त मन वाट इपुकार पूछने पर कहता है कि इतने कार तक में वाण का 
ही ज्ञान वाढा था। मुग्ध तो सज्ञा [ चेतना ) वा छाभ (प्राप्ति ) करने पर बहता है 
कि में इततन वालतक अनन्‍्ध तम्र म प्रक्षिप्त था, इतने काछतक मेने कुछ नहीं समझा । 
भर एक विपयम विशेष आसत्तियुक्त मन वाला भी जागता हुआ प्राणी की देह 
विधवृत खड़ी वा वेठी रहती है। भुग्ध वी देह तो पृथिवी पर गिर जाती है, जिससे मुग्ध 
जागता हुआ नहीं रहता है। और निसज्ञक चेतनारहित बदहीद होने से स्वप्तों 
को नहीं दखता है। प्राण तथा उत्णता [ गरमों ) के झरीर भ रहने से बह भृतक भी 
नही हो जाता है, जिससे मुग्ध प्राणी विषयक यह मर गया है, अथवा नहीं मरा है, 
इस प्रसार के सशय करने वाले गरमी है या नहीं है इस निश्चय के लिए हृदय देश 
वा आरम्भ [ स्पर्ध ) करते हैं। प्राण है था नहीं है इस निश्चय के ठिए नासिक 
देश का स्पर्श करते हैं। और यदि प्राण भौर गरमी वी चच्ता को नहीं अवगत 
( बमुभव ) करते है, तो यह सर गया ऐसा निदइ्चम करके जलाने के रिए जगछू 
( इमशान ) मे छे जाते हैं। यदि प्राण और गरमी को समझ पाते हैं, तो यह नहीं 
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मरा है ऐसा निउचय करके चेतना को प्राप्ति के लिए भेषज चिकित्सा करते है! 
चिकित्सा आदि द्वारा फिर उत्थान से वह दिए्ट ( मरण ) को नहीं प्राप्त हुआ रहता 
है, क्योंकि मर कर यमराष्ट्र ( यम के विषय ) में प्राप्त फिर उस देह में नहीं आता 
है । यदि कहा जाय कि मुग्ध चेतनारहित वदहोस रहता है और मरा हुआ भी नहीं 
रहता है, तो वह सुधुप्त हो सकता है, उंत्तर है कि विलक्षणता से वह सुपुप्त भी 
नहीं है | मुग्ध कभी चिर काल तक उच्छवास ( इवास-प्रश्वास ) रहित रहता है, इसकी 
देह कम्पसहित रहती है और मुख भयानक रहता है, नेत्र विस्फारित ( अधिक खुले ) 
रहते हैं। सुपुप्त तो प्रसन्‍न मुखवाला रहता है परिमित समय में वार-वार श्वास- 
प्रध्वास छेता है, इसके नेत्र बन्द रहते हैं, इसकी देह नहीं कापती है। हाथ संघर्षण 
स्पर्णमात्र से सुषुप्त को लोग उठाते है। मुग्ध को तो मुद्गर के घ्रात ( चोट ) से भी 
चहीं उठा सकते। मोह ( मूर्च्छा) और सुपुष्ति के निमित्त कारण में भी भेद 
होता है। मोह को मुसरूघातादिनिमित्तकत्व है, अर्थात्‌ मुसलचातादि से मूर्छा होती 
है। सुपुष्ति को श्रमादिनिमित्तकत्व है, श्रमादि से सुपुप्ति होती है और लोक 
में प्रसिद्धि नहीं है कि मुग्ध सोया है । इसलिए परिशेप से अर्द्धसम्पत्ति मुग्धता है, ऐसा 
समझते हैं। निःसंज्ञता ( वदहोसी ) से सम्पन्न है (प्राप्त है ) और अन्य विलक्षणता 
से असम्पन्त है। यहाँ शंका होती है कि मुग्धता अरधसम्पत्ति है, यह केसे कह सकते 
है । जब के सुप्त के प्रति श्रुति ने कहा है कि--( है सोम्य ! उस सुपुष्ति में जीव सत के 
साथ सम्पन्त हो जाता ( मिक्ू जाता ) है । उस अवस्था में चोर, चोर नहीं रहता 
है। इस सेतुविधारक आत्मा को दिन और रात नहीं व्याप्त होते हैं। अर्थात्‌ 
आत्मा काल से परिच्छिन्न नहीं होता है। इसीसे इस आत्मा को जरा, मरण, पुण्य 
और पाप नहीं प्राप्त होते हैँ। ) जिससे सुखित्व-दुःखित्व ज्ञान के उत्पादन ( जनन ) 
द्वारा जीव में परण्य-पाप की प्राप्ति होती है। सुप्त प्राणी में सुखित्व का ज्ञान वा 
दुःखित्व का ज्ञान नहीं होता है । और मुग्ध में भी वे सुखित्व-दुःखित्व के ज्ञान नहीं 
होते है । इससे उपाधि के उपशम ( निवृत्ति ) से सुपुष्त के समान मुग्ध मे भी 
पूर्ण सम्पत्ति होने योग्य है, अर्धसम्पत्ति नहीं । ऐसी शंका होने पर यहाँ कहा जाता है 
कि मुग्धावस्था में जीव को ब्रह्म के साथ सम्पत्ति ( अभेद ) हो जाता है, ऐसा हम 
नहीं कहते हैं ॥ तो क्या कहते है कि मुग्धावस्था में मुग्धत्व अद्धशि से सुयुप्त पक्ष का 
( सुपुप्ततुल्य ) होता है, और अर्द्धाश से अवस्यान्तर पक्ष का होता है। यह हम 
कहते है। स्वाप के साथ मोह की कुछ अंश में समता और कुछ भंश में विपमता 
दर्शाई जा चुकी है। यह मुग्धत्व मरण का द्वारहूप है। जब इस जीव के प्रायव्ध 
कर्म सावशेप ( पूर्णमुक्त नहीं) रहते है, तो वाक्‌ और मन छौट आते हैं, व्यक्त 
होते हैँं। जब निरवशेष ( पूर्णभुक्त ) कर्म रहते है, तो प्राथ और गरमी भी चढे जाते 
है। इससे ब्रह्मवेत्ता छोग मुग्धता को अर््धसम्पत्ति उचित समझते हैं। जो यह कहा 
था कि पन्‍्चमी कोई अवस्था प्रसिद्ध नहीं है, यो यह अप्रसिद्धि दोष नहीं हैं। यह 
छद्‌ न्र० 
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अवस्था कभी देवयोग से होती है, इससे प्रसिद्ध नहों हो ऐसा हा सकता है। बच्लुत 
यह लीक और आयुर्वेद में प्रसिद्ध है। अर्द्धं सम्पत्ति वे! स्वीवार से पशुचमी नहीं गिनी 
जाती है, इससे अनवद ( निर्दोष ) है त १ै० के 

सिमितमेद्श भयति मोहस्यापया । मुसलसपातादिनिमित्तत्यान्मोत्स्य, 
क्षमादिनिभित्तत्यान्थ स्वापस्य | न च लोकेठमि्ति प्रतिद्धि सुग्ब सुप्र ढति। 
परिशेपादर्घसपत्तिमुंग्यतेत्यया सछाम ।4 नि सश्त्वा'सपन्‍्न इतरम्माच वल- 
क्षण्यादसपन्न इति । क्‍थ पुनरघधसपत्तिमुग्धतेति शक्यते वक्‍तुप््‌, यायता 
सुत्त प्रति वायदुक्त भ्ुव्या--मता सोम्य तदा सपन्‍नो मयति! ( छा० ७८५१ ) 
हति, अजब स्तेनोइस्तेनों भरत (9० ४३०२० ) 'सेत सेतुमहोराजे त्तरतों 
नजग़न झत्युने शोफी न सुझत न दुष्झ्तमां (छा० ८घ/श१ ) इत्यादि! 
जीपे हि सुऊुतद॒ष्ट्रवयो” आप्ति सुपिददु सिलप्रध्ययोत्पाइमेस भगति | न थे 
सुणिलप्रत्ययों दु पिलप्रत्थयों या मुपुप्ते बियते, मुग्चेदपि ती प्रत्ययो ने 
गिचेते। तस्मादुपाध्युपशमास्मुपुप्तमस्भुग्ेडपि कृत्स्नसपत्तिरेश भवितुमहति, 
नार्वसपत्तिरिति। अप्नोच्यते। न॑ त्रमो मुग्ेइयेसपत्तिजीवस्‍ु्य झह्णां सन 
नीति । कि सर्वर्धन समुप्ुप्तपश्स्य भयति सुग्धयमर्धेनायरथान्तरपलस्वत्ति 
अम । दर्शिते च भोहस्थ स्वापेन साम्ययेपम्थ । छार चततन्मरणस्यथ | यदास्य 
मापशेप कर्म भवति तडा बाड़ मनसे श्रत्यागन्छता, यदा तु निरपशेप कर्म 
म्ति तढा प्राणोस्माणायपगच्छुव + तस्मादधंलपत्ि ब्द्मायिद इच्छुन्ति | 
यतत्त--न पत्चमी दाचिदय्स्था असिद्धास्ति--इति | सेप दोष | बादाचि- 
सीयमय्स्थेति न श्रसिद्धा स्थात्‌। प्रसिद्धा चंपा लोकायुर्पेदयो । अधंसपत्त्य- 
स्युपगमाच न पद्चमी गण्यत दस्यननचम्‌ ॥ १० ॥ 


उभयालठेडाबषिकणम्‌ ॥ ५ वी 
श्रह्म कि रूपि घारुपि सरेश्रोरूपमेव था । द्विविधश्रुतिसद्धादाद प्रह्म स्थादुस यारम कम ॥4॥ 
नौख्पमेज वेदान्तें प्रतियाध्मपूर्वत । रूप स्यनुयते आनन्‍्तमुभयाव विरष्यतेताशा 
परमामा को स्थान से [ उपाधिसस्बन्ध मे ) अपि या स्वत स्वध्प से बल्लुत 
उभय [६ ढठ भेद ) का बोरई लिझ्न हैतू नहीं है। भिससे सव बवरया देश वाह श्रुति 
से भदरहित ही परमात्मा सिद्ध है, जीव के सम्रान अवस्यादिज्त परमात्मा मं 
घस्तुत व्यावहारिक जेद भो नहों है। सशय है कि ब्रह्मा खपवाज़ा और शर्पदाल 
अवस्था आदि के भेद से उम्रपस्वस्प होगा। सवा सवधा तौश्प ही हागा। 
यूबपल है कि दोना प्रकार को श्रूति वी सत्ता से ब्रह्म उभयात्मक होगा । घिद्धाव है 
कि बपूबता [ अन्य प्रमाण वो अविधयता ) से नोतप ही ब्रद्ा वेइन्तों मे प्रतिषाद 
है| अ्मयिद्ध सूप तो थुति स उपासनादि क लिए अनुवादित होगा है। बहू बदान्त 
का प्रतिषाय विषय नहीं है। विदशेध से वास्तविक्त उमपम्चव तो हो ही नही 
ह्ससे वोन्प ही ब्रह्म है ॥ १०२ ॥ 
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न स्थानतो5पि परसंयोभयलि।ह्ढ सर्वत्र हि॥ ११ ॥ 


येन त्रह्मणा सुपुप्त्यादिपु जीव उपाध्युपशमात्संपद्मते तस्येदानीं स्व॒रूप॑ 
श्रतिवशेन निधोयते | सन्त्युभयलिड्राः श्रुतयो ब्रह्मविषयाः 'सर्वकर्मी' सर्व- 
कामः सर्वेगन्धः सबरसः (छा? शे१७॥४ ) इत्येबमायाः सविशेषजलिद्ञा 
अस्थूज्ञमनण्घहस्वमदीघप?! (द्ू० शे्ा८ ) इत्येबमाद्याश्व निर्विशेषलिड्जाः ! 
किमासु श्रुतिपूमयलिड्ध ब्रह्म प्रतिपत्तव्यमुतान्यतरलिद्रम्‌ । यदाप्यन्यतरलिड्ले 
तदापि कि सविशेषमुद्ध निर्विशेषमिति मीसांस्यते। तत्रोमयलिड्नश्रुत्यनुअहा- 
ठुमयलिज्ञमेव बह्मेति | 
सुपुप्ति समाधि आदि कार में उपाधि के उपशम-निवृत्ति से जीव जिस ब्रह्म के 
साथ सम्पन्न-एक होता है, श्रुतिवश्ञ से उस ब्रह्म के स्वरूप का इस समय निर्धारण- 
निर्णय किया जाता है। सविश्वेपत्व और निविशेपत्व उभय (दोनों ) के लिड्ध 
( वोधक ) श्षुतियाँ ब्रह्मविपयक हैं कि ( सब विश्व जिसका कर्म-कार्य है। दोपरहित 
जिसके सव काम ( इच्छा ) है, जो सर्व सुखप्रद गन्धरूप है । पुण्य रसमय है वह - 
परमात्मा है )। इत्यादि श्रुतियाँ सविज्ञेप ब्रह्म के बोधक हैं | और ( वह स्थूल, अणु, 
छल्व और दीघ॑ नहीं है ) इत्यादि निर्विशेष के बोधक हैं । क्या इन श्रुत्तियों में दोनों 
सविशेषत्व-निविशेपत्वरूप लिझ्भवाला ब्रह्म को समझना चाहिये वा दोनों में से किसी 
एक छिझ्भधुवाला समझना चाहिये। जब एक रूपलिड्भधवाला समझा जाय तो भी 
ब्रह्म सविशेष है, अथवा निविशेष है, यह विचार किया जाता है। यहाँ सुपुप्ति, 
रण उभयरूप मुग्धता के समान उभय ( दोनों ) के वोधक श्रुत्ति के बल से दोनों 
लिड्भवाला ही न्नद्म है । 
एवं प्राप्ते त्रमः--ल तावत्स्वत एवं परस्य ब्रद्मण उभ्रयलिक्बल्थमुपपचते | 
'नस्येक॑ वस्तु स्वत एवं रूपादिविशेषोपेत॑ तदह्ठिपरीतं' /वेत्यवधारयितु, शकयं 
विरोधात्‌। अस्तु तहिं स्थानतः प्रथिव्याद्यपाधियोगादिति। तदपिं) चोपपु- 
चते | नद्यपाधियोगादप्यन्यादशस्य बस्तुनोडन्याहशः स्व॑भावः संभवति | नेंहिं: 
स्वच्छ: सनन्‍्सफटिकोडलक्तकाद्यपाधियोगादस्वच्छो भवति: श्रममात्रत्वादस्व- 
च्छुताभसिनिवेशस्य, उपाधीनां चाविद्याग्रत्युपस्थापितत्वात्‌ | “अंतश्वान्यतरलि- 
द्रपरिभरहेडपि समस्तविशेषरहितं निर्विकल्पकमेव ब्रह्म प्रतिपत्तव्यं न चद्विप- 
रीतम्‌ | सबत्र हि शह्मस्वरूपप्रतिपादनपरेपु वाक्त्येपु अशब्दमस्पशमरूपमे: 
व्ययप्रः ( क० ३।१५ मुक्तिको० र७२ ) इत्येबमादिप्वपास्तसमस्तविशेषमेव- 
बअद्योपदिश्यते ॥। ११॥ 
इस प्रकार प्राप्त होने पर कह॒ते हैं कि परन्नह्म को स्वतः स्व॑रूप से ही उभय- 
लिड्भधत्व ( उभयस्वरूपत्व ) उपपन्न नहीं हो सकता है। जिससे विरोध होने के 
कारण एक ही वस्तु स्वतःस्वरूप से रूपादिविशेषयुक्त है। गौर उसमे विपरीत है, ऐसा 
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अवधारण नहीं क्याजा संकता है। यदि बहों कि स्वत नहीं हो सकता हो तो 
स्थान ( उपाधि ) से परृथिवी आदि उपाधि के सम्यंध से उभयलिझ्भव हो संता 
है तो वह भी नहीं उपपन्त हो सकता है। जिससे उपाधि के सम्बधध से भीभय 
प्रकार वी वस्तु को अयथ प्रदार का स्वभाव सही हो सकता है । स्फटित स्वच्छ होता 
हुआ अदक्तक ( छाक्षा महावर ) थादि उपाधि के सम्बंध से बस्तुत अच्वच्छ नहीं 
होता है। स्फटिक में अस्वच्छता के अभिनिवेत्र को [ सम्ब"ध को ) अ्रममात्र होने 
से अस्वच्छता नही होती है । और स्फंटिक मतों उसके समान सत्तावारा उपाधि-धम्न'थ 
है भी प्रह्म म॑ उपाधिया के माया अविदया से प्रत्युपस्थापितरव ( जयत्व ) होने स 
उपाधिजय विशेष सत्य नहीं हो सकता है। अत अयतर (किसी एक) विद्ध 
का परिग्रहण वर्तव्य है उत एकडिड्भ के परिग्रहण मं भी समस्त विशेषा ( भेदा ) 
से रहित निविवल्पत्र ( निगुण ) ही ब्रह्म समझने योग्य है उसमे विपरील नहों। 
जिससे ब्रह्म वे स्वरुप वे प्रतिपादनपरव (हाबद स्प्ण रूपरहित तिबिवार नित्य | 
प्रद्म है) इत्यादि सभी वावयों म॑ निरहत समस्त विशेषवाण सब विशेधा से रहित 
हो ब्रह्म या उपदद दिया जाता है ॥ ११॥ 


न भेदादिति चेन्न प्रत्येकमतद्वचनात्‌ ॥ १२॥ 


अथापि स्थाथदुक्त निर्विकक्‍ल्पमेव नहा नास्य स्पत स्थानतो थोभयलि- 
इृत्यमिति । सन्नोपपयते। कस्मात्‌ ? भेटात्‌। भिन्नाहि श्रतिविद्य ब्रक्षण 
आऊारा उपकिश्यन्ते। चतुष्पादू नह्य पोडशक्ल ब्रह्म वामनीत्यादिलक्षण ब्रह्म 
उअलोक्यशरीरबैश्वानरश-दोदित बअद्वेत्येवतातीयका , तस्मात्सविशेषत्यभपि 
ब्रद्मणो5भ्युपगन्तव्यम्‌ । ननूक्त नोभयलिड्रत्म अद्वाण सभयततीति। अयमप्य 
पिरोध | उपाधिक्ृतल्यादरारभेद्स्य | अभ्यथा हि निर्यिषयमेय भेदशाल्र 
प्रमण्वेतेति चेत्‌। नेति जूम । क्स्मात ? पर्येकमतदचनात्‌ | प्रत्युपाधि- 
भेद हममेदमेब बत्रद्मण श्रापयति शासत्रमु-- यश्वायमस्या पृथिडया तेल्लोमयो5- 
मृतमय धुरपो यश्चायमध्यात्म शारीरस्तेजोमयोडसतमय पुरुपोड्यमेथ स 
योज्यमात्मा” (बृ० शश? ) इत्यादि। अलश्य न भिन्नामरयोगो पद्मण 
शाज्लीय इंति शफ्यने वक़्तुम्‌। भेदस्योपासनार्थल्ादसेदे तात्पर्यात्‌ ॥ १२॥ 
पूर्वोक्त रीति से श्रुतियों द्वारा निविशेष ब्रह्म का निणय होन पर भी यदि घड्ढा 
होती हो कि, जो कहा गया है हि निविकत्प ही ब्रह्म है. इस ब्रह्म बो स्वत वाई 
स्‍थान से उभयदिड्धत्व ( उमयस्वल्पत्व ) भहों है, बह नहीं उपपन्न होता है। वया 
नहीं उपपत्न होता है ? तो भेद ( विशेष ) से निविनेष्र नहा उपपन्न होता है। जिससे 
प्रयक विद्याओं म॒ ब्रह्म के आवार भिन्न ( विश्येपयुक्त ) उपदिष्ट होते ( बढ़े जाते ) 
हैं कि ( चार पाद वाला त्रह्म है पोडस्कृल वाला ब्रह्म है, वामनी वादि 7क्षण 
वाठ ब्रह्म है। दीता छोकतप झरीर बाटा बैश्वानर झब्द से वहा गया ब्रह्म है ) 
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इस प्रकार के भिन्‍न ब्रह्म के उपदेश हैं, इससे न्नह्य का निविशेषत्व के समान सबि- 
झेपत्व भेद भी स्वीकार के योग्य है। यदि कहा जाय कि ब्रह्म का उभयलिड्धत्व 
सम्भव नहीं है, यह कहा जा चुका है तो कहा जाता है कि यह भी विरोध नहीं 
है, आकार के उपाधिकृत होने से अविरोध है। अन्यथा ( यदि ऐसा नहीं माना 
जायगा तो ) भेद का बोध करानेवाले शास्त्र निविपय ( अनर्थक ) ही प्राप्त होंगे । 
यदि ऐसी शंका कोई करे तो कहते हैं ऐसा नहीं हो सकता, उपाधि से भी सत्य भेद 
ब्रह्म में नहीं होता है, क्‍यों सत्य भेद नहीं होता है ? तो कहते हैं कि प्रत्येक सविशेष 
उपदेश में भी ( अतहचत ) भेद के अभाव के कथन से भेद नहीं सिद्ध होता है, ततु 

बब्द सूत्र में भेद का बोधक है। अतदूअभेद ( भेदाभाव ) का बोधक है। प्रत्येक 
उपाधि के भेदों में भेद के उपदेशो में भी शास्त्र ब्रह्म के अभेद को ही झुनाता है 
कि ( जो इस पृथिची में तेजोमय अमृतमय पुरुष है, जो यह अध्यात्म बरीर में रहने 
वाला तेजोमय अमृतमय पुरुष है, वह यही है जो यह भात्मा है ) इत्यादि । इससे ब्रह्म 
का भिन्न आकार के साथ सम्बन्ध को शास्त्र से सिद्ध नहों कह सकते हैं। भेद के 
उपासनार्थक होने मे और अभेद में शास्त्र का तात्पय होने से, शास्त्र से भेद नहीं सिद्ध 
होता है ॥ १९ ॥ 


अपि चैबसेके ॥ १३ ॥ 
अपि चैव॑ भेदद््शननिन्दापूर्वकमभेदद्शेनमेवेके शाखिनः समामनन्ति- 
सनसेवेदमाप्तव्य नेह नानास्ति किंचन | 
'मृत्यो: स म्ृत्युमाप्नोति य इह नानेव पश्यति ॥| / क० ४११ ) इति | 
तथान्येपि 'भोक्ता मोग्यं भ्रेरितारं च मत्वा सब श्रोक्तं त्रिविधं त्रह्म मेतत' 
( खे० १।१९२ ) इति समस्तस्य भोग्यभोक्ठनियन्दलक्षणस्य प्रपद्घस्य अक्षक- 
स्वभावतामघीयते ।। १३ ॥ 
इसी प्रकार भेददर्शन (ज्ञान ) की निन्दापूर्वक अभेदद्शंन का ही एक 
शाखावाले कथन भी करते है कि ( यह ,ब्रह्म शुद्ध मत से समझने-प्राप्त करने योग्य 
है इसमें भेद कुछ नहीं है, वह मृत्यु से मृत्यु को प्राप्त होता है कि जो इस ब्रह्म में 
नाना सा देखता है । ) इसी प्रकार अन्य भी कहते हैं कि ( भोक्ता, भोग्य और प्रेरिता 
जीव जगत्‌ और अंतर्यामी ईइवर को विचार कर जो कुछ मुझसे कहा गया है, उन 
सबको त्रिविध ब्रह्म ही समझे ) इस प्रकार भोग्य, भोक्ता ओऔर वतियन्ता रूप समस्त 
प्रपण्च की ब्रह्म के साथ एकस्वभावता का अध्ययन एक शाखावाऊे करते हैं ॥ १३ ॥ 
कर्थ पनराकारवढुपदेशिनीप्यनाकारोपदेशिनीपु च मह्मविपयासु श्रुतिपु 
सतीषप्वनाकारमेव ऋ्ह्मावधायते न पुनर्विपरीतमिति | अत उत्तर पठति-- 
फिर भी शड्भा होती दै कि साकार ब्रह्म का उपदेश देने वाली जौर निराकार 
का उपदेश देने वाछी ब्रह्मविषययक दोनों प्रकार की श्रुतियों के रहते भी ,निराकार 
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ही ब्रह्म कैसे अवधारित निश्चित होता है। विपरीत भी बयो नहीं अवधारित होता 
है । ऐसी दवा होन पर उत्तर पढ़ते हैं वि--- 


अरूपचदेव हि तत्प्रधानत्वात्‌ ॥ १४॥ 


रूपादाकाररहितमेव नह्रघारयितव्य न रूपादिमत्‌ | कस्मात्‌ * तल्म- 
घानलातू। “अस्थुज्ममनण्पहस्वमदीधम! (बु० शरण ) “अश दमस्पशमरू- 
पमव्ययम्‌! ( कठ० शे१४ मुक्ति? २७२ ) आऊाशो ये नाम नामरूपयोर्निं- 
बंदहििता ते यदन्तरा तदू ब्रह्मा (छा० ८१४८) 'दिव्यों हामृत पुरुष स 
बाह्याभ्यन्तरो हाज ! ( मुण्डण २१२), तदेतदूअक्मापू्मनपरमनन्तरमवाद्यम- 
यम्ात्मा नहा सयोनुम ! (थरूं० २५१६ ) इत्येबमादीनि वाक्‍्यानि निष्मप 
बजद्यात्मतत्त्वप्रधानानि नायीन्‍्तरप्रधानानीत्येततिष्ठापित तत्तु समन्वयात्‌' 
( श्र० सु० शश४ ) इत्यत। तस्मादियज्ञातीयफेपु धाक्येपु यथाश्रुत निरा- 
फारमेव प्रद्मायधारयितव्यम्‌ । इतराणि त्वाझारपदू अ्रद्मररिषयाणि बाक्यानि ने 
तत्पघानानि । उपासनायिधिप्रधानानि हि तानि; तेप्वसति तिरोधे यथा- 
श्रुतमाश्नयितव्यम्‌। सति तु गिरोचे तत्मधानान्यतत्मधानेभ्यो बलीयासि भष- 
न्तीति। एप गिनियमनाया देतु, चेनोमयीणयपि श्रुतिपु सतीप्यनासारमेय 
तद्यायधार्यते न पुनर्दिपरीतमिति ॥ १५४ ॥ 

स्पादि आवार से रहित ही ब्रह्म अवधारण के योग्य है। रूपादिवाला नहीं, 
क्योंकि श्रुतियों म॒ उठ निरावार वो ही प्रधानत्व है। [( ब्रह्म स्थूल अणु, हंस्‍्व, 
दीघं॑ नहीं है। शब्द, स्पर्श, रूप रहित अव्यय है। आकाश ब्रह्मननाम और रूप का 
निर्वाहक है, नाम और रुप जिसके अन्तयंत हैं, वह ग्रद्या हैं। दिव्य, स्वयप्रकाशथ- 
मूति-आकार रहित बाहर भीतर भेदरहित ही अज पुरुष है। यह ब्रह्म वारण 
क्या वार्य नहीं 'है। अन्तर बाह्य भेदरहित है यह आत्मा ब्रह्म है, खवन्ञ है ) 
इत्यादि दाक्‍यों में निष्प्रपज्य (शुद्ध ) ब्रह्मात्म तत्त्व प्रधानहूप से वर्तेमान हे । इन 
में अर्थान्दर प्रधान नहीं है । यह अर्थ, 'तत्तुसमम्वयात्‌ इस सुन्न मे प्रतिअपित ( निश्चित 
रूप से स्थापित ) बिया गया हैं। इससे इस प्रकार के वाइयो म यथायुत्त ( श्रुति के 
अनउप्रर , फिएफरार, पी, फय, आत्यपररएं, के, फोास्य "५ अस्य े साकार अहा 
विपयक वावय हैं वह सावारप्रधातवाले नहीं हैं, कितु उपासना विधिप्रधानवारे 
वे वावव हैं। उनमे विरोध के नहीं रहने पर व यवायरुत आश्रयण के योग्य हैं। 
विद्येध होने पर, स्वार्थप्रधानवाले दावय अन्याथंप्रधानवालें वाबया से बठीबानू- 
अतिवली होते हैं. और यही विनिगमना म॑ ( दोनों में से एक वे ग्रहण मे ) हेनु है। 
जिस से दोनो प्रकार वी श्रुतियों के रहते भी निराकार ही प्रह्म अवधारित होता है, 
विपरीत नहीं ॥ १४ ॥ 


| 
पाद: २ ] उभ्रयलिज्ञाधिकरणभाष्यम्‌ २७ 
का तह्य॑कारंबद्विपयाणां श्रुतीनां गतिरित्यत आइ-+ 


शंका होती है कि तब साकारविपयक श्रुतियों की क्‍या गति (आश्रय ) है। 
इससे कहते है कि--- 


प्रकाशवच्चावैयथ्योत्त ॥ १५ ॥ 
यथा प्रकाशः सोरश्वान्द्रमसो वा वियब्याप्यावतिष्ठमानो5हुल्यादुपाधि- 


संवन्वात्तेष्वूजुबक्रादिभाव॑ प्रतिपद्ममानेषु तद्भावमिव प्रतिपद्मते, एवं त्रह्मापि 
प्रथिव्यायुपाधिसम्बन्धात्तदाकारतामिव प्रतिपद्यते, तदालम्वतो जह्मण आकार- 
विशेषोपदेश उपासनार्थों न विरुध्यते। एबमवेयथ्यमाकारवद्त्ह्मविपयाणामपि 
वाक्यानां भविष्यतति, नहि वेद्वाक्यानां कस्यचिद्र्थवत्त्व॑ कस्यचिद्नर्थवत्त्व- 
मिति युक्त प्रतिपत्तुं प्रमाणत्वाविशेषात्‌ | नन्व्रेवमपि यत्पुरस्तात्मतिज्ञातं-- 
नोपाधियोगाद्प्युभयलिज्ञत्व॑ त्रह्मणो5स्तीति--तद्विरुध्यते, नेति श्रूमः | उपा- 
धिनिमित्तस्य बस्तुधमंत्वानुपपत्तेः। उपाधीनां चाविद्याप्रत्युपस्थापितत्वात्‌ | 
सत्यामेंवब च नेसर्गिक्यामविद्यायां लोकवेदव्यवहारावतार इति त्त्र 
तत्नाबोचाम ॥ १५॥ 

जैसे सूर्य वा चन्द्रमा का प्रकाश आकाश में व्याप्त होकर वर्तमान होता हुआ भी 
अजुली आदि उपाधियों के सम्बन्ध से उन उपाधियों के सीधे-टेढ़े आदि रूपता के प्राप्त 
होने पर वह प्रकाश भी उनके ही समान सीधा-टेढ़ा आदि भासता है। इसो प्रकार ब्रह्म 
भी पृथिवी आदि उपाधियों के सम्बन्ध से तदाकारता की प्राप्त के समान भासता है, 
मानो उन आकारों को प्राप्त कर लेता है ओर उन कल्पित जाकारों का आश्रयण करके 
उसी के आश्रित उपासना के लिए ब्रह्म के आकार विज्ञेप का उपदेश विश्द्ध नहीं होता 
है । इस प्रकार साकार ब्रह्मविषयक वाकयों की अव्यर्थता ( सार्थकता ) होगी। वेद- 
वाक्‍्यों में किसी वाक्य को सार्थंकता है, किसी वाक्य को निरथथकता है, ऐसा समझता 
युक्त नहीं है । क्योंकि सब बेदवाक्यों में प्रमाणत्व अविशेष ( तुल्य ) है । इससे साकार- 
विपयक वेदवाक्यों की भी उक्त रीति से सार्थकता है ही । शंका होती है कि इस प्रकार 
से वेदवचनों की व्यवस्या होने पर भी प्रथम जो प्रतिज्ञा की गई है कि उपाधि के 
सम्बन्ध से भी ब्रह्म को उभयलिड्भवत्तव ( साकारत्व-निराकारत्व ) नहीं है, किन्तु 
केवल निराकारत्व ही है । उपासनाथथंक भी आकार मानने पर उस प्रतिज्ञा से विरोध 
होगा । उत्तर है कि विरोध नहीं है, ऐसा हम कहते हैं, जिससे « उपाधिनिमित्तक 
साका रत्व धर्म को उपासनार्थक कल्पित होते भी वस्तुस्वरूप निराकार ब्रह्म के धर्मंत्व 
की साकारत्व में अनुपपत्ति है और उपाधियों के बविद्या से प्रत्युपस्थापित ( प्रापित ) 
होने से विरोध नहीं है । अर्थात्‌ प्रयम भी औपाधिक रूप के “कल्पित होते से उभव- 
रूपत्व सत्य नहीं है यह कहा गया था। अब भी निविशेषत्व सत्य है और 
सविशेषत्व भिथ्या ( मायिक ) है यह कहा जाता है, इससे पुर्वापर-चिरोध नहीं है, 


है 
जरं८ट प्रह्मस्धशाडइरभाष्यम्‌ [ अध्याय ३ 


और स्वाभाविक अविया के रहते ही लोव के और वेद के व्यवहारा का अवतार 
( जन्म ) होता है, यह तत्ततु स्थाना म कहा जा चुका है ॥ १४ ॥ 
आह च तन्मात्रम्‌ ॥ १९॥ 
आदर च भ्रतिश्वेतन्यमानज पिलक्षणरूपान्तररहित निर्तिशिष अद्दा--स यवा 
धयघनोइनन्तरोड्बाह्य कृत्स्नों ससघन एयेय या अरेष्यमात्मानन्तरो5वाह्म' 
कृत्सनः प्रह्नानधन एया (ब्ु० ४।४।१३ ) इति। एत्तदुक्त मपति । नास्यात्मनो- 
इन्तबंहियों चंतन्यादन्यद्रपम्रस्ति चेतन्यमे्न तु निरन्तरमम्थ स्थरूपप्‌ | 
यथा संन्धपघनस्यान्तवत्थि लगणरस एप निरन्तरा भपत्ति न रसान्तर 
तथैवेति ॥ १६ ॥ 
चंतयप्रांत्र विलक्षण रपातर से रहित निविशेय ब्रह्म को श्रुत्ति कहती भी है 
कि ( अरे मैत्रेति जैसे सैंन्धव घन लवण॑पिण्ड बाहर-भीतर पदार्थातर-रसातर से 
रहित सम्पूर्ण ससघन एक्रस लवणमात्र रहता है, इसी प्रवार यह जात्मा भी अन्दर 
और वाहर रुपभेद अन्दराय रहित सम्पूर्ण प्रशानधन ही है ) इसमे यह उक्त (बथित) 
होता है कि इस आत्मा के जन्दर था बाहर म चैतन्य से अन्य रुप नहीं है, निरंतर 
चैतन्य ही इस आत्मा का स्वर्प है | जैसे छवण वे घन ( पिण्ड मूर्ति ) के अन्तर और 
बाहर में लवण रस ही निरन्तर रहता है, रसान्तर नही रहता है । इसी प्रगार यह 
आत्मा है ॥ १६॥ 


दर्शायति चाथो अपि स्मयेते ॥ १७॥ 


दर्शयति च॑ श्रत्रि पररपप्रतियेघेनेव ब्रह्म निर्विशेषत्वातू-अथा 
त आदेशो नेति नेति' ( श्वृ० !३॥६ ) इति, “अन्यदेव वद्विदितादथों अविदिता- 
दि! ( फे० १३ ) इति, 'यतो थाचो निम्रतन्ते अप्राप्य सनसा सह! ( तें० 
२५१ ) इत्येय्माद्या । वा'क्लिना च बाध्व प्रष्ट सन्नयचनेनेय प्रह्म प्रोयाचेति 
अयते--स दहोवाचाघीहि भगनो अह्म इति से तृश्णीवभूत ते ह द्वितीये 
वा तृतीये वा यचन उयाच घुम सालु त्यतु न विजानासि, उपशान्तोड्यमांत्मा! 
इति | तथा स्म्ृतिप्यपि परप्रतियेधनेबोपदिश्यत्ते-- 
तय यत्तम्यच्यामि यज्ञालाइमतमश्नुते | 
अनादिमत्पर ब्रह्म न सत्तन्नासदुन्यने । ( १३१० ) इल्वेजप्राद्यासु | त्तथा 
पिश्वह्पधरों नागायणो नारदसुयाचेतिं स्मयते-- 
माया हापा मया सष्टा यन्‍्मा पश्यसि नारद ! | 
सर्वभूतगुणेयुक्त नेय मा ज्ञातुमहमि ॥ इति ॥ १७ ।॥। 
निविशेषता के कारण पर ( अनात्म ) रुप क प्रतिपेध द्वारा ही श्रृत्ति ब्रह्मा को 
दर्शाती है ति [ अयात आदेशों नेति नेति ) सय स्वरूप के निर्देश के बाद जिससे 
आत्मा सत्यों वा सब है, इससे उसवा निर्देश है कि वह मु्तें ज्मूर्त (वॉर्य-वारण ) 


पाद: २ ] उभयलिद्ञधिकरणभ्राष्यम्‌ ७२९, 


स्वरूप नहीं है और ( वह विदित अविदित-व्यक्त अव्यय से अन्य है। मन सहित वाक्‌ 
जस में नहीं पहुँच कर निवृत्त होते हैं ) इत्यादि श्रुतियाँ अनात्मा के प्रतिपेध द्वारा ब्रह्म 
को दर्शाती हैं। वाप्कलि नामक शिप्य ने वाध्व नामक गुरू से ब्रह्म पूछा ( ब्रह्म- 
विपयक प्रदइन किया ) तो पूछे गये वाध्य ने मोन द्वारा ब्रह्म का कथन किया--उपदेश 
दिया यह सुना जाता है । फिर ( उस वाष्कलि ने कहा कि हे भगवनु बाध्व ! मेरे छिए 
क्ह्म का उपदेश करो, परन्तु वह गुरु मौन ही रहा, फिर दूसरे वा तीसरे बार पूछने 
पर मौन को त्याग कर कहा कि हम तो ब्रह्म का उपदेश करते हैं, तुम तो नहीं समझते 
हो, यह आत्मा उपणान्त (द्वैतरहित ) है, इससे इसका भौन ही उत्तर है ) सूत्रगत 
नथ शब्द तथा अर्थ में है, वेसे हो स्मृतियों में भी अनात्मा के प्रतिपेध द्वारा ही ब्रह्म 
का उपदेश दिया जाता है कि ( जिसको जान कर जीव अमृत को प्राप्स करता है, 
ऐसा जो ज्ञेय ब्रह्म है, उस क्षेत्रज्ञाभिन्न ब्रह्म को मैं अच्छी तरह कहूँगा कि वह आदि 
वाला नहीं है । सत्‌ इन्द्रियों का विषय, दा असत्ु परोक्ष पर ब्रह्म नहीं कहा जाता 
है, अर्थाव्‌ स्वयंप्रकाश पर्च्रह्म है ) इत्यादि स्पृतियों में पर का निपेध द्वारा उपदेश 
है। इसी प्रकार विद्वरूपधारी नारायण ने नारद के प्रति कहा है ऐसा स्मृति में 
कहा गया है कि--( है नारद ! सर्व दिव्य गुणों से युक्त जो मुझे देख रहे हो, यह 
मुझसे माया रची गई है, आप मुझे इसी प्रकार जानने योग्य नहीं हो ) इति ॥ १७ ॥ 


| अत एव चोपमा छूर्यकादिवत्‌ ॥ १८॥ 

यत एवं चायमात्मा चेतन्यरूपो निर्विशेपो बाछ्ामसातीतः परमग्रतिपे- 
घोपदेश्योइत एवं चास्योपाधिनिमसित्तामपारमार्थिकी विशेषवत्तामसिम्रेत्य 
जलसूयकादिवदित्युपमोपादीयते सोक्षशाल्रेपु-- 

यथा ह्य॑ ज्योतिरात्मा विवस्वानपो भिन्ना बहुधेकोउनुगच्छुन्‌ | 

उपाधिना क्रियते भेदरूपो देबः ज्षेत्रेण्वेधमजोडयमात्मा | इति । 

एक एव हि भूतात्मा भूते भूते उठयवस्थितः | 

एकधा बहुधा चंब चृश्यते जलचन्द्रवत्‌॥ (ज्० थिं १२) इत्येबमा- 
दिपु ॥ ८ ॥ 

अन्न प्त्यवस्थीयते-- 

जिससे चैतन्यहूप यह आत्मा निविधेष वाकू और मन का अविपय और 
अनात्मा के प्रतिपेध ही द्वारा उपदेश के योग्य है, इसीसे इस बात्मा के उपाधि- 
निर्मित्तक अपारमाथिक ( मायिक ) विशेषवत्ता को मानकर मोक्षश्षास्नों में ( जछ सूर्य- 
कादिवत्‌, जल में कल्पित सूर्य के समान ब्रह्म का विद्यंप स्वरूप है ) इस प्रकार 
उपमा का ग्रहण किया जाता है कि ( जैसे स्वयं ज्योतिःस्वरूप यह सूर्य एक होता हुआ 
भी भिन्‍न-भिन्‍न जल्ोों में प्रतिविम्व रूप से अनुगत ( प्राप्त ) हुआ बहुत प्रकार का अनेक 


३० ब्रह्म सुत्नशा टूरभाष्यम्‌ [ अध्याय दे 


विया जाता है। इसी प्रकार अज एक भी यह मात््म देव क्षेत्रो-देहों मे बुद्धि आदि 
उपायि द्वारा भेदयुक्तत्पवाला क्या जाता है)। इति। [ खब प्राणी का एक हो 


बात्मा तत्ततु भूवा म॒ विशेष ( भिन्‍न ) रूप से अवस्थित है और आवाश् भे स्थिर 
सुद्ध और जलगत चन्द्रप्रतिबिम्व के समान आत्मा एक स्वस्पवाला और बहुत 


स्वस्पवाण दीखता ( भायता ) है | इत्यादि शास्त्री मे उपमा गृहोत है ॥ १८ ॥। 
यहा उक्ता्थविषयक शका वी जाती है दि-- 
अम्बुबदग्रहणात्त न तथात्वम्‌ ॥ १९॥ 

न जलसूरयराव्तिन्यत्वमिहदो पपयते तद्दद्रहणात्‌ | सूर्योदिभ्यों हि मूर्तें न्य 
प्रधम्भूत प्िप्रद्ध॑फ्रेश मृत जल ग्रह्मते तय युक्त सूथोदिप्रतिब्रिम्बोद्य । न 
व्वात्मा मूर्तों न चास्मात्यथग्मृता विप्रकृष्टटेशाश्रोपाधय , सर्येगतत्वात्सपोननन्‍्य- 
व्यान्च । तस्मादयुत्तोषय दृष्टान्त इति ॥ १६ | 

अगर प्रतितिधीयते-- 

भहाँ बुद्धि आदि में आत्मा के जलपुर्यकादितुल्यत्व उपपन्त नहीं हीता है, मितसे 
हइृष्टान्त भे जठ के समान मह बुद्धि आदि का आत्मा से पृथक ग्रहण नहीं होता हैं। 
हृष्टानद में मुतिमान्‌ सुर्यादि से पृथक स्वरू्पवाला दूरदेशवाला मूर्त-सावार जलगृद्दीत 
होता है, उस जल मे सूर्यादि के प्रतिविम्वी का उदय-प्रकंट होना युक्त है। आत्मा तो 
मूर्त नहीं है, और व इनसे प्रथर्‌ स्वरूपवाले दुरदेशवर्ती उपाधि सब है। वयावि 
आत्मा को सर्वंगतत्व और सव से अनन्यत्व ( अभिन्‍नत्व ) है। इससे यह हृष्टान्त 
भअयुक्त है॥ १९ 

यहाँ सम्राधान वहा जाता है कि 

वृद्धिहासमाक्त्वमन्तमवादुभयसामज्धस्पादेवम ॥२०)। 

युक्त एन लय दृष्ठान्तों जियज्चिताशममबात्‌ , नहि दृष्टाम्तदाष्ट्रोन्तिक यों 
छचित्कचिद्धिपक्षिताश भुकया सर्यसारूप्ष फेनचिहशयितु शफ्यते | 
सर्येसारूप्ये हि दृष्टान्तदा्टन्तिकभानोच्छेंद एय स्थात्‌। मचेद स्वमनीपया 
ज़लसूयकादिद्ष्टान्तत्रणयमम्‌ । शास््रम णीतस्य त्वस्य प्रयोजनमाजसुपन्यस्यते | 
कि पुनरत् पियक्षित सारूयमिति | तदुन्यते | बृद्धिहासभाक्त्यमिति | जलगत 
हि स्यप्रतिध्रिम्ध जलबृद्धी व्धते जलहासे हसति झलचलने चलति जलभेंदे 
मियते इत्येथ जलघमोनुयायि भयति, नपु परमार्थतः सूर्यस्थ तथात्यमस्ति | 
एप परमार्थतोडजिद्धतमे करूपमपि सद्‌ अह्म देहायुपाध्यन्तमौपाद्धज्ंत इयोपाधि- 
धर्मान्वृद्धिहासादीन्‌ , एयमुभयोहंप्टन्तदाष्टोन्तिकयो सामझस्यादगयिरोध* !२०॥ 

विवक्षिताश के सम्भव होने से यह हृष्टान्त युक्त ही है । दृष्टात और दाष्टा तिक मे 
कट्टी क्िसो विवर्लित अश को छोड कर सर्वाद्य म सत्पता विसी से दिखाई नहीं जा 
सकती है। और सर्वाश में सलत्पता होते पर दृष्टान्तन्दा्य्वान्तिकभाव वा उच्छेंद ही 
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होगा । अपनी चुद्धि से चह जल्सुर्यकादि हष्टान्त का प्रणयन ( निर्माण ) नहीं 
किया गया है, ढिनन्‍्तु शास्त्र से प्रणीत ( निर्मित-प्राप्त ) इस दृष्टान्त के प्रयोजनमान्न का 
उपन्यास ( कथन ) किया जाता है । फिर भी यहाँ विवक्षित सारूप्य क्या है ? वह कहा 
जाता है कि ( वृद्धिह्वासभागित्व होना ही साहश्य है ) जिससे जल गत सूर्य का प्रतिविम्ब 
जरू की वृद्धि होने पर बढ़ता है, जरू के न्यून-क्षीण होने पर न्यून-क्षीण होताहै, जल 
के चलने से चलता है, जल के भेद होने पर भिन्न होता है। इस प्रकार जल के धर्मा- 
नुगामी, उसके अनुसार भासने वाला प्रतिविम्व होता है। परच्तु उससे सूर्य को तथात्व 
(वृद्धि आदि धर्मंवत्व) परमार्थ से नहीं है । इसी प्रकार परमार्थ स्वरूप से विकाराहित 
एकस्वरूप भी सत्‌ ब्रह्म देहादि रूप उपाधि के अन्तर्भाव से उपाधि के धर्म वृद्धि-हासादि 
को मानो भजता है ( प्राप्त होता है ) इस प्रकार दृष्ठान्त-दार्णान्तिक दोनों के सामल्नस्थ 
( संमेलन ) से विरोब ( वेपम्य ) नहीं है ॥ २० ॥ 


दशनाच ॥ २१ ॥ 


दर्शयति च श्रुतिः पर॒स्यव त्रह्मणो देहादिपृपाधिप्वन्तरनुप्रवेशमू-- 

पुरश्चक्ते द्विपदः पुरश्चक्रे चतुतपढः । 

पुरः स पश्ी भृत्वा पुरः पुरुष आविशत ॥ (द्वु० २५१८ ) इति 

अनेन जीवेनात्मनानुप्रविश्य” ( छा ह३॥२ ) इति च। तस्मायक्तमे 
तन--अतएब चोपसा सूथकादिवत? ( न्र८ सू? शर१८) इतति। तस्सान्नि- 
विंक्रल्पकेकलिज्नमेच ब्रह्म नोभयलिद्ठः विपरीतलिड्ड| चेति सिद्धप ! अन्न 
केचिद्‌ छे अधिकरणे कल्पयन्ति | प्रथनं तावतू--किं प्रत्यस्वमिताशेपश्रपन्- 
मेकाकारं ब्रह्मोत प्रपद्घवदनेकाकारोपेतमिति | द्वितीय तु-स्थिते प्रत्यस्त- 
मितमग्रपद्चत्वे कि सललक्षणं त्रह्मोत वोघलक्षणमुतोभयलक्षुणमिति | अन्न बर्य 
बदामः--सर्वथाप्यानथेक्यसधिकरणान्तरारम्भस्येति | यदि तावदनेकलिद्वत्व॑ 
परस्य ब्रह्मणो निराकर्तव्यमित्ययं प्रयासस्वत्यूेंणेब. न स्थानतोडपि! इत्यने- 
नाधिकरणेन निराकृतमित्युत्तरमधिकरणं “प्रकाशिबन्च! एतद व्यथमेव भवेत््‌ | न 
च-सल्लक्षणमेव तअह्म न बोधलक्षणसित्तिं शक्‍्य वंक्तुप्७ ,विज्ञानघन एवे- 
व्यादिश्वतिवैयथ्यप्रसड्ञात । कथ॑ं वा निरस्तंचेतन्यं न्रह्म चेतन॑स्यं .जीवस्था- 
व्मस्वेनोपदिश्येत | नापि बेघलक्षणमेवः त्रह्म न सल्लक्षणमिति-,झक़्य चक्तुप्‌ 
अस्दीत्येबोपलब्धव्यःः ( फ० ६१३ ) इत्यादिश्रवतिबयरथ्यप्रसद्भाते। के वा 
निरस्तसत्ताको बोधोडस्युपगम्वेत | नाप्युभयलक्षणमेव ऋद्येति शक्ये शऋक्तुप््‌ | 
पूव्रीभ्युपगमविरोधप्रसज्ञात्‌ | सत्ताव्यावृत्तेत च बोधेन वोधेव्याबत्तुया चसत्त- 
थोपेत॑ त्रह्म प्रतिजानानस्य तदेव पृर्वाधिकरणप्रतिपिद्धं स्नपश्वित्य॑/ अह्मणः 
प्रसज्वेत | श्रवत्वाददोप इति चेत्‌ु॥ ल। एकस्यानेकस्वभावस्थानुप्पते 
अथ--सत्तेव योधो बोध एबं च सचा सानयोः परस्परव्यावृत्तिरस्तीति-- 
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ययच्येत, तथापि कि. सललक्षण ब्रह्मोत जोधलक्षणमुतोभयलक्षणमित्यर्य 
पिकरपो निरालम्बन एय स्यात्‌। सृत्राणि त्येकाविकरणल्वेनैवास्मामिर्नी- 
तानि। अपि च बअद्भग्रिषयासु श्रुतिष्पाकारबदनाकारप्रतिपादनेन प्िप्नतिपन्ना- 
स्वनाकरे ब्रक्षणि परिए्दीतेउयश्य वक्तव्येदरासा शुत्तीना गति । तादर्य्येन 
प्रफाशउच्चेत्यादीनि सूत्राण्य्ंयत्तराणि सपद्चन्ते | यदष्याहुराकारबादिन्योडपि 
श्रुतय प्रपद्नप्रयिलयमुखिनानाकासप्रतिपत्त्यथों एवं न प्रथग्थों इति, चढपि न 
समीचीनमिय लक्ष्ते । कथम्‌ ? ये द्ि परमिद्याधिकारे केचित्मपचथ्चा 
उच्यन्ते यथा 'युक्ता ह्मस्यथ हरय शता वशेत्यय थे हृरयोउय थे दश च सह- 
स्नाणि बहूनि चानन्तानि चः ( ब० २५१६ ) इत्येयमरादयस्ते भयन्ति प्रति 
लया्थी '“तर्ेतदूत्ह्मापूयंमसनपरमनन्तरमबाह्यम्‌! ( छ० २४१६ ) इत्युपसहा- 
रातू। ये पुनरुपासनाधिझारे प्रपञ्॑चा उच्यन्ते यथा “मनोमय प्राणशरीरे 
भमारूप! ( छा शे९शश ) इत्येबमादयों नत्तेपा प्रपिलयाव॑त्य न्याश्यम्‌। 
प्म ऋतु कुर्यावा! ( छा० श१७१ ) इस्येगजातीयकेन प्रकृतेनेवीपासनपरिधिना 
तेपा सबन्धात्‌। श्र॒त्या चेधषजातीयकाना शुणानामुपासनाथर्थत्वेउयकर्प्यमाने 
न लक्षणया प्रतिलयार्थव्वयमयऊत्पते | सर्वपा च साधारणे प्रविलयाथत्वे सति 
अरूपरदेव हि तत्मधानत्वात' ( ञ्र० सू० 2२१४ 3 इति पिनिगममकारणय- 
चनमनपराश स्यात्‌ । फलमध्येपा यथोपदेश फचिद्‌ दुरिवश्षय कचिदेश्वर्य- 
प्राप्ति क्चित्कममुक्तिरित्ययगस्थद एज्ेत्यत' पार्थगध्यमेयोपासनायास्याना 
ब्रद्मनाक्यानां च न्‍्याय्य नेकयाक्यबप्‌ । कथ चेपामेकयाक्यतोस्मेच्यत इति 
चत्त्यम््‌ ) एकनियोगप्रतीते” प्रयाजदर्शपृणभासयाक्यवदिति चेतू । न | 
अह्मजास्येपु नियेगामायात्‌ । बस्तुमात्रप्ययसायीनि हि श्रह्मगाय्यानि भ नियो- 
गोपदेशीनोत्येतद्विस्तरेण भ्रतिष्टापित 'ठत्तु समन्बयात्‌! (बत्र० सू? ११४ ) 
इत्यत्र | कि गिपयश्चात्र नियोगोइमिप्रेयत इति वक्तव्य | पुरुषों हि. नियु- 
ज्यमान कुर्तिति स्ववब्यापारे कस्मिश्विक्रियुज्यते। ननु दैलप्रपश्चप्रपिलयो न 
योगन्रिपयो भत्रिष्यति । अभररिलापिते हि द्रेतप्रपत्चे अद्मतत्यागवोधो न 
भयत्यवी अक्षतत्त्यायवोधप्रत्यनीकमूतों द्वेसप्रपद्म, प्रगिल्लाप्य', यथा स्वर्गया- 
मस्य यागोइलुछ्ठातव्य उपदिश्यत एबमपय्र्गकामस्य श्रपश्नप्रिलय'" यथा च 
तमसि व्ययस्थिद बटदितरुाणयचुसुत्सप्तानेन तत्त्यनीकमूत सम प्रणि- 
लाप्यते, एन ऋद्यतत्त्यम्रयरुमुत्ममानेन तत्परत्यनीकभूतः भ्रपद्च प्रयिलाप- 
यितव्य | अद्मस्थभात्रों हि अपनो ने प्रपश्धस्वभाय अद्चा, सेंस नामरूपप्नप- 
श्प्रवि्ञापनेन अद्यवक्त्ययवीधी भय्दीति | अन्न धय प्रच्छाम--कोडय 
प्रपश्चप्ननिल्लयों नाम। फ़िमग्निप्रवापसपकोद्‌ घृतकाहिन्यप्रण्िलय इंय प्रपस्- 
प्रश्लियः कत्ंब्य आदरोस्बिदेस्स्मिश्वन्द्रे तिमिरकृतानेकचन्द्रप्रपश्वम॒दविद्या- 
ऊृतो शक्षणि नामरूपप्रपन्चो यिद्यया अगिलापयितब्य इति। तन्न यदि तान- 
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हिद्यमानोडयं प्रपत्चो देहादिलक्षण आध्यात्मिको चाह्मश्थ प्रथिव्यादिलक्षणः 
प्रविन्ञापयित॒व्य इत्युच्यते स॒ पुरुषमात्रेणाशक्यः प्रविलापयितुमिति तत्मवि- 
लयोपदेशो5शक्यविपय एवं स्थात | एकेन चादिसुक्तेन प्रथिव्यादिम्नविलयः 
कृत इती दातीं प्रथिव्यादिशुन्य॑ जगदमबिष्यतू। अथाविद्याध्यस्तो 
बह्मण्येकस्मिन्नयं अपन्ो विद्या प्रविलाष्य इति ज्ूयातू; ततो अह्षेबाविद्या- 
ध्यस्तप्रपत्चप्रत्याख्यानेनावेदयित्तव्यप््‌ 'एकमेबाद्वितीय त्ह्म, तत्सत्यं स आत्मा 
तत्वमसि! (छा० हक्षदा७) इति। तस्मिन्नावेदिते विद्या स्वयमेवो- 
त्पद्मयते तया चाविद्या बाध्यते, ततग्रवाविद्याध्यस्त: सकलोडय्य नामरूपप्रपद्व: 
स्वप्नप्रपच्चबत्मविज्ञीयते । अनावेदिते तु त्रद्मणि वह्मविज्ञानं कु प्रपन्चमवरि- 
लय॑ चेति शतऋृत्वो5्प्युक्ते, न त्रह्मविज्ञानं प्रपद्चप्रविलयों वा जायते | नन्बा- 
चेदिते ब्रद्मणि तह्िज्ञानविपयः प्रपन्नविल्षयविषयों वा नियोग: स्थात्‌। न। 
निष्प्रपद्न्ह्मात्मतत्त्ववदनेनेवोभयसिद्धे: ।. रज्जुस्वरूपप्रकाशनेनेच हि 
तत्स्वरूपविज्ञानमविद्याध्यस्तसपोदिग्रपन्चम्रविलयश्व॒ भवति । नच क्ृतमेव 
पुनः क्रियते । नियोज्योडपि च प्रपन्चावस्थायां योउवगम्यते जीवों नामस 
प्रपदश्नपक्षस्यैच वा स्थाद अह्मपक्षस्थेव वा । प्रथमे विकल्पे निः्प्रपत्वन्नह्मतत्त्व- 
प्रतिपादनेन प्रथिव्यादिवज्जीवस्यापि प्रविलापितत्वात्कस्य प्रपग्चप्नविलये 
नियोग उच्येत कस्य वा नियोगनिएछतया सोक्षोउ्वाप्तव्य डच्येत | हछितीयेडपि 
तद्मेवानियोज्यस्वभाव॑ जीवस्य स्वरूप जीवत्व॑ त्वविद्याकृतमेवेति प्रतिपादिते 
ब्रह्मणि नियोज्यासाबान्नियोगाभाव एवं | द्रष्टव्यादिशव्दा अपि परविद्याधिका- 
रपठितास्तत्त्वासिमुखीकरणप्रधाना न तस्त्वावबोधविधिश्रधाना भवन्ति | 
लोके5पीद पश्येदमाकर्णयेति चेबंजात्तीयकेपु निर्देशेपु प्रणिधानमात्र कुर्वित्यु 
घ्यते न साश्षाज्ज्ञानमेव कुर्विति | ज्लेयामिमुखस्यापि ज्ञानं कद्ाचिज्ञायते 
कदाचिन्न जायते तस्मात्तं प्रति ज्ञानविषय एवं दशेयितव्यो ज्ञापयितुकामेन | 
तस्मिन्दर्शिते स्वयमेव यथाविपर्य यथाप्रमाणं च ज्ञानमुत्पच्यते। नस च 
प्रमाणान्तरेणान्यथाग्रसिद्धेड्थेंडन्यथाज्ञानं नियुक्तस्याप्युपपद्मते | यदि पुनर्नियु- 
क्तोड्हमित्यन्यथाज्नानं कुयोन्न तु तज्ज्ञानं कि तहिं सानसी सा क्रिया स्व॒य- 
मेव चेदन्‍्यथोत्पच्येत भ्रान्तिरेत्र स्यात्‌ | ज्ञान तु प्रमाणजन्य यधाभूतविषर्य 
चने तन्नियोगशतेनापि कारचितुं शक््यते। न च प्रतिपेघशतेनापि बार- 
यितुं शक्यते | नहि तत्पुरुपतन्त्रं, वस्तुतन्त्रमेच हि तत्‌। अतोडपि नियो- 
गाभावः, किंचान्यन्तियोगनिठ्ठतयेव पर्यवस्यत्याम्नायें यद्भ्युपगतमनियोज्य- 
अह्यत्मत्व॑ जीवस्य तदप्रमाणकमेच स्यात्‌। अथ' शास्ममेवानियोज्यन्रह्मात्म- 
त्वमप्याचक्षीत तदवबोधे च पुरुष नियुक्नीत ततो ब्रह्मशास्रस्येकस्य व्यर्थ परता 
विरुद्धार्थपरता च असज्येयातामूं। नियोगपरतायां च श्रुतह्मनिरश्रुतकल्पना 
कर्मफलवन्मोभ्षुफलस्याहष्टफलस्याइट्रफललमनित्यत्व॑ चेत्येबमादयों दोपा न 


३७ प्रहासन्न शाडू रभाष्यम्‌ [ अध्याय ३ 


केनचित्परिहतु शक्यां | तस्मांदवंगतिनिप्तान्येय नद्यवाय्यानि न नियोगनि- 
प्टानि | अतश्करूनियोगप्रतीत रेक्याक्यतेत्ययुक्त्म्‌ । अभ्युपगम्यमानेडपि च 
जहायास्येपु नियोगसद्भावे तदेकत्व निष्प्रपत्चापदेशेपु सप्रपश्चापदेशेयु चासिद्धप्‌ | 
नतिं शब्दान्वरांदिभि प्रमाणनियोगभेदेंडफाम्यमाने सब्र नियोग इति 
शय्यमाश्रयितुप््‌ । प्रयाजदशंपुणमासय्राय्यधु त्यविताराशेनाभेदायुत्त मै क- 
स्म्‌ + नत्विह सगुणनिर्गुणचोदनामु कशथ्थिदेक्याधिकाराशोंडस्ति | नष्टि 
भारूपत्वादयों गुणा प्रपश्नप्नयिलय पकारिण , नापि श्रपश्चनप्रयिलया भारूप- 
चाडिगुणे।पकारी, परस्परनिरोधित्वात्‌ू । नहिं छृत्स्नप्रपश्चम्नयिलापन प्रपश्चेक- 
ेशापेक्षण चक्स्मिन्धरमिंणि युक्त समाउेशयितुम । तस्मादस्मदुक्त एय तिभाग 
आकारंदनाकारोपरेशाना युक्ततर इति ॥ २१ ॥ 
परत्रह्य ही वा दहातिरूप उपाधिया के अम्तर मे अनुप्रवश का अ्षुनि- 
हर्ताती है कि (परमात्मा ने दो पररवाले मनुष्यादिषरीरस्प पुरा को बनाया जौर 
चार पैर वाठे पु आादि शरीरम्प पुरा को बनाया। नत्रादि बी बभिव्यक्तिस 
प्रथम ही प्री (न्‍्प्लविशरीरवाला ) होतर वह परस्मात्मा हो रूप पुरुष पुरुम 
प्रवण जिया, तथा प्रविष्ट हान पर भी स्वरुप से पुरष ( पुण ही ) सहटा )। ( इस 
जीवामा रूप स अनुप्रवेश करके ताम #प वा व्यक्त बह ) इत्यादि । इससे ( अत- 
एवं चोपमातुर्यवालिवतु ) यह कथन थुक्त है। जिससे निविदाषतर ( निगुण ) एक 
जेड्ध ( हलण ) वाठा हो ब्रह्म है। उभय लिज्विवाणओ और विपरीत ( विशेष ) छिद्ठ 
मारा नहीं है, वह सिद्ध हुआ। यहाँ कोई दो अधित्रण वी बायना करत है (न 
स्थानतोषि ) इत्यादि से प्रथम की बल्पना करते हैं कि क्‍या निरस्तममस्तप्रपरच 
वाला एवं आवारवाग ब्रह्म है अपवां प्रपपच के समाव जनक भ्ावार से युक्त 
ब्रह्म है। उस प्रथम अधिकरण म॑ निरस्त प्रपञ॑चवाठा--प्रपञ्चएूय ब्रह्म के 
स्थिर होन पर [ प्रदाशवच्च ) इयादि से द्वितोय वी कल्पना करत हैंति क्या 
परह्म वेबद सतृस्वर्य है, अयवां केवल वोधस्वसूप है, यंद्रा उमयध्वम्प्प है। 
बहाँ सतुचिदु भयध्पता वो पूर्वप्ल करके ( आाह च तन्मात्रमु ) इस घुत्र मे सत्तामात्र 
स्रिद्धात सिद्ध करते हैं। यहाँ द्विदीय अधिक्रण वी अयुक्तता का भाष्यकार दश्शाते 
है, कि हम यहाँ वहत हैं वि जन्‍्य अधिकरण के ऑरमस्म वी सर्वेवा अनथकता है। 
औहि. सिएक आधिपएण ऐे का वा चकाजिटाच लिएगाएण अच्छा है इसके, 
टिय यहू अधिवरण वी रचना रूप प्रयास हो, तो (न स्थानतो-पि ) इस पूर्व 
अधिकरण से ही अनेविड्डल निराइत हो चुका है। इसमे ( प्रकाशवच्च ) इत्यादि 
उत्तर जविकरण व्यर्थ ही होगा। ब्रह्म सतृस्वर्प ही है । बोध [ज्ञान ) 
स्वंस्प नहीं है. एसा नहां वह सकते हैं। जिसत वोधरहप नहीं मानने पर ( वितान- 
थन हो ब्रह्म है ) इत्यादि श्रुतियों की व्यवंता दी प्राप्ति होगी। चतवतारहित ब्रह्म 
सो चतन जीव के आत्मातप स॑ वैसे उपदेश हो सकता है । ब्रह्मदोध हो स्वरूप है, 
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सत्‌ स्वरूप नहीं है, यह भी नहीं कह सकते हैं। ऐसा मानने से ( आात्मा है ऐसा ही 
समझ्नना चाहिये ) इत्यादि श्रुतियों की व्यथंता की प्राप्ति होगी अथवा सत्तारहित 
बोध को कोई किस प्रकार समझेग। । उसय ( पृथक्‌ दो ) स्वरूपवाला ही ब्रह्म है, 
यह भी नही कह सकते हैं। जिससे ऐसा मानने पर पूर्व के स्वाभ्युपगम ( स्वीकृति ) 
से विरोध की प्राप्ति होगी+ सत्ता से व्यावृत्त ( भिन्न ) बोध और बोध से व्यावृत्त 
सत्ता, इन दोनों से युक्त ब्रह्म की प्रतिज्ञा करने वाले को पूर्व अधिकरण में जिसका 
प्रतिपिध किया है, उसी ब्रह्म की सप्रपञचता की प्राप्ति होगी। अर्थात्‌ निप्प्रपन्‍्च एक- 
रूपत्व पूर्व सिद्धान्त के विरोध से भिन्नोभयरूपत्वविधयक पूर्व॑पक्ष भी नहीं हो सकता 
है। श्रुति में सतुस्वरूप और ज्ञानस्वरूप ब्रह्म सुना गया है। इससे दोष नहीं है, 
नर्थात॒ पूर्वपक्ष का असम्भव नहीं है, श्रुत्िवल से पूर्वपक्ष हो सकता है । यदि ऐसा कहो 
तो यह कहना युक्त नहीं है, क्योंकि श्रुतिवल से एक वस्तु को विरुद्ध अनेकस्व॒भावत्व 
की अनुपपत्ति होगी, अर्थात्‌ श्रुति भी विरुद्ध अर्थ को नहीं कह सकती है | यदि कहो कि 
सत्ता ही वोध है, वोध ही सत्ता है, सत्ता और बोध इन दोनों को परस्पर व्यावृत्ति 
( भेद ) नहीं है । दोनों अखण्ड स्वरूप हैं। तो भी ज्रह्म क्या सत्‌ स्वरूप है अथवा बीच 
स्वरूप है, अथवा उभयस्वरूप है । इस प्रकार अखण्डवस्तुविषयक विकल्प 
( संशय ) निरालम्बन ( निराश्रय-निविषय ) ही होगा । इससे दूसरा अधिकरण अयुक्त 
है। हमने तो एक अधिकरणरूप से भी सूत्रों की सद्भति-योजना की है । दूसरी बात 
है कि साकार और तिराकार ब्रह्म का प्रतिपादन के द्वारा परस्पर विशोधयुक्त 
श्रुतियों के रहते निराकार ब्नह्म को स्वीकार करने पर अन्य श्रुतियों की गति ( विपय- 
आश्रय ) अवश्य कहना चाहिये । इससे उस गति को कहने, प्रदर्शन कराने के लिए, 
'प्रकाशवच्चः इत्यादि यूत्र अत्यन्त साथंक सिद्ध होते हैं। इससे अधिकरण का - भेद नहीं 
है ओर जो कोई यह कहते हैँ कि ( मनोमयः प्राणशरीरः सत्यकामः ) इत्यादि ब्रह्म 


के आकारो को कहने वाली भी श्रुतियाँ ( ब्रह्म मनोमय है। परन्तु अन्य उपाधि 
रहित है । प्राण घरीरबाला है अन्य शरीररहित है, सत्य कामवाला है अन्य 


काम रहित है ) इस प्रकार से प्रपन्‍्च का ऋमशः विलय द्वारा निराकार के ज्ञानाथ्थ 
कही हैं। पृथक्‌ उपासना आदि प्रयोजन के लिए नहीं हैं। वह कथन समीचीन 
( उचित ) सा नहीं प्रतीत होता है। क्‍योंकि पर विद्या के प्रकरण में जो कोई प्रपन्‍च 
कहे जाते हैं। जैसे कि ( रथ में युक्त-लगे घोड़ों के समान इस आत्मा के हरणणीछ 
हरि-घोड़े इन्द्रियाँ सो हैं दश हैं, यह आत्मा ही हरि है। यही दक्ष इन्द्रिय रूप है, 
और प्राणिभिद से कितने सहस्न और बहुत और अनन्त है ) इत्वादि प्रपञुच हैं। वे 
प्रचिल्यार्थक है । यह प्रविलयार्थत्व ( सो यह ब्रह्मात्मा कार्य-कारण रहित भौर वाह्म- 
अन्तर रहित है ) इस उपसंहार से चिद्ध और प्रतीत होता है। और जो उपासना 
प्रकरण में प्रपश्च कहे जाते हैं, जेसे कि ( आत्मा मनोमब और प्राणरुप शरीरवबाला 
ज्ञानस्वरूप है ) इत्यादि | उनका प्रविलयार्येत्व न्याय युक्त नहीं है, क्योंकि ( बह 
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उपासक क्रतु सकत्प चित्तन बकरे ) इस प्रवार की प्रकृत उपासनाविधि के साथ उनको 
सम्बन्ध है। और इस प्रकार के मनोमयत्वादि गुणों वो श्रुति बी शत्तिबुत्ति से उपाध- 
नार्थेकत्व के अवकल्पित-घिद्ध होते, लक्षणा द्वारा प्रवि्याथेकत्व नहीं सिद्ध हो सकता 
है। भर साका टनिरावार श्रुति के विरोध होते ब्रह्म निराकार ही है, इस मे वियामद 
वया है, एसी झका होते पर, अस्थुटादि श्रुत्ति का घात्पयं वियामव है, इस अर्थ वो 
बहने के छिये 'अख्पवरेव' इत्यादि भूत्र है, और सब प्रपज्चों के साधारण रुप से 
विलयार्थक निराकार विषय के होने वर झा के अभाव से ( अस्वबरदेवे ) इत्यांदि 
नियामक कारण का क्यन अनववाद्य ( व्यर्थ ) होगा । और यदि कहो वि निः्प्रपश्च 
बावय फरवाऊे हैं, इसस नित्पद सप्रपह्नच वांवंय उनके ही अज्भू हैं, ती शो कहना 
ठीक नहीं । इन सप्रपत्च वाक्यजन्य उपासनाओं का फेछ भी उपदेश के अनुसार कही 
पाप का नाश, वही एंशवर्य वी प्राध्ति कही क्रममुक्ति ये अध्गत ( अनुभूत ) होते ही है, 
इससे उपासनावावय और ब्रह्मवाक्या वी प्रथा्थंता ही व्याग्युक्त है। प्रविक्तयाध॑ता 
#प एदवावयता ( एवार्यता ) युक्त नही है + छौर इनकी एक्वावयना बैंसे उत्पेक्षित 
( कल्पित सिद्ध ) होती है सो कहना चाहिये। यदि वहों कि अज्भू रुप प्रयाज योग 
और प्रधान स्वरूप दर्श-पूणमास के बोधक वावयों की एक्वाक्यता जैसे एक प्रधाना- 
पुवंह्प तियोग ( फ्ल ) से होता है। इसी प्रतार महाँ फ्री एवं प्रपप्तविषयक एवं 
अपूर्व अनुभवादि रुप एक तियोग की प्रतीति से एक्वावयता सिद्ध होती है ( नियुज्यते 
सम्बध्यतेश्नेनेति निमोग' ) जिससे सम्बन्ध हो उसको नियोग वहते है! फठ पुरुष 
वी प्रेरणा करता है । या विधि प्रेरणा करतो है। तब पुहप किसी काम मे फट के 
श्रवण से विधि के अनुसार प्रवृत होता है। विधि को भी नियोग वहते हैं। दर््-पूर्ण- 
मास के समान ब्रह्मवावयों में दक्षपर्णमासादि के समान नियौग अपूर्ष वा विधि के 
अभाव से उसके सम्रान एक्वाक्यता नहीं हो सक्रती है। जियसे बस्नुमात्र में 
ब्रह्मयदया का पर्येवसान (तालम्यं अन्तिम स्थिति) है। इससे श्रह्मवापय 
नियोग ( अपूर्वादि ) का उपदेश देने वाले नहीं हैं। यह अथ विस्तारपुर्वक ( तत्तु 
समन्वयात्‌ ) इस सुत्र में प्रतिप्ठापित [ प्रतिपादित ) किया गया है। यहाँकिस 
विपयक्‌ नियोग विधि अभिप्रेत है, सो विषय कहना चाहिए। जिससे करो दस प्रकार 
निमुज्यमान ( नियुक्त शरित ) पुरुष अपने किसा व्यापार म नियुक्त क्रिया जाता है। 
पद्ाकाक्य में व्यापार का अभाव है। यहाँ अपन्च अधिल्यवादी कहता है कि हैत 
प्रपज्ध का प्रविक्ण नियोग ( विधि ) का विधय होगा । जिससे द्वैतप्रपहच को प्रवि- 
लापित ( नष्ट ) करिय बिना ब्रह्मा तत्त्व का अवबोध ( अनुभव ), नहीं होता है! अत 

ब्रह्म तच्च के अववोध का बिरोधी प्रतिवन्‍्धक रुप द्वैत प्रप्च का अविज्य क्ंव्य 
है। जंसे स्वर्ग वी इच्छा वालो के प्रति अनुष्टान के योग्य ( कसंत्य ) थाग का 
उपदेश दिया जाता है । इसी प्रकार अपवर्ग वी इच्छा बाछे मुमुझ्ुओं के प्रति प्रप्ध 
प्रविदय वा उपदेश दिया जाता है। जैसे अन्थवार म॑ वर्तमान घटादि बल्नु को 


पाद: २ ] उभयल्तिज्ञविकरणभाष्यम्‌ ७३७: 


समझने की इच्छा वालों से उस ज्ञाव के विरोबी अन्धकार का प्रविल्य किया जाता 
है। इसी प्रकार ब्रह्मतत्व को जानने की इच्छा वालों से उस ज्ञान के विरोधी 
प्रपल्च का प्रविलय कर्तव्य हे । यदि कहा जाय की प्रपञ>च रूपता को ब्रह्म ने ही धारण 
किया है। इससे प्रपश्च के प्रविलय से द्रह्म का प्रविलय प्राप्त होगा । वहाँ कहा जाता 
है कि ब्रह्मच्वभाव वाला ( ब्रह्म की सत्ता से सत्ता वाला ) प्रपश्च है। प्रपश्नस्वभाव 
वाला ब्रह्म नहीं है स्वतः सत्य स्वरूप है । कार्य रूप कारण की सत्ता नहीं होती है, 
कारण रूप कार्य की सत्ता होती है, इससे कार्य के प्रचिकय से कारण मात्र अवशेष 
रहेगा उसका प्रविलय नहीं होगा। जिसमे नामझपात्मक प्रपश्ञ के प्रविद्ायन के 
द्वारा ब्रह्म तत्व का अवबोध ( अनुभव ) होता है। ऐसी शंका होने पर भाष्यकार 
कहते है कि हम यहाँ पूछते हें कि यह प्रपठच का प्रविकृय नाम कौन पदार्थ है। 
क्या अभि के प्रताप ( तेज ) के सम्बन्ध से छत की कठिनता के प्रविकय के समान 
प्रपद्ञ का प्रविकय कतंव्य है। अथवा एक चन्द्र में तिमिरहूप नेत के दोप से किये गये 
( भासित ) अनेक चन्द्र प्रपश्न के समान ब्रह्म में अविद्या कृत नामझूप का प्रपञ*्च विद्या 
से प्रविकय करने योग्य है। वहाँ यदि देहादिरूप आध्यात्मिक भर पृथिवी आदि रूप 
चाह्य विद्यमान यह प्रपञच प्रविलय करने योग्य है, यह कहा जाता है, तो वह विद्यमान 
सत्य प्रपठ्च पुरुष मात से भ्रविदायन ( नाशन ) के लिए अणक्य है, इससे उस भप्रप्॑च 
का प्रविकय विषमक उपदेश अणक्य विपयक ही होगा । और एक आदि मुक्त से पुथिवी 
आदि का प्रविलय किया जा चुका है, इससे इस समय पृथिवी आदि से शुन्य जगतु को 
होना चाहिए, अर्थात्‌ एक के मुक्त होते ही जगत का अभाव हो गया होता यदि 
कहें कि एक ब्रह्म में अविद्या से अध्यस्त ( कल्पित ) यह प्रपञ्च विद्या से प्रविदीन 
किया जाता है । तब तो अविया से अध्यस्त प्रपठच का प्रत्यास्यान' ( निपेध ) के द्वारा 
ब्रह्म ही आवेदन (उपदेश) के योग्य है कि ( एक द्वैत रहित ब्रह्म है। वह सवका कारण 
परम मृक्ष्म सत स्वरूप जो वस्तु है वह सत्य है। वह बात्मा है, वही तुम हो ) उस ब्रह्म 
के आवेदित ( उपदिष्ट ) होने पर अधिकारी में विद्या स्वयं ही उत्पन्न होती है, प्रपलच 
विलय से नहीं उत्पन्न होती है, भौर उस विद्या से अविद्या बाधित होती है ( मिथ्या 
निद्िचत होती है निवृत्त होती है ) तव कारण के अभाव से अविद्या से अध्यस्त सम्पूर्ण 
यह नामरूप का प्रपठच स्वप्नप्रपत्च के समान प्रविलीन होता है। ब्रह्म के 
अनावेदित ( अनुपदिए्ट ) होते तो, ब्रह्मविज्ञान करो, और प्रपठ्च का प्रविकृय करो इस 

प्रकार सौ वार कहने पर भी, त॒ब्रह्मविज्ञान उत्पन्न होता है, न प्रपल्च का प्रविलय 
उत्पन्त होता है | शंका होती है कि ब्रह्म के आवेदित ( उपदिष्ट ) होने पर ब्रद्मविनान- 
विपयक वा प्रप०चविरूयविषयक नियोग ( विधि ) होगा। वहाँ कहा जाता है कि 
ब्रह्मतत्त्व के आवेदन से ही विज्ञान और प्रविलय दोनों के सिद्ध होने से विधि की जरूरत 
नहीं है, उपदेश से सिद्ध फल के लिए विधि निरथंक है । रज्यु के स्वरूप के प्रकाशन से 
हो उसके स्वरूप का विज्ञान, और अविद्या से अध्यस्त् सर्पादि का प्रविय होता है, 


छेछ ब्र० 


छ्र्ेट ब्रद्मसूप्नरशाडू रभाष्यम [ अध्याय ३ 


विधि से नहीं । विद्या हुआ स्रिद्ध कायें ही फिर नहीं किया जाता है ॥ नियोग वा 
बिपय नियोज्य [ प्रवत्य ) के मभाव से भी यहाँ वियोग नहीं हो सत्ता है, क्यावि 
अ्रपफ्चावेस्था म॒ जा जीव नाम वार नियाज्य भी जवगत [ ज्ञात ) होता है, वह था 
तो प्रपम्ध पक्ष बा ( प्रपजच वे अन्तगंत ) होगा, या ता ब्रह्म पक्ष वा होगा। वहाँ 
प्रथम विवन्प मे प्रपच पत्र के जीव के होने पर निप्प्रपजच ब्रद्दाततत्व वे! प्रतिपादन द्वारा 
वूधिदी आदि वे! समान जीव के प्रविशषित ( बावित ) होने स क्सि को प्रपञ>च ने 
प्रविकरय म नियोग कहा जायगा । वा नियाग मे निष्ठता ( स्थिरता ) मे प्राप्त होते 
याग्य मोक्ष स्सिका कहा जाया | दूसरे विवल्प मे भी जनियोज्य स्वभाव वाशा ब्रह्म 
हो जोव वा स्वम्प हैं। उसम जीव॑त्व अविदधाइत हो है, इस प्रयार ब्रह्म के 
भ्रतिपादित उपदिष्ट होत पर नियाज्य कं अभाव स नियोग का जभाव ही रिद्ध होता है | 
यदि कहो कि (वास्मा द्रव्य ) दृयादि विधि बाव्या की बया गति होगी कि सदि 
नियांग का अभाव है, तो बढ़ा जाता है कि परविद्याप्रकरण म पठित द्रेष्व्यादि 
शब्द भी तत्त्व के अभिमुणव रणप्रधाय वाछे है, अर्थात तत्य वे अभिमुख करन मे उनका 
चालप॑ है, दत्त्त के जनभिमुप को तत्व वे अभिमुष् वरना हो जिनका प्रधान कार्य है, 
ठैमे वे शब्द है, तत्वबोष वा विधानरूप प्रधान [ तात्पर्य ) वाले नहीं हैं, ोर में भी इस 
यो देवी, इसको सुना, दस प्रकार के निर्देशा ( विविया-आज्ञाआ ) भ प्रणिधान ( चित्त 
साववान ) मात्र करो यह वहा जाता है। साक्षात्‌ ज्ञान ही करो, ऐसा नही कटा 
जाता है। ज्षेय के अभिमुस को भी कभी ज्ञान होता है, कभी मही होता है, इससे 
उस ज्ञेयाभिमुस के प्रति, मर्थाव्‌ु सावधान जिज्ञासु के श्रति उसे समझाने की इच्छावाले गुए 
द्वारा शान वा विपय ही उपदेश से दर्शान योग्य होता है और उस ज्ञान के चिपय के 
द्ित ( उपदिष्ट ) आदि होने पर विपय भर प्रमाण के अनुसार ज्ञान स्वयम्‌ हो उत्पन्न 
होता है। प्रमाणातर स अन्यथा ( अन्यरूप से ) प्रसिद्ध अर्थ विषयक नियुक्त वो भी 
अन्यथा ज्ञान ( प्रसिद्धि से विपरीत ज्ञान ) नहीं उत्तन्‍्त होता है और खत्री आदि को 
कषप्ति से मिल्‍त समझते हुए भी उपायव यदि समझना है कि मैं इन्हे अग्नि रुप से चिन्तन 
के रिए झाख्रारि से नियुक्त ( बाज्ञम ) है, और ऐसा समझ कर अयथा ज्ञान ( अम्रि 

ज्ञान ) करता है। शाट्ग्राम म चतुमुंगादि ज्ञान करता है, तो वस्तुत वह ज्ञान नहों 

है, विच्तु आज्ञाजन्य बह मानसी निया है। नियोग के दिना स्वय यदि, अयथा ज्ञान 
उतन्न हो ता वह जाति हो होगी। ज्ञान ता प्रमापजय थौर जैसा विषय रहता 

है वेंसा ही होता है । प्रमाण भौर विपय क बिना सैंक्डा नियोगा से ज्ञान कराया नहीं 
जा सता है । प्रमाण तथा विपय के उपस्थित रहते सैक लियेया ऐ ज्ञान या 
वारण नहीं किया जा सकता है, जिसमे वह ज्ञान पुरुष के सीन नहीं है, क्रन्तु वस्तु के 
लंधीन ही वह ज्ञान है, इससे भी नियोग दा अभाव है। दूसरी बात है कि नियोय 

ई विधि ) निप्दता रुप स॒ ही आम्ताय ( वेदान्त ) के पर्यवसस्त [ निश्चित ) होन पर, 

अनियीन्‍्य ब्रद्यात्मता थो जीव को माना यया है, वह प्रमाणरहित ही होगा। 


घाद: २ ] प्रकृतेतावत्वाधिकरणभाष्यम्‌ ,... ७३९ 


यदि भातत्र ही जीव की जनियोज्य ब्ह्मात्मता को भी कहे, और उसके ज्ञान में पुठय को 
नियुक्त भी करे, तो एक ही ब्रह्मविषयकशात्त्र को दो अर्थ की प्रतिपादकता और विठद्धार्थ 
प्रतिपादक्षता प्राप्त होगी । वेदान्त की नियोगपरता ( नियोग में तात्पर्य ) को 


हि 


मानने पर श्रुत ब्रह्मार्थ की हाति ( त्याप ) होगी और अश्रुत विधि की कल्पना होगी । 
विधि की कल्पना होने पर, कर्मफछ के समान मोक्षरूप फल को भी बह्ट ( धर्म ) 
जन्यस्व और अनित्यादि रूप दोप किसी से निवारण नहीं किये जा सकेंगे । इससे ज्ञान 
में निष्ठा ( स्थिति ) वाले ही ब्रह्म वाक्य हैं, नियोगनिप्ठ नहीं हैं, यह सिद्ध होता है । 
इससे एक नियोग की प्रतीति से साकार निराकार वाकयों की एकवाक्यता है यह कथन 
अयुक्त है। ब्रह्मवोथक वाकक्‍्यों में नियोग की सत्ता को मानने पर भी, निष्पपतन्‍च 
ब्रह्म के उपदेगों और सम्रपञ्च ब्रह्म के उपदेशों में उस नियोग का एकत्व असिद्ध है, 
क्योकि, यजति, ददाति, इत्यादि गब्दभेद, प्रकरणभेदादि रूप प्रमाणों से नियोग के 
भेद के अवगत होते, ध्त्र एक नियोग हे, ऐसा आश्रयण स्वीकार नहीं किया जा सकता 
है। इसी प्रकार यहां, बेद, उपादीत, इत्यादि शब्दभेद प्रकरणभेदादि है और प्रधाज- 
दर्भपुर्रमास बाक्‍्यों में तो अधिकारांग द्वारा अभेद होने से, अर्थात्‌ अद्भयुक्त प्रधानयाग 
में एक स्वर्गेच्छु का अधिकार होने से, साड्भयज्ञ से साव्य फलार्थेक अपूर्व (अदृष्ट) के एक 
होने से वह नियोग की एकता युक्त है । यहाँ समुण-नि्मुण विधियों में कोई अधिकारांश 
एकत्व को सिद्ध करनेवाला नहों है, अर्थात्‌ एकत्व को नियोग में चिद्ध करने बाला 
फझादि वा अधिकारी का कोई विधेषण नहीं है | मुमुक्षु और अभ्युदयेच्छु अधिकारी के 
भेंद से निमुंण-सगुण विद्याओं में अद्भाड्िभाव नहीं है, इससे नियोग की एकता नहीं है । 
अज्भाछ्लिभाव नहीं होने से ही उपकार्य-उफ्कारक भाव नहीं है। रुपत्वादि नुण प्रपल्च 
प्रविकृ॒य के उपकारक नहीं हैं, न प्रपठ्च प्रविकय ही भारूपत्वादि गुणों का उपकारक 
है, क्योंकि इन्हें परच्पर विरोधित्व है। जिससे एकवर्मी ( ब्रह्म ) में सम्पूर्ण प्रपन्‍्च का 
अविकापव और भारूपत्व सत्यकामत्व मनोमयत्वादि रूप प्रपम्च के एकदेश का अपेक्षण 
( स्वापन ) का समावेश करना युक्त नहीं हो सकता है, इससे भाष्यकार कहते है 
कि हम से कहा गया हुआ ही साकार-निराकार उपदेशों का विभाग बुक्ततर है 
( अत्यन्त-युक्त है ) ॥ २१ ॥ 
० हक 
प्रद्धततावत्नाधकरण ॥ ६ ॥| 
बह्मापि नेति नेंतीति निषिद्धमथवा नद्दि । द्वितक्त्या बद्मयजयती निपिध्येते उम्े अपि ॥ 
वीप्सेयमितिद्व्दोत्ता सर्वच्श्यनिपिद्धये । अनिदं सत्यसत्यं च झह्मेके शिप्यतेड्वधिः ॥ 

भ्षेति-नेति' यह श्रुति, पूर्व में प्रधानरूप से प्रकृत ब्रह्म के मूर्त और अमुर्त स्वरूप 
मात्र एतावरव ( परिच्छिल्नत्व ) का प्रतिपेध करती है, ब्रद्य मूर्तामूर्त के विशेषण होते से 
अप्रवान है, उसको निषेध के साथ सम्बन्ध नहीं है । यह कैसे समझना जाता है, तो 
जिससे उस निषेध के अनन्तर फिर ब्रह्म का ही कथन उपदेश श्रुति .करती दें । 





७४० प्रहसप्रशाइरभाष्यम ( धषध्याय ३ 


यहाँ सशय होता दै कि पुर्वनिदिष्ट सब वस्तु दी इति दाबद से उपस्थिति द्वारा ब्रह्म भी 
नेति-नेति दब्द से निपिद होता है अथवा ब्रह्म नहीं निषिद्ध होता है। पृर्व॑प्ष हैं कि 
द्विवार वे क्यत हारा शुन्यधाद के अभिप्राय से ब्रह्म और मूर्तामुर्ताप्मक जगत दोनो 
का नियैध किया जाता है। सिद्धान्त है कि इति दब्द इदन्ता विधयस्प से झैस वस्तु 
का बोधन है, इससे मूर्तामुर्त से उपलक्षित बतात्ममात्र सर्व दृश्य था निपेव वे ठिये 

हु इति शब्द पे बड़ी गई चीप्सा इच्छा विषय व्याप्ति है। इस ब्याब्लिसे युक्त त 
शब्द खंभी इद वा ही निषेध करता है, इससे सत्य का सत्य अनिदश्प एक्रश्रह्म मिपेद 
दा जवधित्प से शेप रहता है उसका निषेध नहीं हो सकता है ॥ १-२? ॥॥ 


प्रकृतितावच्ये हि प्रतिपिधति ततो ब्रचीति च भूयः ॥२२॥ 


दि बाय अद्मणो रूपे मृत चेचामृत 'च' सत्य चामत्य च्‌ स्थित च यन्‍्चा 
सच्च तव्यच्य ( बृ० ४३॥१ ) इत्युपकम्य पंद्चमहाभूतानि देराश्येन प्रविभय्या- 
मृर्तरसस्थ च पुरुपशव्दोदितस्थ साहारजञनादीनि रूपाणि उशयित्या पुन- 
पप्यवे+-अथीत्‌ आदेशों नेति नेति नहीेतस्मादिति नेत्यन्यत्परमस्ति! [ बु० 
२॥३१६) इति | तन्न कोउस्य प्रतिपेघस्य प्रिपय इति जिज्ञासामठ | सह्यजेद 
तदिति विशेषित किंचिततिपेध्यमुपलभ्यते | इनिशब्देन त्यय श्रतिपेन्य फरिमपि 
समप्यते नेति नेतीतिपरत्वान्नह्प्रयोगस्थ इतिशब्दश्वाय सनिश्ितालम्बन 
एबशब्दममानबुत्ति प्रयुक्यमानों शृश्यते 'इति ह स्मोपाध्याय- क्‍थयत्ति! 
इत्वेपसादियु | संनिहित चात्र प्रकरणसामध्योद्रपद्दय सम्रपद् मद्मण , तच्च ब्रह्म 
यस्पर ते हे रूपे, लज से सशय उपजायत्ते--फिमय प्रतिपेयों रूपे रूपयश्योभय* 
सपि ग्रतिपेधत्यादो स्थिदेकतरम्‌ | यदाप्येक्तर तदापि कि ब्रह्म अतिपेधति रूपे 
परिदिनप्द-याटोस्विद्रपे प्रतिपेधति त्रह्म परिशिनष्ठीति | तज प्रकृतत्याविशेषा- 
धुभयम्पि प्रतिपेघदीत्याशझामद्दे। ही चेती म्रतिपेधी हिनेतिशब्द्रयोगातू 
तयेरेकेन सप्रपश्च ब्रद्मणों खप प्रतिपिध्यतेडपरेण रूपनदूश्नह्रेति भचति मति, । 
अथवा नबद्देव रूपपह्मतिपिध्यते तद्धि वाद्मनसातीतत्यादसभाव्यमानसद्भाब 
प्रतिपेधाइम्‌, नतु रूपप्रपश्च प्रत्यक्षाव्गोचरताअतिपेधाई । अभ्यासस्त्वा- 
दरार्थ इति | 


ब्रह्म के दो ही मप हैं, एफ भूत ही है, जो तेज, जल, भूमिश्प है, बोर एक अमृर्घ॑ 
ही हैं जी वायु, आवादटप है, यहाँ मूठ हो मर्न्य ( मरणशीऊ ), ग्थित [ परिच्किन ) 
कौर संत ( विशेष प्रत्यक्ष धर्म वाला ) है। भमृर्ठे, हो अमत्यें, यद्ध और त्यत्‌ है । इस 
प्रवार उपक्रम करके पंच महाभूतो को उक्त शीति से दो राशधि[ पुज )रूप से विभाग 
करके और अमूर्त वा रस! सार )हप पुरुष दब्द से कयित हिर्यगर्भ सूद्रम प्वरीर 
के महारजन ( ह॒झेदी से रंगा हुआ चद्ध ) भादि शुल्प विचित्र स्परो को दर्शा कर फिर 


चादः २] प्ररृतैतावत्वाधिकरणसाप्यम्‌ छ७१ 


चढ़ा जाता है कि ( मूर्तामूर्त के निर्देश के अचन्तर जिससे अवशिए्ठ उपदेश योग्य मूर्तामृर्त 
रहित ब्रह्म ही है, इससे अव नेति-नेति यह ब्रह्म का आदेश ( उपदेद ) है, नेति-नेति 
इससे अन्य पर ( उत्तम ) निर्देशन ( उपदेश ) नहीं है । यहाँ जिज्ञासा करते हैं, जासना 
चाहते है कि इस निषेध का विपय क्या हैं, जिससे यहाँ प्रतिपेध के योग्य विशेष रूप 
निर्दिष्ट नही उपलब्ध होता है कि वह निपेधाह यह हैं। इति शब्द से तो यहां कोई 
अतिपेध योग्य सामान्‍य रूप से समपित ( प्राप्त ) होता है, जिससे नेति-नेति यहाँ इति 
शब्द जिससे परे है ऐसा नम_ (ने ) शब्द का प्रयोग है, इससे सामान्य अर्थ समपित 
होता है। सामान्य अर्थ को कहने वाला भी यह इति शब्द एवं छाब्द के समान 
यूत्ति ( शक्ति ) वाला होने से सच्चेहित आलूम्वन ( विषय ) में ही प्रयुज्यमान प्रयुक्त 
उच्चारित देखा जाता है, जैसे कि ( यह उपाध्याय ने कहा ) इत्यादि बाकयों में प्रयुक्त 
होता है। यहाँ प्रकरण के सामर्थ्य से ब्रह्म के सप्रपन्‍च ( विस्तास्युक्त ) दो रूप 
सन्निदित ( पास में ) है । ब्रह्म वह है जिसके दो रूप हुँ । यहाँ हमें संशय होता है कि 
क्या यह प्रतिपेध दोनों रूप और रूप वाला दोवनों का प्रतिपेध करता है, अथवा 
दोनों में से एक का प्रतिपेध करता है, और जब एँक का प्रतिपेध करता है, 
त्तव भी क्‍या क्रह्म का प्रतिपेध करता हैं, और दो रूपों को परिशेष रखता है, 
अथवा दोनों रूपों का प्रतिषिध करता है, और ब्रह्म को परिशेष रखता है। यहाँ 
प्रकृतत्व के अविशेष (तुल्य ) होने से रूप और ब्रह्म दोनों का ही प्रतिपेष करता 
है इस प्रकार पूर्वपक्षीरप से आगड्भा कर सकते हैं। दो चार नेति शब्द के प्रयोग 
से ये दो प्रतिपिध है। उन दोनों में से एक नेति के द्वारा सप्रपन्‍्च ब्रह्म का रूप 
प्रतिपिद्ध होता है और दूसरे द्वारा रूप वाला ब्रह्म प्रतिपिद्ध होता है, ऐसी मति 
( प्रतीति ) होती है । अथवा रूप वाला ब्रह्म का ही प्रतिपेष किया जाता है, मन, 
वाणी का अविपय होने से असम्भावित सत्ता वाला वह ब्रह्म प्रतिपेध के योग्य है और 
प्रत्यक्षादि का विपय होने से रूप प्रपठ्च प्रतिपेध के योग्य नही है । नेति का अभ्यास 
सो आदर के लिए है । 

एवं प्राप्ते त्रम:--न तावदुसयप्रतिपेष उपपच्यते शूल्यवादप्रसज्ञत्त | कि- 
वचिद्धि परसाथ मालम्ब्यापरमाथ: प्रातापेध्यते यथा रब्स्यादिपु सपृोंद्यथ:। तत्च 
परिशिष्यमाणे.. करस्मिश्विद्धावेज्यकल्प्यने | ऋत्स्मप्रतिपेधे तु कोडन्यो 
मावः परिशिग्वेत । अपरिशिष्यसाणे चान्यस्मिन्य इत्तरः प्रतिपेद्धुमारभ्यते 
अतिपेद्धुमशक्यत्वात्तस्थेव परमाथल्वापत्तें: प्रतिषधानुप्पत्ति:। चापि ब्द्मप्रति- 
पंच उपपद्यते वक्ष ते जवाणि! ( दु० २११ ) इत्याध्रुपक्रमविरोधात्‌ | अस- 
न्मेव स स्त्ति, असदूत्रकझ्ेति वेद चेत! ( तत्ति० शाक्षा३ ) इत्यादिनिन्दाबि- 
रोघात्‌ , अस्तीत्यवोपलब्बब्य/ ( कठ? ३१३ ) इत्यवधारणबिरोधात्‌ , 
सब वेदान्तव्याकी पप्रसड्डाब । वाडम्मनसातीतत्वमापे ब्रह्मणो सासावाश्िप्राये- 
शसिधीयते, नहि महता परिकरवन्वेन त्रह्मविदाप्नोति परम! ( त॑० श११) 


७४३२ प्रदास॑ंत्ररशाइस्भमाष्यम [ अध्याय ९ 


“सत्य ज्ञानमनन्ते त्रद्मा (त० २१९१ ) इत्यवमादिनां वेदान्तेपु त्रद्म ग्रति- 
पाद तस्येत्र पुनंभायोइमिल्प्पत । परक्षालनांद्धि पढ्ु॑ंग्य दुरादस्पशन परम! 
इति हि न्याथ । 

ऐसा प्राप्त होन पर बहुते हैं कि शूस्यवाद वी प्राप्ति से दोना वा निपेष तो 
सपपत्र नहीं हो सकता है। विसी परमार्य (सय ) था अवस्म्व लेजर असत्य का 
प्रतिपेध दिया जाता है। जैसे कि रज्जु आदिम सर्पादि वा प्रतिपेव किया जाता 
है। वह परमार्य दा अवम्दन और प्रतिपेषण शिसी भाव वल्तु वे परिशेष रहते 
ही सिद्ध होता है। सत्र का प्रतिपेव करने पर तो जन्‍्य भाव कौन परिश्षेप रहगा 
कि जिसके प्वलुम्वन से प्रतिषेव होगा । निरधिष्ठान प्रतिपेष का असभव है, अधिष्न 
थी प्रमा से ही वल्पित वी चितृत्ति के लिए उपद् होता है। जन्य भाव व जपरि- 
दोप रहने पर, विस्न इतर पदार्थ था प्रतिपेध आरम्भ किया जाता है, अधिष्टान 
प्रमा के विना उसी वा प्रतिपेष के अद्यवय हान से उसी वो परमाथव [ सत्यत्त्व ) 
वी प्राप्तिस प्रदिपेव वी अनुपपत्ति होगी। ब्रह्म बा प्रतिपेव भी उपपन्न नहींहा 
सकता है, क्‍्यावि ब्रह्म के निपेध पक्ष में ( तैरे शिए ब्रद्म बहूँगा ) इत्यादि उपक्रम से 
विरोध होगा ॥ ( ब्रह्म असत्‌ है ऐसा जो जानता है वह स्वय जसनु होता है ) इत्यादि 
निन्‍दा विरोध से, कौर ( ब्रह्म हे, आत्मा है, ऐसा ही समझना चाहिए ) दस भवधा- 
रुप के विरोध से, भौर सब वेदान्त का वाधविरोध दी प्राप्ति में ब्रह्म का तिपेय 
नहीं हो सकता हैं। ब्रह्म वे बाबू और मन वा अविपयत्व भी ब्रह्म के अभाव के 
अभिप्राय से नहीं वहा जाता है, जिसमे ( ब्रह्मवेता ब्रह्म को प्राप्त होता है। स'य 
ज्ञान अनन्त स्वष्प ब्रह्म ) इस्पादि महान्‌ प्ररिकर ( प्रथल ) के प्रबन्ध द्वारा बेदास्ता 
में ध्ह्म वा ध्रतिपादन करके फिर उसी वा अभाव नहीं कहा जा सकता है। लौक्िकि 
न्याय है दि ( पड्ढू देह में लंगा कर उसे धोने वी अपक्षा दूर स्थिति से उसवा स्पर्श नही 
वरना श्रेष्ठ है ) | 

प्रतिपादनप्रक्रिया स्येपा यतों बाचो निः्तंन्ते अप्राप्प मनसा सह 
(त० २४१) इति | एतदुक्त मगति-वाइमनसातीतमद्रिपयान्त पाति- 
प्रत्यगात्मभृद नित्यश्द्धचुद्धमुत्तस्यभाव अद्येति | तस्मादनद्यणो ऋ#प- 
अपन्व प्रतिपवति पारशिनोंट्र ब्रद्मत्यम्युपगस्तब्यम्‌ । तदेतदुल्यने प्रदझुृत॑- 
ताक्त्व दि प्रतिपेघतीति । प्रकृत यदेतायदियत्तापरिन्छिन्न मृतामृतलशभ्र्ण 
अह्मणा रूप तदप शब्द ग्रतिपंर्धात । साद्ध प्रदृत प्रपश्चित चे पुप्रस्मिन्मन्ये5- 
विदंयतमध्यात्म च, तज्ननितमेद्र च बासनालश्णमशपर रूपममृतर सभूत 
पुस्पशब्दोदित लिक्लात्मव्यपाश्नय साटारजनाटपमामिदशितम | अमतंरसस्य 
पुर्पन्य चश्न॒माद्यरूपयागित्यानुपपत्ते | तदतत्मश्रपतञ्च अद्यणों रूप सनिति- 
तालम्बननतिकरणंन प्रॉतपवफ्नन प्रत्युपनीयत इंति गम्यने। जद्य त्त रूप- 
रिशेषणतोेन पप्छ्या निर्दिष्ट पूर्वस्मिन्मस्थे ने स्वश्नवानस्वेन। प्रपश्चिते च 
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तदाय रूपट्य रूपचतः स्वरूपाजिज्ञासायासिद्म्पक्रान्तम्‌ अथात आपहदेशो 
नेति नेति! (दू० राश६ ) इति। तत्र कल्पितरूपश्रत्याख्यालेन अ्ह्मणः स्वरू: 
पावदनसिदार्साति निर्णीयते । 

( मन सहित वाक्‌ जिस में नहीं पहुँच कर लोटता है ) यह तो ब्रह्म को प्रतिपादन - 
करने की प्रक्रिया ( प्रकार ) है। इससे यह उक्त ( वणित ) होता है कि ब्रह्म मन 
वाक्‌ का अविपय है, अत एवं विषयों के अस्तःपाती ( मध्यवर्त्ती ) नहीं है, इससे 
सबका प्रत्यगात्मा ( अन्चरात्मा ) स्वकूप और नित्य बुद्ध, नित्य बुद्ध, नित्य 
मुक्त स्वभाव है । अर्थात्‌ अन्तरात्मा होते भी कर्ता-भोक्ता आदि स्वरूप नहीं है किस्तु 
साक्षिमात्र ब्रह्म है। इसी से नेति-नेति यह श्षुति ब्रह्म के मायामय रूप प्रपश्न का 
प्रतिपेधष करती है और ब्रह्म को परिणेप रखती है । ऐसा अभ्युपगम (स्वीकार-अनुभव) 
करना चाहिए। इससे यह कहा जाता है कि ( प्रहृतेतावत्त्व॑ हि प्रतिपेधति ) 
इति। प्रकृत ( प्रकरण में प्राप्त ) जो 'एतावतु इयत्ता से परिच्छिन्न ( परिमित ) 
मृत और अमूर्त स्वरूप ब्रह्म का रूप है उसका नेति-नेति यह घब्द प्रतिपेध 
करता है, जिससे वही अधिदेवत और अध्यात्म ब्नह्म का रूप पूर्वग्रंथ 
में प्रकृत है--प्रपश्चित ( विस्तार से वणित ) है। उसी से उत्पन्न हुआ ही वासना 
स्व्प ब्रह्म का अन्य रूप है। जो अमूर्त का रस स्वरूप, पुरुष छाब्द से वर्णित, 
लिड्ात्मा ( हिरण्यगर्भ ) आश्रित, और महारजनादि उपमाओं के हारा दर्णित 
है। जिससे अमुर्त के रत (सार ) रूप पुरुष को चक्षु से ग्रहण योग्य रूप के योगित्व 
( संत्रन्धित्व ) की अनुपपत्ति है। इससे वह वासनामय रूपों से उपमित होता है । 
प्रसिद्ध रूप वाछा नहीं होता है। इससे यह विस्तारयुक्त ब्बह्म का रूप सन्निहित 
विपयक इति गब्दरूप करण ( साधन ) के द्वारा प्रतिपेधक नत्र्‌ (न) शब्द के प्रति 
प्रतियोगी ( निपेम्य ) रूप से उपनीत ( प्राप्त समपित ) किया जाता है। ऐसी प्रतीति 
होती है । यद्यपि ब्रह्म अर्थ स्वरूप से प्रवान है, उसका सम्बन्ध होना चाहिये, तथापि 
शब्दार्थ रूप से, रूप के विभेषण ढूप से पष्ठी विभक्ति छाया पृव॑ग्रन्थ में ब्रह्म निर्दिष्ट 
है, स्वयं प्रधानकूप से नहीं निर्दिष्ट है, इससे ब्रह्म का सम्बन्ध नहों हो सकता है। 
उस ब्रह्म के मूर्तामूर्त दो रूप के प्रपश्चित (सविस्तर निरूपित ) होने पर, उससे रूप 
वाछे ब्रह्म की जिज्ञासा ( ज्ञानेच्छा ) होने पर, यह उपक्रान्त ( आरब्ध ) हुआ है कि 
( रूप के निर्देश के अनन्तर नेत्ति-नेति यह उपदेण है ) यहाँ कल्पित रूपों के प्रत्याख्यान 
के द्वारा ब्रह्म के स्वरूप का यह आवेदन ( उपदेश ) है, ऐसा निर्णय होता है। 

तबास्प्द॑ हीद॑ समस्त काय नेति सेतीति प्रतिपिद्धम्‌ | युक्ते च 
कार्यस्य बाचारम्भणशब्दादिश्योड्सक्वमिति सेति नेतीति प्रतिपेषन नतु 
ब्रह्मण:, सर्वकल्पनामलत्वान्‌ | न चारत्रेयमाशड्ूतर कर्तव्या--कर्थ दि शा 
स्वयमेव बह्मणो रूपदहय दशयित्या स्वयमेव पुनः प्रतिपेषति-अ्क्षा 
लताड़ि पहुस्य दरादस्पर्शन बरम! इति, यती नेद॑ शा प्रतिपाइलेन 
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भ्रद्मणी रूपदर्य निदिशति, लोकप्रमिद्ध ल्िंदं रूपद्रय न्क्षणि बल्पित परछ- 
शर्ति प्रत्तिपेध्यत्वाय शद्धतद्मस्वरूपप्रतिपादनाय चेति निःय्थम्‌ | द्वी चेतो 
प्रतियेधी यथासख्यन्यायेन है. अपि मुर्तामृ्तें प्रतिपेघत । यद्दा पूरे प्रति- 
पेघो भूवरार्ि प्रतिपेवत्युत्तो वासनाराशिम प्रतिषेवति । अथया 'नित्ि नेति' 
(ु० +३६) इति बीप्सेयसितीति यायलिंचिदुत्मेदयों सत्सव न भयतीत्यर्थ । 
ब्रह्म जिस का आह्पद ( प्रतिण आजय ) है एसा यह सम्पूर्ण कार्य नति- 
नेति इसमे प्रतिपिद्ध होता है। वार्य का ( वाचारध्मण विवाश तामव्येयम्र्‌ ) इयादि 
याचारस्मण श्रुति आदि स बयव ( मिथ्याव ) है. इससे नेतिन्नति इससे उस पार्य 
व प्रतिपेधन सुक्त है। सत्र कख्यता के मूठ सर्वाधिष्ठान होते से प्रद्ा का निषेष बुक 
नहा है। यहाँ यह भी आशया महां बरन योग्य है कि वाद्य के दो सपा वो स्वय 
हो दर्शा वर फिर झाम्त्र स्वय ही प्रतिपेध बेसे करता है ( पक रूगा बर धोने वी 
अपला दुर स्थिति से प्र का सुपश्ञ नहां करता श्रेप्य है) अर्थात्‌ जिसका निषेष 
करना हो उसका निल्प्रण ही नहा करना श्रेप्ठ है। जिससे यह शास्त्र ब्रह्म के दो 
स्था था प्रतिधादन योग्य रूप से निरंदश नहीं बरता है, शिलु लोक मे प्रगिद्ध बरढ्म 
में कल्पित इन दाना रूपा वी प्रतिपेष्यता ओर शुद्ध ब्रह्म स्वर्पि का भ्रतिपादन के 
किए सथो का निर्देश शास्त्र करता है, अर्थात्‌ मपो व प्रतिपेष दारा शुद्ध ब्रद्म के 
ज्ञान के लिए श्प का निर्देश है, इससे निर्दाप है। नति नेति य दो प्रतिपेध हैं, बह 
६ ययासस्यमनुदेश समातामु) उर्ेझ्य बिल्‍्य जथ के सम सप्या हाने पर श्रम के 
अनुमार सम्बन्ध होता हैं। इस ययासस्य न्याय से मूर्त और अमुर्ते दोना हो 
का प्रतिपेव करते हैं। अथवा पूर्व प्रतियेधभूत समूह का प्रतिपेंष करता है. उत्तर 
अतियेष वामनावुद का प्रतिपेष बटता है। अथवा नेति नेति यह वौप्सा [६ व्याप्ति- 
बोधर ) है। इससे जो बुछ अनात्म वस्तु उप्रेक्षित ( कत्पित ) होती है, वह ब्रह्म 
नहीं है यह अर्थ है । 
परिगणितप्रतिपेधे हि. क्रियमाणे यदि नतदुमह्म किभन्यदुनक्ष भरें 
डिति नित्तासा स्थान + वीष्साया तु सत्या समस्तस्य प्रिषयतानस्थ प्रतिपे- 
घादगिपय प्रत्यात्मा नद्येति नितासा नियर्तते। त्तस्मात्पश्चमेय भद्मणि 
चपित प्रतियेधति परिशिनष्ठि सक्ेति निर्णेय । इतखेप एवं निर्णय | चत- 
म्तत प्रतिपेधाद भूये शय्रीति 'अन्यत्परमस्नि! ( बु० ?३॥६) इति। अभा- 
यायलाने हि प्रतियेधे क्रियमाणे विमनन्‍्यपरमस्तीति शुय्ान्‌। सप्रेपाक्षरये - 
लना--ेति नेतीति अद्याविश्य तमेयादेश पुनर्तियक्ति, नेति नेतीत्यस्य फोडथ , 
नद्येतस्माद्‌ मह्मणा ब्यतिर्क्तमिरतीत्यताो नेति नेतीत्युल्यते न पुन स्थेयमंतर 
नास्तीयथ' | तन्‍्च दर्शयति “अन्यत्परमप्रतिपिद्ध नक्यास्तीति। यदा पुम॒- 
पयमन्नराणि येज्यन्ते महोतम्मादिति नेति नेति, नहिं प्रपश्चश्नतिपेवरूपादादे- 
आनादन्‍्यत्परमावेशन त्द्मणोबस्तीति | तदा तनी शवीति च मूय इस्येसलाम- 
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घेयविपय योजयितब्यम्‌। अथ नामधेयमू--'सत्यस्य सत्यमिति प्राणा वे 
सत्य तेपामेप सत्यप्र इति हित्रवीति? (द्वू० २१।२० ) इति। तद्न ब्द्मा- 
बसाने ग्रतिपेथे समझसं भवति, असावावसानें तु ग्रतिषेधे कि सत्यस्य 
सत्यमित्युच्येत । तस्माद्‌ त्रह्मावसानोडर्य अ्तिपेधो नाभावाचसान इत्यध्यव- 
स्यासः ॥ २२ ॥ 
जिससे परिंगणित का प्रतिपेव करने पर, यदि यह प्रतिपिद्ध मुं-अमुर्त ब्रह्म 
नहीं है, तो कोई अन्य ब्रह्म होगा, ऐसी जिज्ञासा हो सकती है। वीप्सा के होने 
चर तो समस्त विपय समूह का प्रतिपिध होने से अविषपयरूप अन्तरात्मा ब्रह्म 
है ऐसा निश्चय होने से जिज्ञासा निवृत्त हो जाती है। इससे ब्रह्म में कल्पित 
अपन्व का ही श्रुति प्रतिषेध करती है। ब्रह्म को परिगेष सिद्ध करती है यह 
निर्णय है । इससे भी यही निर्णय है कि जिससे उस प्रतिपेध के वाद फिर श्रुति कहती है 
कि ( अन्य परब्रह्म है) अभावरूप अवसान (समाप्ति ) वाला निपेध के करने पर 
अन्य पर है इस प्रकार किस को कहेगी। यहाँ इस प्रक्र अक्षर ( पद ) की योजना 
( अन्वय ) है कि नेति-नेति इस प्रकार ब्रह्म का आदेश ( निर्वचन ) करके, उसी 
देश का फिर निर्वचन करती है कि, नेति-नेति इसका क्‍या अर्थ है कि इस ब्रह्म से 
भिन्न कुछ नहीं है, इससे नेति-नेति ब्रह्म कहा जाता है ओऔर स्वयं बहा ही नहीं है, ऐसा 
अर्थ नहीं है। वही दर्शाती है कि ([ भूर्तामूर्तादि से अन्य अप्रतिपिद्ध परत्रह्म है ) 
व इस प्रकार अक्षर योजित ( अन्वित ) होते हैं कि (न हि एतस्मातु्‌ नेति नेति ) 
अपन का निपेधरूप ब्रह्म का आदेद्ान ( उपदेश ) से अन्य परमदेशन ब्रह्म का नहीं 
है । तब ( ततो ब्रवीति च भूयः: ) इस सृूत्रभाग का नामधेय विपयक योजना करना 
चाहिये ( अनन्तर में उस ब्रह्म का नामधेय-नाम-सत्य का सत्य वह है जिससे प्राण सत्य 
है; उनका भी सत्य स्वरूप ब्रह्म है, इससे ब्रह्म का, सत्य का, सत्य नाम है इस प्रकार 
श्रुत्ति कहती हैं। वह कथन ब्रह्मावसान वाला प्रतिपेध के होने पर युक्त होगा । अभावा- 
बसान वाला प्रतिपेंध के होने पर तो सत्य का सत्य इससे क्या कहा जायगा इससे ब्रह्मा- 
चसान यह प्रतिपेव है, अभावावसान नहीं है । ऐसा निवचय करते हैं ॥ २२ ॥ 


तद॒व्यक्तमाह दि ॥ २३ ॥ 
यस्अतिपिद्धासपत्चजातादन्यत्पर त्रह्म तबस्ति चेत्कस्मान्न ग्रह्मत इति। 
अयते--तदव्यक्तमनिन्द्रियत्राह्म॑ सर्वच्श्यसाल्िलात , आह होव॑ शुत्ति:--न 
चक्लुपा ग्रद्मते नापि बाचा नान्यद्बेस्तपसा कमणा बा! ( मुण्ड० 2१८) 
स एप नेति -नेत्यात्माउग्रझों नहि गृछ्यते! (ब्रु० ३॥६।२६ ) 'यत्तददेश्यममा- 
छत! ( सुण्ड० ११६ ) यदा ह्यवेप एतास्मनन श्येउला त्म्येपनिरुक्तेडनिलयने' 
( लें? २७१ ) इत्यादा | स्मृतिरपि---अव्यक्तोड्यमचिन्त्योडयमविकारयेडिय- 


सुच्यते” ( म० गी० श२५ ) इत्यादा ॥ *३॥ 


७४६ ब्रह्मसप्रशाट्रभाष्यम्‌ [ भष्याय रे 


दवा होती है प्रतिसिद्ध प्रप्च से अय जो पर ब्रह्म है, वह यदि वत्तमान है, 
तो हम सवस यृहीन ज्ञात क्‍या नहीं होता है॥ उत्तर कह्य जाता है कि सर्वहृष्य 
के सालित्व स वह अध्यक्त ( रूपादि रहित ) है, अत एवं ई द्रियां स ग्रहण के योग्य 
नही है। जिससे इसी प्रवार श्रुति कहती है कि ( ब्रह्मात्मा चक्ठु से गृहीत ज्ञात नहीं 
होता है न वाव से ग्ृहोत [ बंयित ) होता है न अय देव इंदिया स॑ गृहीत होता 
है, न तप था कम स गृहीत होता हैं)। अत यह आत्मा नेतिननेति निच्धिष्ट है, 
इद्रियों से प्रहण के बयोग्य है, इसस इद्रिया से गृहीत नहीं होता है। जा ज्ञान 
इंडिया स अदृश्य ओर क्र्मोद्रया स काग्राह्म है वह ब्रह्म है। जय यह साधक 
महेश्य, अधरीर, अवाच्य निराधार ब्रह्म भ अभय स्थिति वा टाभ करता है तव वह 
अभय का प्राप्त हाता है। इत्यादि श्रुति है। ( यह आत्मा अव्यक्त दद्ियों वा अवि- 
पय भचि“य अनुमान का अविपय और विशार के अयोग्य निय्वयव जसग कहां जाता 
है ) दयादि स्मृति भी दहती है ॥॥। २३ ॥॥ 


अपि च संराधने प्रत्यक्षानमानाम्याम ॥ २४ ॥ 
अपि चैनमास्मान निरस्तसमस्तप्रपश्नमब्यक्त सराधनवाले पश्यन्ति 
थे गिन | सराघन च भत्तिथध्यानप्रणिधानाइनुप्टानम | क्‍थ पुनरमगम्यते 
सरापनकाल पश्यन्ताति | प्रत्यकानुमानाम्या श्रुतिस्सृतिस्यामित्यव । तथा: 
हि श्रंति -- 
पराश्नि यानि व्यतृणत्म्वयभम्तस्मांत्पराड पश्यति नान्तरात्मच्‌ । 
कश्िद्धीर प्रस्यात्मानमेसदाउत्तचश्षु स्सृतत्यमिन्छमा ॥ (क० ४१) इति 
ज्ञानप्रसादेन पिशुद्धसत्त्वस्ततस्तु न्ष॒ पश्यते न्िरल ध्यायमान (मु० 
३१४८ ) इति चंवमायया | स्मतिराप-- 
य पिनिद्रा निदख्वासा सतुष्टा सयतेन्द्रिया । 
उद्योति पश्यन्ति युज्ञानास्तस्में योगात्मने नम ॥ 
योगिनस्त प्रपश्यन्ति सगयन्‍्त सनातनम ॥| इति चेयमाया ॥ २९ ॥। 
इद्ियादि से अग्राह्म भी निरस्त समस्त प्रपहनच वाह्ा बव्यक्त इस आत्मा वो 
योगी लोग सराबन दाठ मे दर्शन करत है | भक्ति, ध्यान और प्रणिधान ( समा ) 
आदि सराधन ( सम्यक आराधन ) कहा जाता है। भक्ति और ध्यान से प्रगंगामा 
का पूर्यरीति से चित्त म निधान ( रूथापन ) वो प्रणिवान कहते हैं बह समाधि रुप 
है। भक्ति भौर ध्यान स प्रणिवाद होता है। धाद्ा होती है कि योगी जोग सराधत 
काठ म॒ दर्शत करत है, यह कैंस समझा जाता है। उत्तर है कि प्रत्यक्ष और अनु 
मान से, अर्थात्‌ थुति और स्मृति से समझा जाता है सूत्रगत प्रयल अतुमान शा 
काश्रुति स्मृति अब है। पैसा ही श्रुति है कि जिसम इद़ियाँवाह्य विषयाम ही 
गमन बरती हैं, इसने परमामा वे उनका हनन किया है । इसोसे जीव बाह्य विपय 
वो देखता है अतरामा वो नहीं देखता है, कोई धीर विवेगी अमृतत्त्व वो इच्छा 


पांद: २] प्रकृतेतावत््वाधिकरणमाष्यम्‌ ७83७ 


करता हुआ इच्द्रियों का निरोधयुक्त होकर प्रत्यगात्मा को देखता है। कर्मादि से 
विशुद्ध जन्त:करण बाला ज्ञान की स्वच्छतापुर्वकं उस निरवयव का ध्यान करता 
हुआ उच्का दर्शन करता है )। इत्यादि श्रुति का कथन है और ( निद्रा प्रमाद- 
रहित, बवास को जीतने वाले, सन्तुप्ठ, संयतइन्द्रिय वाले युआन-ध्यानशीक योगी 
जिस ज्योतिस्वरृप आत्मा को देखते हैं। उस योग से लाभयोग्य आत्म के 
प्रति नमस्कार हैं। सनातन उस भगवान्‌ को योगी प्रत्मक्ष देखते हैं) इत्यादि 
स्मृति भी है ॥ २४ ॥ 

नन्तु संराध्यसंराधकमावाद्युपगसात्परेतरात्मनोरन्यत्य॑ स्थादिति, नेत्यु- 
घउयते-- 


काश दिवच्चादैदेष्य॑ प्रकाराश्चव कम एयब्यासात ॥ २ 


यथा प्रकाशाकाशसविद्प्रश्नतयोडछुतिकरकादकम्रश्नृतिपु कससूपाधिमूतेयपु 
सविशपा इवावभासन्ते, नच स्वाभाविकोमावशेपात्मतां लहति, एवम्ुपाधिसि- 
मेच एवायमात्म भेदः स्व॒तस्त्यंकात्म्यमेब। तथाहि--वेदान्तेष्चभ्यासेनासकऋ- 
ज्वीवप्राक्षयोरसेद: प्रतिपाद्यते ॥ २५ ॥ 

जेंसे प्रकाश, आकाश, सुर्य आदि, अद्भुलि, कमण्डसु, जल आदि उपाधिस्वरूप 
कर्मो में सविशेष ( भिन्न ) के समान अवभासते प्रतीत होते है, परन्तु अपनी स्वाभा- 
विक अविशेपात्मता ( अभिन्नता ) को नहीं त्यागते हैं। इसी प्रकार प्रकाश (चिदात्मा) 
भी ध्यानादि के कर्महूप उपाधि में भिन्न के समान भासता है, इससे उपाधिमिमि- 
त्तक ही यह आत्मा का भेद है। स्वतः तो इस आत्म को एकात्मता रूप अविशेषता 
ही है। जिससे इसी प्रकार वेदान्तों में, तत््वमसि, इत्यादि के अभ्यास हारा वार-वार 
जीव और ब्रह्म के अभेद का प्रतिपादव किया जाता है । वह अभेद भी पूर्वोक्त संराधन 
कर्म विषयक अभ्यास श्रवण-मननपूर्वक निदिध्यासन के द्वारा घुद्ध प्रकाण ज्ञानरूप 
से समझा जाता है । इससे अव्यक्त के ज्ञान के लिये संराधन का अन्यास कतंबव्य है, 
इत्यादि ॥ २५ ॥ 


अतोष्नन्तेन तथाहि छिझ्लम ॥ २६ ॥ 


अतत्व स्वायाविकत्वादभेदस्याविद्याकतत्ातचच भेदस्य विद्ययाउत्रिय्यां 
वि धूय जीव: परणानन्तेन प्राज्ञेनात्मनेकतां गच्छति | तथा लिक्षप--स थी 
ह थे तत्पर ब्रह्म वेद अहव भवति! ( मु० शेर६ ) अह्मत्र सन्त्रह्माध्यातेर 
( दृ० ४४६ ) इत्यादि।। २६ ॥। 

इस बअभेद की स्वाभाविकता से तवा भेद के अविद्यादि कृत ओऔपाधिक 
होने से विद्या से अविद्या को नष्ट करने पर अनस्त प्राज्ञात्मा के साथ एकता को प्राप्त 
करता है तथा इस अभ्यास से एकता का अनुभव करता है। ऐसा ही छिद्ध ( है-ु- 


रेट प्रहमृत्रशाईरभाष्यम्‌ [ अष्याय ३ 


अमाण ) है कि (अत जो काई पछ्नह्म का जानता है बह ब्रह्म ही होता है। ज्ञानी 
जीउनकाठ मे ही ब्रद्मस्वत्प होता हुआ फिर विवेहकाठ मे ब्रह्म स्वल्पता को प्राप्त 
करता है ) इत्यादि ॥ २६ ॥ 
उम्यय्यपदेशात्वहिऊुण्डलवत्‌ ॥ २७ ॥ 

तस्मिन्नव सराध्यसराधस्भाय मसवान्तरमुपन्यरयति स्वमतनियुद्धये । 
बचिज्ीयप्रालयामेंल व्यपद्प्यत 'ततस्तु त पाथत निपफ्ल ध्यायमान 
( मुण्ठ० ११८ ) इति ध्यातृत्यातव्यप्यन द्रए्द्रण्ब्यत्यन च, 'पराव्पर पुरुध 
मुपति टिव्यम! ( मु० दे।नु८ ) दनि गन्वृगन्तययेत्रय मे सर्योण भ्तास्य 
न्तरो यमयति इति नियन्ठनियन्तव्य यन्न च। कचित्त तय रमाभेती “थपरति 
न्यत तत्त्यमसि (छा० ६८७) अर अद्यास्मि (श० ११०४० ) एप तत 
आत्मा सर्योन्‍्तर (थु> शश0९१) फप ते आमान्तयाम्यमृत ! (छु० शेज। 
०) इति। तत्रेस्मुभयत्यपटश सति बदयभेट एयेकान्चतों ग्ृह्यत भेटठयप 
लेशा निरालम्बन एन स्थास ५ अत उभयायपटशलशनाञ्/उुण्डलगत्य दत्त 
भपितुमहनि, यवाहिरित्यलद छुण्ट्ञामागप्राझुयाटीनीति तु भरत एप 
मिटापीति ॥ 7७॥ 

उत्त उस सराध्यन्मराधन' ( उपास्य-्ठपासय ) भाव मे स्वमत वी विशुद्धि के 
शिए सृत्रकार मता-तर का उपस्थास करते है। कहां जीव जौर प्रात ( इृब्बर ) के 
नेट का ध्याता और ध्यातव्य (ध्येय) गपसे द्रष्टा और द्रएन्म (छय) 
रुप से व्यपटेण ( क्यन ) कया जाता है कि (उस विशुद्धि क बांट उस आमावा 
ध्यान बरता हुआ अधितारी निरवयव आत्मा नो दखता है) और वही गता और 
गरातन्म रूप से भेद वा विर्देश किया जाता है कि (पर से पर हलिव्य पुरुष को प्राप्त 
करता है ) कहा निय/ता औौर नियतव्य तप मे भेट कहा जाता है कि [ जो संद 
भूतां के ज दर बतमान रह घर संपदा नियमत चासन कुण्ता है) जौर कहां उसी 
जीव और प्रात के अभेट वा ब्यपत्य क्या जाता है दि ( तुम उस सत ब्रह्म स्वरूप 
हो। म॑ग्रह्म है। यह दस ही भा मास के जादर बतमान है। गह तरा ही 
आजमा जतर्यामी और अमृत है) इस प्रंशर भे” और अभेट दोना व्यप्रीशा के 
रखते, वहाँ यदि अभेट ही तिवितरूप से गृहीत ( स्वाहत ) क्या चाम ता नेट बा 
ब्यवत्य निराक्षय निविपय हो जायगा। इससे दावा व्यपटाया कौ देखने स भरहि 
(सूप ) और उस उप के कुक्लावार के समान यहाँ तच्च ( वस्तु ) होने योग्य है । 
जैस कि उप को सप रूप से अभेट है और कुण"ठावार वक्ता पूणताहार दीर्घातास्‍्ता 
जाटि रप से नेट है। इसी प्रकार यो वा जीउरूप से भेंट है ग्रह्मात्प से जीव का 
जब है। इंसां प्रगार चानस्प्ता और चामाश्षयता था व्यपलड भी जहि उुण्ठठ तय 
हैं । एसा वोई कहते हैं ॥] २७ ॥ 


पादः २] प्रकृतितावत्वाधिकरणभाष्यम्‌ 


प्रकाशाश्रयवद्दा तेजसत्वात्‌ ॥ २८ ॥ 

अथवा प्रकाशाश्रयवदेतस्मतिपत्तव्यम्‌ । यथा प्रकाशः सावित्रस्तदाश्रयश्व 
सबिता सास्यन्तभिन्नावुभयोरपि तेजस्त्वाविशेपातू। अथ च भेद्व्यपदेशभाजों 
, भवत एबमिदहापीति ॥ *ए || डप््डाट 

अथवा सुर्यादि का प्रकाश, और प्रकाश का आश्चर्य सूर्योदि के समान इस भेदा- 
भेद को समझना चाहिये कि जैसे सुर्ये का प्रकाश और उस प्रकाश का आश्रय सूर्य 
दोनों के तेजरूप स्वभाव होने से दोनों अत्यन्त भिन्न नहीं हैं, इससे तेजरूप से ही 
भिन्न-अभिन्न है, और भेद व्यपदेश (व्यवहार ) के भागी (आश्रय ) होते हैं। 
इसी प्रकार यहाँ भी एक आत्मत्ववर्म से ही श्रुति में भेदाभेद का व्यवहार 
होता है ॥ र८ ॥ हि 

पर्वंचद्धा ॥ २९॥ 

यथा वा पूबमुपन्यस्तं प्रकाशादिवच्चात्रेशेष्यमिति तथेबेत्रद्भवितुमहति ! 
तथाह्मविद्याकृतत्वाहन्धस्थ बिद्यया सोक्ष उपपच्मते | यदि पुनः परमसार्थत एन 
बद्ध: कश्विदात्माउहिकुण्डलन्यायेन परस्थात्मनः संस्थानभूतः अकाशाश्रय- 
न्‍्यायेन चेकवेशभूतो5भ्युपगम्येत ततः पारसार्थिकस्य बन्धस्थ तिरस्कतुम- 
शक्यत्वान्मोक्षशास्वैयथ्य प्रसब्येत, नचात्रोभाषषि भेदाभेदी श्रुतिस्तु- 
ल्यवद्व्यपदिशति । अभेदमेव हि प्रतिपाद्यत्वेन निर्दिशति भेदं तु पू्वश्रसि- 
उमेवालुबदत्यथोन्तरविवक्षया । तस्मात्रकाशादिवच्चाचेशेष्यमित्येप एबं 
सिद्धान्तः ॥ २६ || 

सिद्धान्त है, अथवा जेसे प्रथम प्रकाश आदि के समान जीव ईदवर में अविशे- 
पता अभेद कहा गया हैं। उसी के समान यहाँ भी होने के योग्य है। जिससे इसी 
प्रकार अविद्याकृत वन्‍्ध के होने से विद्या से मोक्ष उपपन्न होता है और यदि पर- 
मार्थरूप से ही अहि-कुण्डल न्याय से कोई बद्ध आत्मा परमात्मा का संस्थान ( सन्रि- 
वेश आकार ) स्वरूप माना जाय और प्रकाशाश्रय न्याय से परमात्मा का एकदेदा 
स्वरूप माना जाय तो, पारमाथिक बन्ध का तिरस्कार ( नाश ) करना अगक्‍्य होते 
से मोक्ष विधायक शास्त्र की व्यर्थता प्राप्त होगी । यहाँ भेद और अभेद का व्यपदेदा 
को श्रुति तुल्यरूप से नहीं करती है। किन्तु अभेद का ही प्रतिपादनीयरूप से 
निर्देश करतो है। प्रूव॑सिद्ध ही भेद का तो बर्यान्‍्तर ( उपासनादि ) की विवक्षा से 
अनुवाद करती है। इससे प्रकाशादि के समान अविश्येपता ( अभेद ) है, यही 
सिद्धान्त है ॥ २९ ॥ 

प्रतियेधाच्च ॥ ३० ॥ 

इतश्ेप एव सिद्धान्तः | यत्कारणं परस्मादात्मनो5न्यत्‌ चेतन प्रतिपेघति 

शाजअम-- नान्योडतो5स्ति द्रष्टा' (ब्वू० ३ २। २३ ) इत्येबसादि | अथात्त 
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आदेशों नेति नेति! (बू०२।३। ६) मा गा 
(० ? | ५ १६) इनि च ब्रह्मग्यतिरित्तप्रपश्चननियक्णणांद सहायमात्रपरि 
इसमे प्ली यही सिद्धांत है. ति जिस वारण से परमात्मा स अन्य चंतत वा छात्र 
प्रनियेद कुर्ता है. हि ( इससे अन्य द्रष्ठा नहा है ) इत्यादि । ( इसके बाद उपदश है 
सनिन्‍्नेति ) अत यह ब्रह्म अपूब जनपर अनन्तर अबाद्य है। इस ब्रह्म प्‌ भिन्न प्रप/च 
का निराजरण क्षौर ब्रह्ममरानश्न वा परिशेष मे यही सिद्धान्त है यह समझा जाता 
है ॥ ३० ॥ 
पराधिकरण ॥ ७ ॥ 
अधस्यन्यदुष्रह्मणी नो था विद्यगे महागोइघिफ्म । सेतु योस्मानय्याद्व सम्पन्धाद्वेदप ध्यत । 
आारणास्मेतुतोस्मानमुपास्थ्य मेद्सगति ॥ उधाध्युद्धवनाशा्भ्यों नान्यदुन्यनिषेधत ॥था 
( मेतुनिधृति ) इससे संतु का व्यपदेश और चतुप्पादत्वादि उस्माने का व्यप्रदेद् 
जीर संम्ग तथा भेद के ध्यपदेशों से सिद्ध है नि इस ब्रह्म से भय भी साय वसलु है 
गह प्र॒र्वपलखूप सृत्र है। समय है कि ब्रह्म से अन्य सत्य वस्ठु है, बथवां नहीं हैं। 
पूर्व॑पल है कि संतुत्व उनमानत्व सम्बन्ध और भेदवत्ता से अन्य बंस्तु है, अन्य थी सत्ता 
के बिंगा सतुवादि के असम्भंव से अन्य वी सत्ता सिद्ध होती है ॥ १॥ सिद्धान्त है कि 
मुल्य सतु|व घग ब्रह्म मे असम्भव है, इससे दल्पित वा धारण से गौणी सनुता है बह 
दुवादि अधिररण मे भी बहा गया है और उपासत्ता प्रबरण म पहित हाने से 
उनुमान वचन उपासना के रिए है और उपाधि के उद्भव तथा नाश से भेद और 
सज्जलति ( सम्बंध ) वा व्यवहार क्यन होता है । अर्थात्‌ उपाधि वी उत्पत्ति स औपाधिक 
भेद होता है, और उपाधि के साझ से बभेदात्मक तादात्त्य सम्बन्ध होता है, अन्य 
के निषेध से जाय चस्तु नहीं है ॥ २॥ 


परमतः सेत्ृन्मानसंवन्धमेदवब्यपदेद्ोस्खः ॥| ३१ ]| 

येसल्षिरस्तममस्तप्रपश्च बह्म निवीरितमस्मात्परसम्यत्तत्वमस्ति साम्तीति 
अ्ुतियिप्रतिपत्ते सशव | कानिचिद्धि वास्यास्थापातेनैंय प्रतिभासमानानि 
नद्मणो5पि परमन्यत्तर्य प्रतिपावयन्तीय । तेपा हि परिह्मस्मभिधातुमयमुपक्म 
फ्रियते | परमतो अद्यणोउन्यर्क्त्य भयितुमतति । छुत ? सेलुव्यफेशाहुल्मान- 
ड्यपरदेशात्सबन्धव्यपदेशाड्रेदद्यपदेशाड्येति । सेतुव्यपडेशस्तायतू--अथ य 
आत्मास सेतुर्तिद्यृति! (छा२5८।४॥। ९ ) इत्याप्मश-्दामिद्वितस्य ्रंक्षण 
सेतुत सबीनेयति | सेतुशदश्व हि लोक! जज़मतानतिच्छेदक्र मद्यायादि- 
प्रचये असिद्ध | इह तु सेतुशद्‌ आत्मनि श्रयुक्त इति लौस्फ्सेतोरिया- 
स्ममेतोरन्यस्य बस्तुनोधस्तित्य गसयति।) सेतु त्तीलो' (छा०5॥ ४।२) 
दि च॑ तरतिशयदप्रयोगात्‌ । यथा लीगिक सेतु तीर्खा जाज्जल- 


बाद: २ ] पराधिकरणभाष्यम्‌ ज्ण्र्‌ 


ससेतुं प्राप्नोतीत्येबमात्मानं सेतुं तीत्वॉज्चात्मानमसेतुं प्राप्नोतीति गम्यने | 


जो यह समस्त प्रप>च से रहित ब्रह्म निर्धारित हुआ है, उससे भिन्न अन्य तत्त्व 
६ वस्तु ) है वा नहीं है, श्रुत्ियों की विप्रतिपत्ति ( विरोध ) से यह संशय होता है । 
जिससे कितने कोई-कोई वाक्य आपात से, श्रवण मात्र से, पूर्ण विचार किये ब्रिना ही 
बाह्य से भी भिन्न अन्यतत्त्व को प्रतिपादन करते हुए के समान प्रतिभासमान ( प्रतीत ) 
होते हैं। उन ही का परिहार को कहने के लिए यह उपक्रम ( आरम्भ ) किया जाता 
है। यहां पूर्वपक्ष है कि--इस ब्रह्म से पर-भिन्न अन्य तत्व होने के योग्य है. क्योंकि 
सेतु का व्यपदेश, उन्मान का व्यपदेण, सम्बन्ध का व्यपदेश और भेद का व्यपदेश से पर- 
चस्तु की सिद्धि होती है । प्रथम सेतु का व्यपदेश है कि ( जो यह अमृतत्वादि लक्षण 
चाला आत्मा है वह सेतु के समान विधारण कर्ता है ) यह श्रुति आत्म शब्द से कथित 
अह्य के सेतुत्व धर्म का संकीर्तत करती है। लोक में जलसंतान का (प्रवाह का ) 
विच्छेदकारक, मिट्टी-छकड़ी आदि का प्रचय ( रचनाविश्ञेप ) में सेतु शब्द प्रसि 
यहाँ तो सेतु शब्द आत्मा में प्रयुक्त ( प्रयोग वाला ) हुआ हैं । इससे लौकिक सेतु के 
समान आत्माझुप सेतु से भी अन्य वस्तु की अस्तिता ( सत्ता ) को सेतु शब्द अवगम 
( बोध ) कराता है। ( इस बात्मसेतु को तर कर अन्ध भी अन्धातरहित होता 
है ) इस प्रकार तरति शब्द के प्रयोग से, जैसे लौकिक सेंतु को तर कर जंगल के 
स्थानविशेषस्ष असेतु ( सेतु से भिन्न ) स्थान को मनुष्य प्राप्त करता है, इसी 
प्रकार आत्मारूप सेतु को तर कर जनात्मारूप असेतु को प्राप्त करता है। ऐसी 
अतीति होती है । 


उन्‍्मानसव्यपदेशग्व भवति 'तदेतदूअह्म चतुष्पादष्टाशर्फ पोडशकलमि'” ति। 
चयब्य लोक उन्मितमेतावदिदमिति परिच्छिन्न कापोपणादि ततोडन्यद्वस्व्वस्तीति 
असिद्धमू) तथा त्रह्मणोड्प्युन्मानात्ततोंअन्येन वस्तुना भवितव्यमिति गम्बते | 
तथा सम्बन्धव्यपंदेशोईपि भवति--सता सोम्य तदा संपन्नों भवति! ( 
६| ८। १ ) इति, शारीर आत्मा? ( ते० ९३। ३ । १ ) प्रल्ञेनात्मना संपरिष्वक्तः 
(.बरू० ४ ।३।२ ) इति च | मितानां च मितेन संवन्धों इछ्ो यथा नराणां 
नगरेंण | जीवानां च त्रद्मणा सम्बन्ध व्यपदिशति सुपुप्ती । अतस्ततः परसन्य- 
डमितमस्तीति गन्यते। भेदव्यपरदेशश्वत्तमेवाथ गसयाँत्ते | तथाहि--भअथ य 
एउयो5न्तरादित्ये दिरण्मयः पुरुषों दृश्यते”! (छा० १॥६।6६ ) इल्यादित्याधार- 
* सीख व्यपदिश्य ततो भेदेनाक्याधारमीश्वरं व्यपदिशति-अथ य॒ एपोडस्तर- 
क्षिणि पुरुषो दृश्यते! ( छा० १॥७। ४ ) इति | अतिदेशं चास्यासुना रूपादिपु 
करोति--तस्थैतस्थ तदेव रूप यदमुष्य रूप याब्रमुच्य गेष्णी तो गेप्णी यन्नाम 
तन्नाम' (छा० १॥७- ४ ) इंति। सावधिक चेश्वरत्वमुभयाज्येपदिशात- व 
चास॒ष्माव्परात्वी लोकास्तेपां चेट्टे देबकासानां च* (छा० ३॥ $ | ८) इत्येकरुय, 
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“३ येतस्मादबीशो लोकास्तेषा चेट्ठे महायकामाना चा! (छा? १॥७॥ ३ ) 
इत्पेक्म्य | ययेद मागधस्य राज्यमिद बेडेहस्थेति || ३१ ॥ 

उनम्तान का व्यपरेश भी है कि ([जत यह ब्रह्म चार पाद बाजा, आठ खुर 
बाला सोल्द अवग्रव वा है) चार दिय्वाएँ, ब्रह्म का प्रव्ाशयात नाम बाला 
एक पाद है। प्रथिवी अवरिक्ष स्वर्ण औद समुद्र अनतवान्‌ नाम बाला दूसरा 
पाद है। अभि सूर्य चद्ध नौर विद्युत ज्योतिष्मानु नाम बाण तीसरा पाद है।चशु, 
श्षोमत्र, वाद और सन आयतनवान्‌ नाम वाला चौथा पाद है। इस पादोंक 
थदढ़ाश बाद दाफ [ खुर ) है। चारा पाद मे चार-वार अवमव टै जत साल्ह अवयव 
हैं। लोक म जो उन्मित अर्थातु यह वस्तु इतना है इस प्रकार परिच्छिग कार्पापण 
( यौटह कैसे भर तामा ) आदि है। उससे अन्य वस्तु है, यह प्रसिद्ध है । इसी प्रवाट 
ब्रह्व का भी उन्मान है, इससे उस ब्रह्म से अन्य वस्तु होती चाहिए, एमी प्रतीनि 
होती टै। इसी प्रवार सम्बन्ध का व्यपदेश भी होता है वि ( है सोम्य | सुपुष्ति म 
जीवात्मा स्‌ प्रह्म के धाथ सम्पत एक हाता है। वैन्नमयध्प शरीद भ रहते बांटा 
मह आत्मा है। सुपुष्ति म प्राज्ञ आमा के साथ समितित जीव बाहर भीवर का तही 
जानता है.) इत्यादि । परिभित पदार्थ गा परिमित पदाय के साथ सम्बन्ध देखा गया 
है। जैस मनुप्या वा तंगर के साथ सम्ब्ध देखा गया है। णीवा वा सुपुत्ति मे ब्रह्म 
के साथ सम्बन्ध को श्रुति कहती है। इससे उस ब्रह्म से भित्र अन्य अपरिमित वस्तु 
है, यह समझा जाता है। भेद वा व्यपदेश भी इसी अवबेबा बोध जवगम करयाता 
है। चिससे इसी प्रवार की श्ुति है कि ( जो यह आदित्य के अन्दर हिरण्मय- 
ज्योतिर्मय पुरुय दीखता है ) इस प्रकार आदित्य म रहने वाटा ईइवर वा कथन 
करन, उससे भेदपूर्वक भिन्न दप से माँख मे रहने वाला ईश्वर का श्रुति कथन 


बरती है. वि (जो यह आस मे पुदप दीसता है ) और इस भाँख मे रहते बाजा 
पुरुष का उस आदित्य म॑ रहने वाठा पुदुप के साथ रुपादि के विषय में शुत्ति अति- 


देश करती है (साह्यादि बोध बराती है )कि ( जिस इस आखा मे स्थिर पुरुष 
का वही रुप है वि जो उमप्त आदित्यस्थ पुष्प का रूप है। जो उच्च के पब हैं, 
जो उसका नाम है सो इसका नाम है) दोता के सावदित ( परिच्छिक्न ) 


ऐडवर्म का व्यपदेश करती है वि' ( आदित्य छोक से जो परे होब है उनता भीर 
देवा के वामा वा वहूं आदिस्य पुदष नियन्‍्ता है) यह एक्का ईपवरव है । 


( जो इसस नीचे टोक हैं. उनदा और मनुष्या के कामा का नियनन्‍्ता अक्िक्ष्य पुर 
है) यह एव का ईश्वरत्व है। इसम जैंसे यह मगध वा दाज्य है, यह वेदेह वा है, 
गहाँ परिच्छित ईदवरत्व बोदित होता है, वैसे ही शुत्रि बोध कराती है ॥ ३१ ॥ 
एबमेतेभ्य सेल्यादिव्यपरेंशेम्यो अ्द्मण- परमस्ती येव प्राप्ते ग्रतिपायतै-- 
इन सेतु आदि व्यपदेशों से इस भ्रवार ग्रह्म से पर वस्तु है। ऐसा पाष्त होने 
पुर प्रतिपादन विया जाता हैं वि-- 


पाद: २ ] पराधिकरणभाष्यम्‌ उणर३ 


सामान्यात्तु ॥ ३२ ॥ 
तुशब्देन प्रदर्शितां प्राप्ति निरुणद्धि। न त्रह्मणोडन्यत्किश्विद्धवितुमरईति 
प्रमाणाभाचात्‌ । नह्मन्यस्यास्तित्वे किख्ित्रमाणमुपलभामहे | सर्वस्य हि 
जनिमतो बस्तुजञातस्थ जन्मादि अह्मणो भवतीति निधोरितम्‌ , अनन्यत्वं च 
कारणात्कायसय | नच त्रह्मग्यतिरिक्त किबल्लिदर्ज संभवति 'सदेव सोस्येदसप्र 
आसीदेकमेबाहितीयम! (छा० ६२१ ) इत्यबधारणात्‌। एकविज्ञानेन च 
सर्वविज्ञानप्रतिज्ञानान्न वह्मव्यतिरिक्तवस्त्वस्तित्वमवकल्पते | नम सेस्वादिव्य- 
परदेशाः श्रह्मव्यतिरिक्तं सत्त्व॑ सूचयन्तीत्युक्तप् । नेत्युच्यते | सेतुव्यपदेशस्ता- 
चन्न आह्मणो बाह्मयस्थ सद्भाव प्रतिपादयितुं क्षमते सेतुरात्मेति ह्याह न पुन- 
स्ततः परमस्ती'ति। तत्न परस्मिन्नसति सेतुत्य॑ं नावकल्पत इति पर किमपि 
कल्प्येत; नचेतन्न्याय्य हठो हमप्रसिद्धकल्पना | अपिच सेतुव्यपदेशादात्मनो 
लौकिकसेतुनिदर्शनेन सेतुवाह्मवस्तुतां प्रसझ्यता झद्दारमयतापि प्रासहचेत | 
'सचेतन्न्याय्यप््‌ , अजल्वादिश्ुतिविरोधात्‌ | सेतुसामान्यात्तु सेतुशब्द आत्मनि 
प्रयुक्त इति श्लिप्यते, जगतस्तन्मयौदानां च विधारकत्व॑ सेतुसामान्य- 
सात्मन:, अतः सेतुरित्र सेतुरिति प्रकृत आत्मा स्तूयते। सेतु तीर्वेत्यपि 
तरतेरतिक्रमासम्भबात्मप्नोत्यर्थ एवं बर्तते, यथा व्याकरणं तीण इति ग्राप्त 
इत्युच्यते नातिक्रान्तस्तद्वत्‌ ॥ ३२ ॥ 
सूत्रगत तुशब्द से प्रदर्शित प्राप्ति का निरोध करते है कि प्रमाण के अभाव से 
ब्रह्म से अन्य होने योग्य कुछ नहीं है । जिससे अन्य के अस्तित्व ( सत्ता ) में किसी 
प्रमाण का उपलम्भ अनुभव नहीं कर रहे है। जन्म वाले सभी वस्तु समूह के जन्मादि 
ब्रह्म से होते है, यह निर्धारित हो चुका है, और कारण से कार्य के अनन्यत्व ( अभेद ) 
का भी निर्धारण हो चुका है और ( हे सोम्य ! यह जगत्‌ प्रथम सत्‌ ही एक अद्वितीय 
ही था ) इस अवधारण से ब्रह्म से अन्य किसी अज ( अजन्मा-नित्य ) का सम्भव 
नहीं है, और एक के विज्ञान से सबका विज्ञान की प्रतिज्ञा से भी ब्रह्म से भिन्न वस्तु 
का अस्तित्व नहीं सिद्ध हो सकता है। यदि कहो कि सेतु आदि के व्यपदेश ही 
ब्रह्म से भिन्न तत्व ( वस्तु ) की सूचना करते हैं, यह कहा जा.-चुका हैं । दी चरहाँ. कहा 
जाता है कि सेतु के व्यपदेशादि अतिरिक्त तत्त्व का मुचना नहीं कर- सकते हैं,त?प्रयुमें" 
सेतु का व्यपदेश ब्रह्म से वाह्म ( अन्य ) के सदुभाव को प्रतिपादन करने के 'लिए 
समर्थ नहीं है, वयोकि चह व्यपदेश आत्मा सेतु है यही कहता है, फिर यह नहीं कहता 
' है कि उससे पर (भिन्न) वस्तु है। वहाँपर के नहीं रहने पर सेतुत्व नहीं सिद्ध 
होता है इससे किसी भी पर की कल्पना कोई करेंगा। परन्तु यह न्याय-> युक्त चहा 
होगा, अग्रसिद्ध की कल्पना हठ ( दुराग्रह ) रूप ही होगा और दूसरी बात, हैं. कि 
आत्मा के सेतु व्यपदेश से छौकिक-सेतु के दृष्टान्त द्वारा सेतु स्व आत्मा से <पिम्त 
पदार्थ की बस्तठुता ( सत्ता ) का प्रसंध करने वाला से आत्मा में मिट्टी लकड़ी रूपता 
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की भी प्रयक्ति प्राप्ति मी जायगी। परन्तु अजत्वादि श्रुति के साथ विरोध से यह 
न्याय युक्त नही होगा, और सेतु वो समानता से सेतु, शब्द आत्मा में प्रयुक्त ( उच्चा- 
रित ) हुआ है, यह संगत होता है। जगत और उसकी मर्यादाओं का विधारकत्व 
ही आत्मा को सेतु के साथ तुल्यता है। इसमे सेतु के समान सेतु है इस प्रबार आत्मा 
की स्तुति की जाती हे और [ सेतु तोवी ) इस वाक्य मे भी आत्मा रूप सेतु वोतर 
कर ( उन्नद्धन करके ) इस प्रकार तृधावु के अर्थ के अस्म्भव से, उसका प्राप्ति ही 
अर्थ है। जैसे यह बद्ु व्याकरण तीर्ण है, इस वावय में व्यावरण को प्राप्त कर घुका 
है, यह कहा जाता है। व्यावरण का अतिक्रमण विया है; ऐसा नहीं बहा जाता, 
उत्तो के समान यहाँ भी समझना चाहिए ॥ ३१ ॥ 


चुद्धयथं: पादवत्‌ ॥ ३३ ॥। 


यदप्युक्तमुन्मानव्यपद्रेशादस्ति परमिति, तत्रामिधीयते--उन्‍्मानव्यपढें- 
शोइपि न ऋ्रह्मयलिस्क्तियस्टस्लिलप्रलिफ्स्यर्थ । किमर्थेस्तर्दि चुद्धयथः, उपा- 
सनाथ्थ इति यायत्‌ | चतुष्पाद्शशफ पोटशकलमित्येथरूपा चुद्धि फथ नु नाम 
ब्रह्मणि स्थिस स्यादिति विकारदरेंण अ्ह्मण उन्मानरत्पनेत्र क्रियते। नद्ा- 
पिफरि3नन्ते श्रद्मणि से, पुमि शक्या चुद्धि स्थापवयितु मन्दमध्यमोत्तमदुन 
द्विल्ापुसामिति । पादवत | यथा मनआकाशयोरध्यात्ममविदेशत च त्रह्म- 
श्रतीकयोराम्नातयोश्रत्वारे घागादयो मन,सबन्धिन पादा कप्प्यन्ते, चत्वा- 
रखाग्य्यादय आकाशसम्बन्धिन आध्यानाय तद्धत्‌। अथवा पादयदित्ति, यथा 
चार्पौपणे पादविभागो व्ययद्वारप्राचुयोय_करुप्यते, नदिं सकलेनेब कापोपणेन 
सर्यदा सर्वे जना व्ययह्तुमीशते ऋयपिक्रये परिमाणानियमात्तद्ददित्यर्य ॥३श॥| 

और जो यह भी कहा था कि उन्मान के व्यपदेश से प्रह्म से पर है, उस विधयय | 
मे कहा जाता है कि उन्मान वा व्यपदेश भी ब्रह्म से भिन्न बेतु का ज्ञान के लिए 
नही है, तो विस के दिए है, ऐसी जिज्ञासा वी निबृत्ति के छिए कहा जाता है कि 
चुद्धि ( शान ) के दिए है, अर्थात्‌ उपासना के लिए है। चार पाद वाजा, आठ खुर 
चाछा, सोलह अवयव वाला ब्रह्म है, इस रूप आकार वाढी बुद्धि विश्ी प्रकार भी 
ब्रह्म में स्थिर हो, इस दृष्टि से विद्यारों के द्वारा ब्रह्म में उस्मान की वऱपना हों बी 
जादी है, उम्तमे वस्तुत उन्मान का प्रतिपादन नही या जाता है वि जिससे अन्य 
थी सत्ता सिद्ध ही और पुरुषों के मन्‍्द, मध्यम और उत्तम वुद्धि बाड़े होने से सभी 
पुदपा से निविगार अनन्त ब्रह्म में वृद्धि वो छिविर नहीं किया जा सकता है, इससे " 
विवार द्वारा ब्रह्म में बुद्धि गो स्थिति रुप-उपासना के दिए उन्मान वी बहपना पाद 
कल्पना के समान है ! जैसे सर्वात्मक ब्रह्म के प्रत्तीक ( एकदश ) रूप से वथित मत 
आवाज के अध्यात्म और अधिदेवतरूप, वाव्‌ प्राण चक्कु और श्रोत्र रूप मन सम्बन्धी 
वाकू आदि नामव' चार पाद वल्पित होते है। तथा अग्नि बाय आदित्य और दिशा 


पु 
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रूप आकाश सम्बन्धी अम्नि आदि नामक चार पाद कल्फ्त होते हैं, वह केवल आष्यान 
( उपासना ) के छिये कल्पित होते हैं, इसी प्रकार उन्‍्मान कल्पना और सेतु कल्पना 
को भी समझना चाहिये। अथवा पादवत्‌ इसका यह अर्थ है कि जैसे कार्पापण में 
व्यवहार की अधिकता के लिए पाद का विभाग कल्पित होता है, जिससे क्रम और 
विक्रय ( किनना और बेचना ) में परिमाण के अनियम से सम्पूर्ण कार्बापण हारा ही 
सदा सव जन व्यवहार नहीं कर सकते हैं, उसी के समान यहाँ समझना चाहिये कि 
सव जन निधिकार ब्रह्म में बुद्धि को स्थिर नहीं कर सकते हैं, इससे उन्‍्मान की कल्पना 
की गई है ॥ ३३ ॥ 
स्थानविशेषात्प्रकाशादिवत्‌ ॥ ३४ ॥ 

इह सूत्रे ढयोरपि सम्बन्धभेदव्यपदेशयोः परिहारों विधीयते | यद्प्युक्त॑- 
सम्बन्धव्यपदेशादभेदव्यपदेशात् परमतः स्यातू--इति, तद्प्यसत्‌ | यत 
एकस्यापि स्थानविशेषापेक्षयेती व्यपदेशातु पपथेते । सम्बन्धव्यपदेशे ताव- 
दयमथः वुध्याद्युपाधिस्थानविशेषयोगाददूभुतस्य विशेषविज्ञानस्योपाध्युपशमे 
य उपशमः स परमात्मना सम्बन्ध इत्युपाध्यपेक्षयेवोपचर्यते न परिमितत्वा- 


पेक्षया। तथा भेंदव्यपदेशो5पि त्रह्मण डपाधिभेदापेक्षयोपचर्यते न स्वरूपभे- 


दापेक्षया | श्रकाशादिवदित्युपमोपादानम्‌ ) यथैकस्य प्रकाशस्य सौंयेस्य 
चान्द्रमसस्य वोपाधियोगाहुपजातविशेषस्योपा ध्युपशमात्सम्बन्धव्यपदेशो भव- 
च्युपाधिमेदान् भेद्व्यपदेशः | यथा वा सूचीपाशाकाशादिपूपाध्यपेक्षयेवेती 
सम्बन्धभेदठयपदेशो भवतस्तद्वत्‌ | १४ ॥ 

इस सूत्र में सम्बन्ध व्यपदेश और भेद व्यपदेश दोनों ही का परिहार किया जाता 
है कि जो यह भी कहा था कि सम्बन्ध व्यपदेश और भेद व्यपदेश से इस ब्रह्म से 
भिन्न वच्तु भी सिद्ध होगा, वह कथन असंत है, जिससे एक वस्तु के भी स्थान 
६ उपाधि ) विशेष की अपेक्षा से ये दोनों व्यपदेश उपपन्न ( सिद्ध ) होते है। प्रथम 
भ्रेद व्यपदेश में यह अर्थ है कि बुद्धि आदि उपाधि रूप स्थान विश्वेप के सम्बन्ध से 
उद्भूत [( प्रकट ) हुआ विशेष विज्ञान का जो उपाधि के उपशम ( निवृत्ति ) होने पर 
उपशम होता है, वही उपाधि के उपशम की अपेक्षा से हो परमात्मा के साथ सम्बन्ध 
इस शब्द से उपचरित (व्यवहत्त ) होता है। परिमितत्व की अपेक्षा से सम्बन्ध 
का व्यवहार नहीं है । इसी प्रकार ब्रह्म का भेद व्यपदेश भी उपाधि के भेद की अपेक्षा 
से उपचरित ( गौण ) होता है, स्वत्प भेद की अपेक्षा से नहीं । इस सूत्रमें प्रकाशादिवत्‌ 
उपमा का ग्रहण है, जैसे एक सुर्य वा चन्द्रमा के प्रकाश को उपाधि के सम्बन्ध से 
उत्पन्न विजेष का उपाधि के उपशम से सम्बन्ध का व्यपदेश होता है और उपाधि के 
भेद से भेद का व्यपदेण होता है। अथवा जैसे सुई के पाक्ा के आाकाश आदि में 
उपाधि की अपेक्षा से ही ये सम्बन्ध और भेद के व्यपदेश होते है, वैसे ही यहाँ समझना 
चाहिए ॥ ३४ ॥॥ 


५६ प्रह्ससच्रश्ाड्रभाष्यम्‌ [ अध्याय ३ 


उपपक्तेश्च ॥ २७ ॥ 

उपपयते चामेटश एवं सम्बन्धों नान्‍्यादश | यथा 'स्वमपीतों सगति! 
(छा? ६|८।१ ) इति हि स्वरूपसम्बन्धमेनमामनन्ति, स्वरूपस्य चानपा- 
यिल्ात्‌। भ नरनगरन्यायेन सम्बन्धो घटते, उपाधिक्ठ्तस्वरूपतिरोंभातात्तुन 
स्वमपीतों भवत्ति! (छा० ६६१) इस्युपपयते । तथा भेदोउपि नान्‍्या- 
हश सम्भयति। बहुदरश्रुतिप्रमिद्धेकेश्रलनिरोधात्‌। तथा च श्रुतिरिक्स्या- 
प्याजाशस्य स्थानइतत भेदव्यपदेशमुपपादयति--यो5य बहिर्धा पुरुपादाकाश ! 
(छा? ३१२७ ), योडइयमन्त पुरूष आवाश ! ( छा० देश ), योधयम- 
न्तरंद्य आयाश” ( छा० ३।१२।६ ) इंति च ॥ ३५ ॥॥ 

और यहाँ एसा हो ( भौपाधिक भेद दो निवृत्ति रूप ही ) सम्बस्व उपपन्त होता 
है। आय प्रवारका नहीं) जैस कि [( स्वस्वस्प को प्राप्त होता है) इस प्रवार 
की श्रुतियाँ स्वृश्प सम्बन्ध दा हो कथन करती हैं और स्वरूप के अनपायी ( नित्य ) 
होने से नगर के साथ नरो के सम्ब व के न्याय ( रीति ) से स्वरूप सम्बन्ध सघटित 
नहीं हो सकता है, क्ितु उपाधिश्त स्वस्प के तिरोभाव (छीन ) होने से (स्व 
स्वरूप को प्राप्त होता है ) यह उपपभ होता है और इसी प्रवार बहुत अधिक श्रुवियों 
से प्रसिद्ध एक्च्ररत्व के साथ विरोध से, कौपायिक भेद से अन्य प्रवार के भेद का भी 
सम्भव नहीं है और इसी प्रकार एक हो आकाझ्य के स्पानश्त भेद व्यपदेश व उपपादत 
शुति करती है कि ( जो यह पुरुष से बाहर भीतिक आबाश है। जो यह पुर्प-द्वरीर 
के अन्तर में आवाद्य है। जो यह हृदय के अन्तर में आवाश्य है ) इत्यादि ॥ ३४ ॥ 


तथान्यप्रतिपेधात्‌ ॥ ३६ ॥ 

एप सेल्वादिव्यपदेशान्परपक्षद्देतनुन्मथ्य सम्प्रति स्थपक्ष हेल्न्तरेणोपस- 
हर्रते | तथान्यप्रतिपंधादपि न झक्षण पर॑वस्त्वन्तरमस्तीति गम्यते! सथाहि-- 
स एयाथस्तात्‌' ( छा० ७)२४+ ), 'अद्मेवाधस्तात! (छा० जा२०१५ “आत्मै- 
वाधस्तात्! (छा> ७२४५२), 'सर्ब त परागद्योउन्‍्ययात्मन सर वेद! (ब्रू० ९६), 
नहायेद सपम! आत्मवेद सम! (छा० ७।२४।०), 'तेह नानास्वि क्शिन 
(बु० ४४१६), “यस्मात्पर नापरमस्ति किश्ित्‌ः (#प० ॥६), 'तहेतदूमक्षा- 
पृथ्रमनपरमनन्तरमत्रादह्मए! (बु० २५१६) इत्येनमादियाक्यानि स्वप्रक्रण- 
स्थान्यन्याथत्वन पारणुतुमशक्यानि अहाव्यतिरिक्त वस्तन्तर धारयन्ति। 
सपान्तरश्षतेश्य न परमात्मनो5न्योउन्तरात्मास्तीत्ययधायते ॥। ३६ ॥| 

इस पूर्व वणित रीतिसे पर पत्च क हेतु रुप सेनु आदि व्यपदशा वा उन्मयन 
( निपेष ) वरके, अब इस समय हेत्वन्तर ( अन्य हतु ) के द्वारा अपने पक्ष का उप- 
सहार बरते हैं कि इसी प्रवार ब्रह्म से मित्र वस्तु के प्रतिपेध से भी ब्रह्म से भिन्न अन्य 
वस्तु नहीं है, यह समझा जाठा है, दृह प्रतिपेष इस प्रकार है कि ( वह भूमा विश 
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हो नीचे है। मैं ही नीचे हें। आत्मा ही नीचे है। उसका सव पराभव त्याग 
करता हैं जो आत्मा से अन्य सबको जानता है। यह सव ब्रह्म हो है। यह सब 
आत्मा ही है। इस आत्मा में नाना कुछ नहीं है। जिस पुरुष से पर श्रेष्ठ अन्य कुछ 
नहीं है । वह यह ब्रह्म कारण कार्य रहित और अन्तर वाहर भेद रहित है ) इत्यादि 
वाक्य, स्व [ ब्रह्मात्म ) प्रकरणस्थ और अन्यार्थकत्व रूप से परिणयन ( प्रापण ) करने 
में अभकक्‍य है, वह ब्रह्म से भिन्न अन्य वस्तु का वारण करता है। ब्रह्मात्म विषयक 
सर्वान्तर श्रुति से परमात्मा से अन्य अन्तरात्मा नहीं है, ग्ह नवधारण ( निश्चय ) 
किया जाता है । (तस्माद्धान्यन्न पर: किन्चनास । ऋगू। पुरुषान्न परं किब्चित्‌ु) ॥३ दा 
अनेन सर्वंगतत्वसायामच्ाव्दादिस्य; [| ३७ ॥ 
असेन संत्वादिव्यपदेशानिराकरणेनान्यप्रतिपेघसमाश्रयणेतन च सर्वगतत्व- 
सप्यात्मनः सिद्ध सतरति। अन्यथा हि तन्न सिद्धयेत्‌। सेत्वादिव्यपदेशेपु हि 
सुख्येष्चद्भीक्रियमाणेपु परिच्छेद आत्मनः प्रसज्येत, सेत्यादीनामेबमात्मक- 
त्वात्‌। तथान्यप्रतिपेघेउप्यस्तति वस्तु बस्त्वन्तराद्राबर्तत इति परिच्छेद- 
णवात्मनः प्रसब्भेत। सर्वगतत्व॑ चास्यायामशब्दादिभ्यो विज्ञायते। आया- 
सरब्दा व्याप्तवचन: शब्द थावान्वाउयसाकाशस्तावानेपो5न्तहे दये आकाश£ 
( छा? ८।१॥३ ) आकाशबत्सवंगतश्व नित्य» “्यायान्दिवः ( छा० ३॥१४३ ) 
ज्यायानाकाशात्त! नित्य: सर्चंगतः स्थाणरचलोउये सनातन: (स- भी. र।२४) 
डत्यबमादया हि श्त्तस्मातन्याया सबंगतत्वमात्मनो उबवोधयन्ति ॥ ३७ | 
इस सेनु आदि व्यपदेशों के निराकरण से और अन्य के प्रतिपेध के समाश्रयण से 
आत्मा के सर्वंगतत्व विमुत्व की भी सिद्धि होती है, अन्यथा वह स्वंगतत्व नहीं 
सिद्ध होगा। जिससे सेतु आदि व्यपदेशों को मुख्य स्वीकार करने पर बात्मा का 
परिच्छेद प्राप्त होगा, क्योंकि सेतु आदि को एवमात्मत्व ( परिच्छिन्न स्वरूपत्व ) है । 
इसी प्रकार अन्य के प्रतिपेध नहीं होने पर भी एक वच्तु अन्य वच्तु से व्यावृत्त ( भिन्न ) 
होती है, इस प्रकार आत्मा का परिच्छेद ही प्राप्त होगा और आायाम बद्दादि से 
इस जात्मा का जहाँ सदवंगतत्व समझा जाता है, वहाँ आयाम जब्द व्याप्ति बाचक झव्द 
है। जितना परिमाण वाला यह वाह्य आकाण है, उतना ही परिमाण वाला यह 
हृदयान्तव्ती आकाश आत्मा है। आत्मा आकाश के समान सर्वंगत और नित्य है । 
स्वर्ग से बहुत वड़ा है, आकाश से बहुत बडा है, यह नित्य है, सर्वगत है, स्याणु- 
स्थिर-ज्नचलछ और सनातन ( बनादि ) है | इत्यादि श्रुति, स्मृति और च्याय आत्मा के 
सबंगतत्व का अवबोध कराते है ॥ ३७ ॥ 
फलाधिकरण ॥ ८ ॥ 


कर्मव फलदु यह्दा कर्माराधित ईशरः। अपूर्वावान्तरद्दारा क्मंणः फलदादुता ॥ 
अचेतनात्फलछासूतेल्‍शास्त्रीयात्पू जितेश्वराव्‌। कालान्तरे फलोत्पत्ते्नापर्वपरिकदपना ॥ १ ॥ 


ज्डट प्रझ्खन शाइरमाध्यम्‌ ( अध्याय ३ 


औषपाधिक भेद वाझा इस सर्वगत सत्य ईश्वर से ही व्यावहारिक जीव को वर्मादि 
के अनुसार इष्टानिष्ट फल वी भ्राष्ति होती है, सो उपपत्ति से (युक्ति से ) घिंद्ध होप 
है। वहाँ सशय है वि कर्म ही पल देने बाला है, अथवा कम दारा आराधित 
( सवित ) ईश्वर पल देने बाला है। पूर्वपक्ष है कि यद्यपि यह कर्म ध्षणभगुर है वह 
काटा तरभावी फ्ठ वो साक्षात्‌ नहीं दसकता है, तथापि जैसे वृक्ष म सेचित जल 
साक्षात्‌ फठ नहीं देकर रसादि रुप अवान्दर ( मध्यमत ) व्यापार द्वारा फढ़ तंता 
है, उसी प्रदार कम वो भी अपूर्व ( धर्मा घम अहृ्ट ) रूप अवास्तर व्यापार के ढारा 
दातृत्व हो सकता हैं ॥ १ ॥ 

तिद्वान्त है कि स्वतन्त्र प्रद्ुति के समान स्वतन्त्र अचेतन कम से वा उसके व्यापार 
अहृ्ट से भी नियमित फट की यथा बीग्य उत्पत्ति नहीं हा सकती है, इसमे द्ास्त्र से 
प्िद्ध पृजित ईश्वर से फ्ठ की उलत्ति होने से स्वतन्त्र अपुब वी वल्पना नहीं करनी 
पड़ती है। ईदैवराधीन फ्लप्रद वर्म और उसवी वासना सूश्माशादि हप अरष्ठ तो 
पम्चामि विद्या और ( वर्मणा मृत्युमृषयों निपेदु । वर्मंणा वध्यते जातु ) इयादि शास्त्र 
से सिद्ध ही है॥ २ ॥ 


फलमत उपपत्ते; ॥ ३८ ॥ 


तस्यय बह्मणी व्यारहारिक्यामीशिनीशितव्यविभागावस्थायामयसन्य स्थ॒- 
भागों बर्ण्यते। यदेतदिष्ठव्यामिश्रलक्षण क्मफल ससारगोचर॑ त्रित्रिव अ्मिद्ध 
ज़न्तना क्मितत्कमणों भगत्यादोस्विदीख्ररादिति भयति उिचारणा । तत्र ताय- 
सझतिपायते फ्लमत ईश्वराद्धय्ितुदंति। कुत १ उपपत्ते | स हि स्ोध्यक्ष 
सष्टिस्थितिसहारान्यिचिय्रान्विदधदेशयालविशेषाभिन्त्वात्कभिणा कमोलुरूपं 
फ्ल सम्पादयतीत्युपपयते, कमणस्त्वनुलणरिनाशिन वालास्तरभाषि फ्लं 
भयतीत्यनुपपन्नम + अमायाद्धाबानुस्पत्ते । स्यादेतत्‌ के पिनश्यत्स्वकालमेय 
स्वानुरूप फल जनयित्वा विनश्यति तत्फल कालान्तरित क्रो भोददयत इति | 
तद्पि न परिशुध्यति, प्राग्भोक्तृसम्बन्धात्फलत्थासुपपत्ते | यत्वाल हि यत्युस 
दु पर वात्मना झुग्येत तस्थेय लोके फलत्थ पमिद्धप्‌। नहामम्वद्वर्यात्मनां 
सुससस्‍्य दु यस्य वा फ्लत्व प्रतियन्ति लीक्जि | अथोच्यते-मा भूरयमॉवि- 
म्तर फलोत्पाद+ फर्मकार्यादपर्योत्फलमुन्पत्म्यत--टति | तदपि नोपपद्मने | 
अपूर्यस्याचेतनस्य काप्लोप्रसमस्य चेतननाप्रयर्तितश्य प्रवृत््यनुपपत्ते' । तद- 
स्तित्ये व प्रसाणाभागात | अथोपत्ति श्रमाणसिति चेतु | न *असरसिद्धेंर्वा- 
पत्तिक्षयात्‌ ॥ ३८ ॥ 
जिस पूर्व वर्णित ईदवर वी हो ईशित ( ईशिता ) ईशितय ( नियम्य ) रेप व्याव- 
हारिक विभाग अवत्या म, उसके यह अन्य स्वभाव रूप फठ हतुत्व वा वर्णन क्या 
जाता है। वि जलुओ को जो यह दृष्ट (सुख ) अनिष्ट (दुख ) भौर सुत दुःख वा 
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सिश्रण रूप तीन प्रकार के कर्म फल सांसारिक अवस्था में प्रसिद्ध हैं, वे क्या कर्म से 
प्राप्त होते हैं, अथवा ईद्वर से प्राप्त होते है, ऐसी विचारणा (चर्चा ) होती है । 
वहाँ प्रथम सिद्धान्त का प्रतिपादन किया जाता है कि इस ईश्वर से फल होने योग्य 
है, क्योंकि उपपत्ति से ऐसा ही सिद्ध होता है। जिससे सबका अव्यक्ष रूप वह ईश्वर, 
देश काल विशेष की अभिनता से विचित्र यृष्टि स्थिति और संहार का विधान ( विधि 
सिद्धि ) करता हुआ, कमियों के कर्मानुसार फल का सम्पादन ( सिद्धि ) करता है, 
उपपन्न ( युक्ति सिद्ध ) होता है। बनुक्षण विनाशी कर्म से कालान्तर में होने वाला 
फल होता है, यह तो अभाव से भाव की अनुत्पत्ति से अनुपपन्न है) यहाँ शड़ून होती 
हैं कि कर्म से भी यह फल हो सकता है, क्योंकि विनाश्ष को प्राप्त होने वाला विनाश 
की उन्मुखता काछ में अपनी वर्तमानता युक्त काल में ही कर्म अपने अनुसार फछ 
का उत्पन्न करके नप्ठ होता है ओर होगा, और वह फलान्तर में कर्म कर्ता से भोगा 
जायगा | उत्तर है कि यह कर्म का फल दावृत्व भी परियुद्ध निदुए्ठ नहीं चिद्ध होता 
है, जिससे भोक्ता के साथ सम्बन्ध से पूर्व काल में फछ का फरूत्व की ही अनुपपत्ति है । 
जिस काल सम्बन्धी जो सुख वा दुःख जीवात्मा से भोगा जायगा, या भोगा जाता 
है, उसी को लोक में फलखरूपत्व प्रसिद्ध है। आत्मा से सम्बन्ध रहित सुख वा दुःख 
के फल रूपत्व को छौकिक जन नहीं समझते हैं। यदि कहा जाय कि कर्म के अवन्तर 
काल में फल की उत्पत्ति नहीं हो, किन्तु कर्म के कार्य रूप अहृष्ट धर्मा-धर्मं से फल 
उत्पन्न होगा, तो कहा जाता है कि वह फल देंने वाला स्वतन्त्र अपूर्व भी नहीं उपपन्न 
सिद्ध हो सकता है। जिससे काठ ढेले के समान अचेतन और चेतन से अप्रेरित अपूर्द॑ 
की प्रवृत्ति की अनुपपत्ति है और उस स्व॒तन्त्र फल दाता अपूर्व के अस्तित्व ( सत्ता ) 
में प्रमाण का अभाव है। यदि कहें कि आर्थापत्ति ( अपूर्व के विना फल की असिद्धि ) 
प्रमाण है, तो कहा जाता है कि आर्थापत्ति प्रमाण नहीं है । जिससे फलप्रद स्थायी 
ईंदवरकी सिद्धि से क्षणिक कर्म से फल की अनुपपत्ति रूप अर्थापत्ति के उपक्षय से स्वत्तन्त्र 
अपूर्व में प्रमाण का अभाव ही है ॥ ३८ ॥] 


अतलत्वाच ॥ ३९ ॥ 


न केवलमुपपत्तेरेवेश्चरं फलह्ेतुं कल्पयामः, कि तहिं ? श्रुतत्वादपीश्वरमेत 
फलहेतुं मन्यामहे | तथा च श्रुतिभवर्ति-स वा एप महानज आत्माज्नादी चसु- 
दान: ( बु० ४४२४ ) इत्येबंजातीयका । ३६ ॥॥। 

केवल उपपत्ति से ही फल का हेतु रूप ईश्वर की कल्पना ( अनुमिति ) नहीं तेरक 
है, किन्तु श्रुति से श्रुत होने से भी ईश्वर को ही फल का हेतु मानते हैं । इसी प्रकार 
की श्रुति है कि ( वह यह महान्‌ अजन्मा कात्मा सब प्राणियों को सबंत्र अन्न देने 
वाला है और धन देने वाला है ) अर्थात्‌ जड़ कर्म अपूर्व फल नहीं देता है छिन्‍्तु 
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कर्मादि के अनुसार सर्वज्ञ य्वंशक्ति वाला स्वतन्ध ईशइवट ही फंठ देता है, अत्पन्ञवा 
आदि से कोई जीव भी वर्म फल दाता वा स्वय भौक्ता नही हो समता है )॥ ३९ ॥ 
धर्म जैमिनिरत एवं ॥ ४० ॥ 
जमिनिस्त्ताधार्यो घम फल्स्य गतार मन्यते ! अब ्य देतो' श्रुतिरुप- 
पत्तेश्व! भुयते तायद्यमर्थ स्पर्गकासों यजेस इत्येबमादिपु वाक्येपु | तत च॑ 
यिविश्वतेतिषयभानो पयमायार स्थास्यीत्पादक इति गम्यने, अन्यथा हासे- 
नहर याग आपशेत तत्रास्योपदरेशनयस्य स्यांत। नन्वनुक्षणत्रिनाशिना 
कमण फल नोपपचथत इति परिध्यत्तोड्य पक्ष | नेप दोप | थ्तिप्रासाण्यान | 
श्रुतिश्रेशधभाण यवाप्रय कर्मफलसम्बन्ध श्रत्त उपपद्मते तथा केल्पथितदर्थ + 
नचानुत्पाय किमप्यपूत कर्म जिनश्यत्मालान्तरित फल ढातु शक्‍्नोति | अत 
फमणो वा सून्‍्मा काचिदुत्तरापम्धा फलस्थ या पृयो्स्थाउपू् नामास्तीति 
तक्यने। उपपश्चते चायमर्थ उक्तेन प्रकरण! ईश्नरस्तु फ्ल दृदादीत्यलुपप- 
ज्ञपू। अधिवित्रस्थ कारणस्य व्रिचियकायोनरपप्चेत पम्वनशृण्यप्रसब्नादनुप्तारे: 
वेय“यौपत्तेश्य | तस्माद्धर्मादेव फलमिति )। ४० ॥ 
जैमिनि “आचाय॑ तो धर्म ( अहंष्ट ) भौ इसी श्रुति और उपपत्ति रूप हेतु से 
फद का दाता मानते हैं, वहुते है कि यह कम की फडदातृत्व रूप अर्थ (स्वर्गंवी 
इच्छा बाला मनुप्य याद से इष्टठ का सम्पादत करे ) इत्यादि वाक्‍यों मे चुना जाता 
है और उस वायम गे विधि रुप श्रुति (लिज्ञकार वा अर्थ रूप प्रेरणा ) वा विधय 
भाव के उपगम ( प्रातिति ) से भाग स्वर्ग का उत्पादक [ हेतु ) है ऐसी प्रतीति होती 
है । भर्थावु स्वर्ग रूप इृष्ट की छिंद्ध वरना विधि ( जिद ) वा अर्ध है और याग उप्तमे 
करण रुप से भावित होता है। इससे याग में स्वर्ग वी हेतुता घिद्ध होता है। अन्य 
या यदि याग इष्ट का हेतु नहीं हो, तो मनुष्ता रहित याग प्राप्त होगा, निष्फल बॉय 
का जनुछाब कौन करेगा भौर ऐसा होने पर इस याग का उपदेश वी व्ययंत्ा होगी । 
यदि कहा जाय मि. अनुक्षण विनदव रु यागादि कम से फछ नहीं उपन होता है, इससे 


इस पक्ष का त्याग कया गया है, तो जहा जाता है किश्तिवी प्रभाणता से यह 
दोष नहीं है। अर्थात्‌ श्रुति यदि इस वर्थ मे प्रमाण है, तो जिस प्रवार यह श्रृति मे 


सुना गया हुआ कर्म फ़ुठ का सम्बन्ध उपप्त हो से, वैसा उपाय वरंपना के गोग्य 
है और किसी भी अपूर्व (बह ) जो नहीं उपन्न करवों विनए्ठ होता हुआ कर्म 
बाहान्तर में होने वाछां फठ मो नष्टो देसवता है । इससे कर्म वी कोई सुक्ष्म उत्तरा- 
उस्था व्यापार वा फठ वी क्षोई पृत्रविस्था रूप अपूर्व नाम वाज़ी वस्तु है ऐसा तने 
धनुसान जिया जाता है. जौर उक्त रीति से यह अर्य उपपत्त भी हांता है, इससे श्रुति 
भौर उपपत्ति से कम ही फ्द वा हँतु रुप सिद्ध होता है भीर ईश्वर फल देता है, यह 
कयत तो अगुपपन्न है। वयारि बदि कर्म वी अपेक्षा के विभा ईशवर फ्छ दाता ही, 
तो अविधित्र एक कारण से विचित्र पल रूप वार्म की अनुपपत्ति है क्षौर ईश्वर मे 


पादः २ ] फलाधिकरणभाष्यम्‌ दर 


विपमता करता की प्राप्ति रूप दोप होगा | तथा ईइ्वर से ही फल होने पर कर्मानुष्ठान 
की व्यर्थता की आपत्ति होती हे, इससे ईबवर फल का हेतु नहीं है और यदि धर्म सापेक्ष 
ईदवर कक दाता हो, तो भी उस धर्म से ही स्वभाव विभेष से फल होता है । ईब्वर से 
नहीं यह जेमिनि आचाये का मत है ॥ ४० ॥ 


पूर्व तु वादरायणों हेतुब्यपदेशात्‌ ॥ ४१ ॥ 
बादरायणस्त्वाचार्य: पूर्वोक्तमेवेश्वरं फलहेतुं सन्‍यते | केवलात्कर्मणोडपू- 


चोदा केचलात्फलमित्यय पत्षस्तुशव्देन व्यावत्यते | क्मापेक्षादपूबोपे5क्षाद्य 
यथा तथास्त्वीश्वरात्फलमिति सिद्धान्तः। कुतः ? हेतुव्यपदेशात्‌। धर्माध्म- 
योरपि हि. कारयिदल्वेनेश्वरों हेतुब्यपदिश्यते फलस्य चः दादत्वेन (एप होब 
साधु कर्म कारयति तु अमेभ्यो लोकेभ्य उन्निनीपते | एप उ एवासाधु कर्म 
कारयति तं यमधो निनीपते” इति | स्मयते चायमर्थों भगवद्गीतासु-- 

योयोयांयांतलु भक्तः श्रद्धयार्चितुमिच्छति । 

तस्य तस्याचलां श्रद्धां तामेच विद्धाम्यहम्‌ | 

स॒ तथा श्रद्धया युक्तस्तस्याराधनसीहते । 

लमते च ततः कामान्मयेव बिहितान्हि तान्‌ | ( ७२१ ) इति | 

स्वेवेदान्तेपु चेश्वरहेतुका एवं सष्टयो ज्यपदिश्यन्ते | तदेब चेश्वरस्थ फल- 
देतुत्व॑यत्स्वकर्मीनुरूपाः ्रजाः र्जतीति (१)। विचित्रकायोनुपपस्याद- 
आओडपि दोपा: कृतप्रयत्नापेक्ष॒त्वादीश्वरस्य न प्रसज्यन्ते || ४१ ॥ 
इति श्रीगोविन्द्सगवत्पूज्यपादशिष्यश्रीमच्छुछ्ुरभगवत्पादकतौ श्रीमच्छारी- 
रकमीमांसासाष्ये दृतीयाध्यायस्य द्वितीयः पाद: ॥ २॥ 
बल 2298 >प्सससलस 


वादरायण आचार्य तो पूर्व वणित ईश्वर को ही फल का हेतु मानते हैं। केवल 
कर्म से वा केवल अपूर्व से फल होता है, इस पक्ष की सूत्र गत तुशब्द से व्यावृत्ति 
( निवारण ) की जाती है कि केवछ अचेतन से देश काछादि के अनुसार योग्य फल 
नहीं हो सकता है। इससे कर्म की अपेक्षा युक्त अथवा अहृष्ट की अपेक्षा युक्त ईव्वर 
से जिस प्रकार हो सके उस प्रकार ही फल हो सकता है यह निद्धान्त है, अर्थात्‌ 
कमंदि सापेक्ष ईश्वर के हेतु होने से वेपम्यादि किसी दोष की सम्भावना नहीं है । 
कर्मादि सापेक्ष ईश्वर ही फल का हेतु है, यह कैसे समझा जाता है, ऐसी जिज्ञासा 
होने पर कहा जाता है कि श्षुति मे ईश्वर का हेतु रूप से व्यपदेश से समझा जाता 
है। जिससे धर्म और अधर्म का भी फकारयिता ( करवाने वाला ) हेतु रूप से और 
फल का दाता रूप से ईइवर व्यपदिष्ठ ( कथित-उपदिष्ट ) होता है कि ( यह ईश्वर 
ही जीव के वासना आदि के अनुसार उस जीव से पुण्य कर्म क़रवाता है कि 
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जिम्तरों ऊपर ले जाना चाहता है और बही उससे पाप बर्म करवाता है कि 
जिस को नीचे ले जाना चाहता है )। भगवदुगीता मे भी यह अर्थ स्मृत होता है 
(वहा जाता है ) हि ( जोनजो कामी जीव जिय-जिस देव शरोर को श्रद्धा युक्त भक्त 
होकर पूजना चाहता है, उस जीव बी उस्ती श्रद्धा वो मैं स्यिर करता हूँ और बह 
उप्त श्रद्धा से युक्त होबर उस देव शरीर का आराघषतन करता है, फिर उससे भुझ 
ईश्वर से ही बिहित निर्तित उन बामों भोगों कों अवश्य हो प्राप्त बरता है )। 
सभी वेदान्तो में ईश्वर रूप हतु जय ही पृष्टियाँ कही जाती है और वही ईश्वर यो 
फल हेतुत्व है कि जो स्व-म्व कमों के अनुसार प्रजा वी सृष्ति ईश्वर करता है। 
जीव के इत प्रयत्ल ( कम ) की अपेक्षा पुवबक उसके अनुसार सुष्टि भादि करने से 
ही विचित्र कार्य वी जनुपपत्ति आदि दोप भी ईश्वर वो नहीं प्राप्त होते है। अर्थात्‌ 
इतप्रयत्नापेक्षम्व ईश्वर के होने से दोषों का अभाव है ॥॥ ४१ ॥ 
जीवेश्ययो स्वस्पोउत्र सविशेयों निरूषित । 
विवेकाय च धर्माय सकता दुद्धस्य छब्धवे ॥ है श 
सर्वावस्थासु यो जीवान पांति भीगप्रदानत । 
अन्त ददाति मोक्ष च भवत्या तस्में नमाम्यहम्‌ ॥ १॥ 
विश्वम्भर विद्वकर मलारि, विश्वेइवर विश्वपर च विदश्वम्‌ । 
विश्वासवास जगता निवास, राम गुई जन्महर नमामि ॥ ह३॥ 
विश्योद्धवे विश्वलये स्थिती था सदाध्सहायो5पि करोति सर्व 
यो विश्वनाथो४खिलश्क्तियुक्तत्त सादर जन्महर नेमामि ॥ ४ ॥ 
माया यदीयाउसिल्वायंतक्ता स्वय सदा साक्षितया विरक्त । 
सक्तो न च छापषि न वा विरक्तत्त सादर जन्महर स्मराधि ॥ ४ ॥ 
भक्ताउमय भीतिकर खलानामात््मानमेक ह्मजमद्ितीयश । 
सर्व स्वभासा क्लि वारयन्त हेनुस्वमुक्त हृदि सल्मरामि॥ ६॥। 
यदात्मना विश्वमिद विभात् सत्य तदासीदधुनां च सत्यमु ॥ 
मृदात्मना पिण्डघटादि थद्वत्त व्यापक स्वंमय नम्रामि | ७ ॥ 
भीतो यदीयेन भयेन सर्वो वह्बघादिदेव हुदते स्ववर्म । 
यत्र स्थितो वा उदितश्व यस्मात्त देवदेव सनसा नमामि ॥! ८ ॥ 
आत्मा विमृयुविजरों विधाप्मा विद्योव्सत्य खलु सत्यवाम । 
कामान्‌ धमस्तान्‌ विशधृजन्नफामों यो नित्यमास्ते नमु ते ममास ।॥ ९ ।? 
य आविरास्ते हृदि सबंजस्तोहनूमतो मानसपुप्पर्ज्ञ । 
डिज्ैविमुक्त परत पर त तमामि राम स्वगु् विशुद्धमू ॥ १० ॥ 


तृतीयाध्याये तृतीयः पाद: 
[ अथ परापरात्रह्मविद्याग्रणोपसंहारविवरणम्‌ ] 


स्वेदान्तप्रत्ययाधिकरण ॥ १ ॥ 

सर्वेवेदेष्वनेकस्वमुपास्तेरथवैकता । जनेकत्व कौथुमादिनामधर्स विभेदतः । 
विधिरुपफलेकत्वादेकप्यं नाम न श्रुतस्र । शिरघ्रतास्यघर्मस्तु स्वाध्याये स्यान्न चेदने ॥भा 

( सर्वेपु वेदान्तेपु प्रत्यय: प्रतीत्ति्ानं विधियंस्य तत्सवं वेदान्तप्रत्यय॑ ब्रह्मोपासनमेक 
परस्परभेदरहितमिति मन्तव्यम्‌ विधिफलरूपादिपु विज्येपाभावातु ) सव वेदान्त में 
जिसका ज्ञान होता है वह विधि है, ऐसी जो ब्रह्म की उपासना है, सो एक है, ऐसा 
मानना चाहिये, उस एकता में विविरुष फछादि का अभेद हेतु है। इसीसे विधि 
आदि जिन के भेद रहित हैं, सो किसी वेदान्त में हों उन्हे एक समझना चाहिये और 
विधि फल रूपादि के भेद से भिन्न समझना चाहिये। यह सृत्र का अर्थ है। यहाँ 
संगय होता है कि सत्र वेदों में उपासना की अनेकता है अथवा एकता है। पूर्चपक्ष 
है कि पूर्व॑मीमांसा में, गाखान्तराधिकरण में, नाम, रूप, मौर धर्मादि के भेद से कर्म 
का भेद कहा गया है । वेसे ही कठ, कौथुम, वाजसनेय, आदि वेद के भेद से नामों 
के भेद होने से, और शिरोब्रतादि धर्मों के भेद से उपासना में अनेकता होनी चाहिये । 
सिद्धान्त है कि ( एकं वा संयोगरूपचोदनाख्याध्विशेषात्‌ ) अर्थ ( फल ) का संयोग, 
द्रव्य देवतात्मक रूप, विधि रूप चोदना और आखझया को अविश्येपता से कर्म एक होता 
है। इस सिद्धन्त सूत्र के अनुसार यहाँ भी विधि ढप और फछ की एकता से विद्या 
में एकता है और कठकौथघुमादि जो नाम हैं, वे ज्योतिष्टोमादि कर्म भेदक नामों के 
समान श्रुत्ति में नहीं सुने गये हैं। ये अध्यापतादि निमित्तक नाम हैं, ये उपासना के 
भेदक नहीं हो सकते हैं, और इसी प्रकार शिरोत्रत नामक जो धर्म है वह ( नेतद- 
चीण॑ब्रतोधीते ) इस श्रुति के अनुसार अध्ययन का धर्म है उपासना का धर्म 
नहीं है ॥ १-२ ॥ 

सर्ववेदान्तप्रत्ययं चोदनागविदेपात्‌ ॥ १॥ 

व्याख्यातं विज्ञेयस्यथ त्रह्मणस्तत्त्वम्‌ | इदानीं तु प्रतिवेदान्तं विज्ञानानि 
सिद्यन्ते न वेति विचारयते। नल्ठु विज्ञेयं श्रह्म पूवोपरादिभेदरहितमकरसं 
सैन्धवघनवचदचबारितं, तत्र कुतो विज्ञानसेदाभेद्चिन्तावतारः। नहि कर्मब- 
हत्ववद्त्रद्यवहत्वमपि चेदान्तेपु म्रतिपिपादयिपितमिति शकक्‍्य चक्तुप्‌ , चह्मण 
एकत्वादेकरूपत्वाच्च । भ चकरूपे ब्रद्मण्यनंकरूपाणि विज्ञानानि सम्भवन्ति, 

नहामन्यथार्थो इन्यथा ज्ञानसित्यश्रान्तं भवत्ति | यदि पुनरेकस्मिन्त्रह्मणि बहूलि 

विज्ञानानि वेदास्तान्तरेपु प्रतिषिषादय्रिपितानि तेपामेकमश्रान्तं आरान्तानीत- 


डदठ धहासूत्रशाइरभाष्यम्‌ [ अध्याथ' ई 


राणीत्यनाखासप्रसड्ञो वेदान्तेपु | तस्मान्न ताय्प्रतियेदान्त अक्षमिन्नानभेद्‌ 
आशद्वितु शक्यते | नाप्यस्थ चोदनायविशेषादभेद छच्येत, श्ह्मजिज्ञानस्या- 
चोदनालक्षणत्वात्‌ | अपिविप्रधानेति वस्तुपर्यय्सायिसिनद्ययास्थजद्मनित्ञाने 
जन्यत इत्ययोचदाचार्य 'तत्त समन्वयात' ( त्र० सु ११४ ) इत्यव | तत्क- 
भमिमा भेदाभेदचिन्तामारसत इंति | 

विज्वेय ( मुमुझु स नवध्य ज्ञातव्य ) ब्रह्म वा तत्त्व ( स्वरूप ) ब्याय्यात [ निह- 
पित ) हो चुवा है । जब इस समय तो प्रवेक वेदान्त में विज्ञान भिन्न होते है, 
नहीं, यह विचार क्या जाता है। यहाँ शक्शा होती है कि पूर्व अपर आदि भेदासे रहित 
सैंधवघन ( छबणपिष्ड ) वे समान एवं रस विश्ेय ब्रह्म अवधारित ( निश्चित ) 
हो चुका है। उसम विज्ञान के भेद और अभेद की चिता ( विचार ) वा अवतार 
( जन्म ) क्सोस हो सकता है। लर्थातु बद्च बम्नु के भेद से चिया वा भेद हो 
सवबता है। एक रस एक वस्तु विपयक विद्या वा भेद अ्म मप ही हांगा। क्योंकि 
बम वे बहुव के समान ब्रह्म के वहुब भी वेदास्ता मे प्रतिपादद वी इच्टा वा 
विपय है। इस प्रवार ब्रह्म के एकस्व और एक रखत्व से वहा नहीं जा सकता है 
ओर एव स्परुप ब्रह्म मे जनेक गप वाले धिज्ञानो शा सम्भव महों टै। जिससे अप 
था अर्थ हो, भौर उससे अन्य प्रवार का ज्ञान हो तो इस जवस्वा में वह जान अश्रान्त 
( अ्रमशित ) नहीं होता है और यदि एक ब्रह्म विषयक बहुत विज्ञान वेदान्तों मे 
प्रतिपादन वो इच्छा वे विषय हो, तो उनमे से वस्तु के अनुसार होत वाला एक 
विज्ञान अश्नान्त होगा, भौर अन्य सब विज्ञान श्रान्त होगे, फिर इस जवस्या मे 

तो में ब्रह्म विज्ञान के भेदो वी क्षाशका ही नहीं वी जा सकती है। इसी प्रकार 
अनेद भी नहीं कहा णा सकता है। जिससे ब्रह्म विज्ञान को अचोदनालक्षणत्व 
( जचोदना स्वम्पत्व-चोदता से अज-यत्व ) है। आचारय ने ( तत्तु समन्वयात्‌ ) इस 
सूत्र में बहा है कि अविधि प्रधान [ विवि भ्रधानता से रहित ) दस्तु मात्र में पर्य- 
बसान [ तातपय॑ वाले ) ब्रह्म घोधर वाकयों से श्रह्म का विज्ञान उपय होता है। 
बहाँ फ्र यह भेदा-भेद की चिन्ता ( विचार ) का आरम्भ आचार्य वैसे करते हैं । 

नडुनयते--सगुणनहझ्मन्रिषया श्राणादितिपया चेय तिज्ञानभेदचिस्तेत्य- 
दोप | अत हि क्मंउदुपासनाना भेदामेदी संभयत क्र्मयेथ चोपासनानि 
इष्टफलान्यदफलानि चोन्‍्यन्ते, ऋ्रममुक्तिफ्लानि च कानिचित्मम्यग्थानो- 
तत्तिद्रेण। तेप्पेषा चिन्ता सम्भबति-ऊ ग्रतियेद्यन्त विज्ञानभेद आहे: 
मिनिन्नं इति। तत्र पू्पेश्चद्डेतरस्तायहुपन्यस्यन्ते | नाम्नस्तायद भेद प्रतिपत्ति- 
हतुत्व प्रॉलिद् ज्योत्तरादिषपु | अस्ति चाज येदास्तान्वरमित्तिवु पित्तनेष्यस्थ- 
डन्यत्राम वत्तिरगायक वाजसनयक नोंश्वैमक शास्यायनक्मित्येबमादि। तथा 
रूपभेदो5पि कक्‍्मंभेदम्य प्रतिपादक प्रसिद्ध “वेश्ब्यामिक्षा वाजिश्यो 
चाजिनन! इत्येयमराठिपु । अस्ति चात्र रुपभेद , तयथा-केचिच्छासिनः 


पादः ३ ] सर्वेवेदान्तप्रत्ययाधिकरणभाष्यम्‌ ज्द्ण्‌ 


पद्चाग्निविद्यायां पप्ठमपरमप्रिसासनन्त्यपरें पुनः पठचैच पठन्ति तथा प्राण- 
संवादादिपु केचिदूनान्धागादीनामनन्ति केचिदधिकान्‌ | तथा धर्मविशेषो5पि 
कर्मभेदस्य प्रतिपादक आशक्लितः कारीयोदिंपु । अस्ति चात्र धर्मविशेषः, 
यथाउ5थर्वणिकानां शिसोत्रतमिति । एवं पुनरुकत्यादयो5पि भेद हेसवो 
यथासम्भ्द वेदान्तान्तरेपु योजयितव्या:। तस्मात्मतिवेदान्तं विज्ञानभेद्‌ इति | 
वहाँ उत्तर कहा जाता है कि सग्रुण ब्रह्ना विषयक और प्राणादि विषयक्र यह 
विज्ञान भेद क्री चिन्ता है इससे दोप नहीं है । इस वेदान्त में कर्मो के समान उपा- 
सनाओं के भेद और अभेद का सम्भव है और कर्म ही के समान उपसना भी हप्ठ 
फल वाली गौर अहृष्ट फल वाली कही जाती है और कोई उपासना सम्यग ज्ञान की 
उत्पत्ति द्वारा ऋममुक्ति फल वाली होती है। उस उपासना रूप विज्ञान विपयक इस 
चिन्ता का सम्भव है कि प्रत्येक वेदान्त में विज्ञान का भेद है, अथवा भेद नहीं है । 
जहाँ प्रथम पूर्वपक्ष के हेतु कहे जाते है। वहाँ प्रथम ज्योति आध्वर्यंव-हीव, आदि 
वाक्‍्यों में नाम को भेद प्रतीत्ति के जनकत्व प्रसिद्ध है। अर्थात्‌ ज्योतिष्टोम वामक थाग: 
के प्रकरण में ( अथेप ज्योतिरयें स्वज्योतिरेतेव सहस्रदक्षिणेन यजेत ) यह वाक्य 
पढ़ा हुआ है। वहाँ ज्योति शब्द से ज्योतिष्टोम का अनुवाद करके उसमें सहल्न दक्षिणा 
रूप गुण का विधान है । इस प्रकार पू्वृंपक्ष है और सिद्धान्त है कि वाक्य गत अथ- 
- शब्द से ज्योतिष्टोम के प्रकरण का विच्छेद हो चुका है, ओर अपूर्व ज्योति यह नाम 
है। इस नाम भेद से यह ज्योतिष्टीम से भिन्न ज्योति नाम वाला कम है इत्यादि । 
इसी प्रकार यहाँ भी अन्य वेदान्तों में विहित विज्ञान विपयक अन्य-अन्य नाम, तैत्ति- 
झीयक, वाजसनेयक, कौश्रम, द्ाथ्यायनक इत्यादि हैं। इससे विज्ञान में भेद भास 
सकता है | इसी प्रकार कर्म के भेद का प्रतिपादक रूप भेद भी प्रसिद्ध है कि (वेंइवदेव्या- 
मिक्षा वाजिभ्यो वाजिनम्‌ । ऐन्द्रं दथि ऐन्द्रं पयः) इत्यादि में रूप भेद से कर्म का भेद है । 
अर्थात्‌ ( विश्वेदेवा देवता यस्याः सा बेइवदेवी आमिक्षा ) विश्वेदेव नामक जिसका 
देव हैं सो आमिक्षा है जौर वाजियों ( देव ) के लिए वाजिन है ।॥ इन्द्र देवता वाला 
दधि है। इन्द्र देवता वाला पय है | ये चार कम हैं, क्योकि द्रव्य और देवता याग रूप 
कर्म के रूप होते है। वहाँ प्रथम कर्म के आमिक्षा और विश्वेदेव रूप हैं। दूसरे के 
वाजि और वाजिन रूप है । तीसरे के इन्द्र और दधिरूप है, चौथे के इन्द्र और पय रूप 
हैं। वहाँ ( तप्ते पयसि दध्यानयति सा वैद्वदेव्यामिक्षा -वाजिभ्यो वाजिनम्‌ ) इस 
वचन के अनुसार गरम दृध में दही देने से फट कर जो कठिनांग होता है, उसको 
आमिक्षा कहते हैं, और उसके पानी भाग को वाजिन कहते हैं। मीमासा में विचार 
है कि चाजि दाव्द से विश्वेदेव का ही अनुवाद करके वेइबदेव याग में ही वाजिन 
गुण का विधान होना चाहिये। ऐसी शंका करके उत्तर है कि कर्म के स्वरूप का 
वोधक विधि को उत्पत्ति विधि कहते हैं ओर उत्पत्ति विधि में उपदिष्ट बामिक्षा से 
ही उस याग में द्रव्य की आकांक्षा झान्त हो गई है। इससे वाजि नामक देव और 
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चाजिन मरप द्रव्यात्मत रूप के भेद से यह वेश्बदेव थाग से भिन्न कर्य का विधान 
है। इसी प्रवार महाँ वेदान्त में भी विज्ञान का रूप भेद है। वह इस प्रकार है कि 

बोई शाखा चाहे पदञ्चाम्मि विदांम पछ अन्य अस्त का भी वथन वस्ठे हैं और अन्य 
कोई पाँच हो वो पड़ते हैं। इसी प्रकार प्राणा के सथादादि में कोई न्यून वाव भादि 
कथन बरते हैं जीर बोई अधिक या क्‍्यत बरते हैं। इसी प्रवार वारीरदि आदि मे 
वर्म भेद का प्रतिपादक धर्म विशेष भी आशरित है कि वाटीरी वाया को पंढने वाले 
कोई भूमि म॑भ्रोजन करते है, कोई ऐसा नहीं करते हैं, जहाँ बर्म भेद है अथवा नहीं 
है इत्यादि । और यहाँ धर्म विशेष है। जैसे वि आवर्वंणिशों वा शिरोशत है। इसी 
प्रशार [ समिधी यवति-तयूनपत यजति ) इत्यादि दांवयों से अजति पद वी पुनर्दाक्त 
( अभ्यास | से पाँच प्रयाजा वा भेद कहा ग्रया है! जैस ही शायान्तर मे अभ्यास से 
विद्या वा भेद प्राप्त होता है। इस प्रगार पुनरक्ति आदि भी भेद के हैतु हैं, यो यथा 
मण्यव अन्य वेदास्त मे ही योजना ( सम्द-ध ) के शोग् हैं। शिप्तते प्रतोष” वेदान्त 
में विज्ञान का भेंद है। आर्थावु [ नाम-हूप-धर्म-विशेष-पुन्त्ति-नितदा-क्षक्ति- 
समाप्तिवचन-आ्रथश्थित्तान्याथैदशंनाच्छाखान्तरे. वर्मभेद स्थातृ) निन्‍्दां, अन्नक्ति, 
अमाप्तिवंचन में भेद, प्रायश्चित और अन्यायंदर्शन (मर्थदाद ) इस सपसे कर्म 
भेद, वी सका होती तहाँ अभिहोत्र के प्रसंग में निन्‍्दा और प्रायश्चित्त से अभिनहोत्र 
वा भेद होता है। इत हेतुओं में दिन्दा वा भस्म बेदास्त में नहीं आता है। अयय सब 
जा प्रसग बाता हैं । 


एयं आगे हम --संघवेदान्तप्रत्ययानि विज्ञानानि तहिमिस्तस्मिन्येदान्ते 
तानि ठान्येर भतितुमहेन्दि । कुत ! चोदनाद्यिशेषन्‌ । आदिश्रदशेन 
शाण्यान्तराधिक्रणसिद्धान्तमूगेदिता असेव्टेतय इहाकृप्यन्ते, संयोगरूपयोद- 
नास्यारिगेषादित्यद | थथेकरिमश्नग्निहोगे शास्मभेदेशपि पुरुपप्रयतस्‍्ताटश 
एय चोयते जुहुयादिति। एप यो हू वे ज्येए् च श्रेष्ठ च बेदः (बर० & ११ 
छा० ४६४१ ) इति वाजसनेयिना छम्दोगाना च तादश्येय घोदना | प्रयोज- 
नसयोगोउष्यरिशिष्ट एय 'व्येएन्न श्रेष्तत्व स्वाना सयति! ( बृ० ३११ ) इत्ि | 
रुपसप्युभयत तदेव रित्लानस्य यदुत ब्येप्रेण्ठादिशुणविगेपान्यित प्राणतत्त्वम्‌ 
ग्रवा च ज्रव्यदेवते यागस्य रूपमेय जिल्ञेयर्ूप घिवानस्थ तेन हि तह्प्यते । 
मा प्राणविद्वेत्ति | तस्मान्सबंपेदान्दप्रत्थयत्व तिज्ञानानाम्‌। एय 
पद्ाप्रिपियावैश्वानरत्िद्याशाण्टिल्यस्येल्येबमादिपु योजयितव्यम्‌। ये तु नाम- 
रूपांदयों भेवहेलामासास्ते प्रथम एन क्षण्डे न नाम्ता स्यादचोदनामियान- 
स्मातू! इत्यासध्य परिदृता.॥ १॥ 


इस प्रकार पूर्व पक्ष के घ्राप्द होने पर बहुते हैं कि ( सर्वेदेदास्ते प्रतीयम्स इति 
सर्ववेदान्तप्र्ययानि ) सब वेदाग्ठो से जो उमसे जाते हैं जितम सब बेदान्त प्रमाण 
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हैं। ऐसे विज्ञान तत्ततु वेदान्तों में वे ही होने योग्य हैं। यह किस प्रमाण से 
-समझा जाय कि सब वेदान्त में वे ही विज्ञान हैं, ऐसी जिज्ञासा होने पर कहते हैं कि 
चोदना ( विधि ) आदि की अविश्येपता से समझा जाता है। यहाँ सृत्रगतः आदि 
शब्द से पूर्वमीमांसा के झाखान्तराधिकरण के सिद्धान्त मृत्र में कथित अभेद के 
साधक हेतु आक्ृष्ट होते हैं कि फछ का संयोग, रूप, चोदना, और आख्या ( नाम ) 
की अविश्येपता से विज्ञानों का भेंद नहीं है यह सूत्र का अर्थ है। जैसे एक अमि- 
होत्र में आखा के भेद होने पर ( जुहुयात्‌ ) हवन से इप्ठ का संम्पादन करें। इस 
वचन से पुदप प्रयत्न बसा ही विहित होता है कि जेसा एक जाखा में विहित होता 
हैं। इसी प्रकार ( जो कोई ज्येष्ठ और श्रेष्ठ को जाने ) यह वाजसमनेयी और छान्दोगों 
की सहश ही विधि है और प्रयोजन ( फल ) का संयोग भी तुल्य ही है कि ( अपने 
सम्बन्धियों में ज्येष्ठ और श्रेष्ठ होता है और ज्येष्ठ श्रेष्ठ जादि गुण विशज्ेषण से युक्त 
जो प्राणतत््व है। वही दोनों शाखा में विज्ञान का रूप है। जैसे याग के द्रव्य और 
देवता रूप होते है। इसी प्रकार विज्ञान का विज्ञेय. विपय रूप होता है। जिससे 
जिस विपय द्वारा ही विज्ञान विशेष रूप वार किया जाता है, निहूपित होता है। 
प्राणविद्या यह समाख्या ( यौगिक नाम ) सी दोनों ज्ञाखा में वही एकही है। 
जिससे विज्ञानों को सव वेदाल्तों से प्रत्ययत्त्व ( ज्ञेयत्व ) है। इसी प्रकार पश्चाग्वि- 
विद्या, वेश्वानरविद्या, और शाण्डिल्यचिद्या इत्यादि में विधि रूपादि की योजना 
करना चाहिये। जो काठक कौथुम आदि नाम और रूपादि भेद के हेतु के समान 
भासते हैँ । उनका प्रथम काण्ड ( पूर्वमीमांसा ) में ही (न साम्ना स्थादचोदसाभि- 
धानत्वात्‌ । ) इस प्रकार आरम्भ करके परिहार ( निवारण ) किया गया है कि काठ- 
कादि नामों से कर्म का भेद नहीं हो सकता है, क्योंकि काठकादि शदद ग्रन्थ के नाम 
है, चोदना ( विहित कर्म ) के वांचक नहीं है। कर्म वाचक नाम के भेद से कर्म का 
भेद होता है। इससे भिन्न नाम वाले शाखा-मन्य क भेद <हते भी उससे विहित 
कर्म एक ही होता है । अल्प रूप के भेद से कर्म भिन्न. नहीं-होता;है।। धर्म विशेष अध्य- 
यन्‌ का अज्भ है कर्म का नहीं है इत्यादि ॥ १॥ : 


इहापि कब्विद्विशिषमाशछ्ुय परिहरति-- . - पड 
यहाँ भी किसी विज्येप की आशंका करके परिहार करते हैं--- ५ 


जेदान्नेति चेन्नकस्यामपि ॥ ६१०५... ८+ #४ 

स्यथादेतन । सबवेदान्तप्रत्ययत्व॑ विज्ञानानां गण॑नेदाझ्न पपीते. तथा- 

हि. वाजसनेधिनः पतद्नामिविद्यां अस्तुत्य पष्टमपरसग्निसामनन्ति--तस्या- 
भिरेबाम्रिभेवति! ( छू० दर]१४ ) इत्यादिना । छन्दोगास्तु त॑ नामनान्त पद्ध- 
संख्ययेव च त उपसंहरन्ति अथ हू य एतानेव पन्नाप्नीन्ेद! (छा० ४१०१०) 
इति | थ्रेपां च स गुणो5स्ति येपां च नास्ति कथ्रज्भयेपामेका विद्योपपचेत । 


ज्द्८ प्रह्मसप्रशाइरभाभ्यम्‌ [ अध्याव ३ 


मनचान गुणोपसद्दार शफ्यते प्रत्येतु, पद्चसज्याचिरोधात ) तथा ग्राणसवादे 
प्टाबन्याश्वतुर आणान्वाक्‍्चनश्षु श्रोतमनासि छन्दीगा आमनत्ति | वाजसने- 
सिनस्तु पश्चममप्यामनन्ति रैतो थे प्रजापति श्रज्ञायते ह प्रज्ञया पशुमिर्य एय 
बेद! ( द्वू२ ६१६ ) इति | आयापोद्मपभेटाच्च वेयभेदों भयति | वेद्रम्रेदरूच 
विद्योभेदी दब्यदेश्तताभेदादिय यागस्थेति चेत्त्‌ | 
चौदना आदि के अविश्षेप होने पर यह विज्ञान वा एफ्त्थब हो सकता है । 
परन्तु गुणा के भेद स विज्ञानों गो सर्व देदात श्रत्मयत्व उपपन्न नहीं होता है। 
जिससे प्रश्ागि विद्या वो प्रस्तुत करे वाजासनेयी आय पष्ठी अग्नि का इस प्ररार 
कथन वरते हैं वि' ( उस मृतक पुदप वी दाह रूप आहुनि के लिये प्रसिद्ध अग्नि हो 
अग्नि है ) इत्यादि से वल्पता वरते है। इसब्यि छादोग छोग उसवा कथन नहीं बरते 
हैं विन्तु पाँच सद्या से ही ने छोग पश्चाम्रि विद्या का उपसंहार [ समाप्ति ) करते 
हैं ( फ्शि जो कोई इन पाँचो अग्रियो की जानता है वह महापरापिया के साथ ध्यवहार 
कश्ता हुआ भी पाप से लिए नही होता है ) इत्यादि | जिस वाजसनेयी वो वह पहष्ठाम्रि 
ल्‍प गुण है। जिस छान्‍्दोग वो वह ग्रुण नहीं है। उन दोनो वी विधा एक कैसे 
उपपत्त हो सत्रदी है! यदि कहा जाय कि मृतक दाह के लिए जो वाजसनेयी शाखा 
मे प्रसिद्वामि है उसका छान्‍्दोग्य सम उपसहार ( प्राप्ति-त्वीदार ) करने से रूप वा 
भेद नहीं रहेगा। जहाँ वहा जाता है कि इस छादोग्य मे से गुण वा उपसहार 
[ प्रहण ) नहीं समझा जा सकता है। क्यादि ऐसा करने से पाँच संस्या से विरोध 
होगा । इसी प्रवार प्राणसवाद म॑ छादोग छोग श्रेष्ठ आण से अन्य वाक चक्षु, श्रोत्र 
भर मनहूप चार भ्राणा का क्‍्यवे वरते हैं। वाजसनेयी तो पद्मम प्राण का भी 
कथन करते है कि रत [ बोये ) प्रजनन शर्क्तियुक्त इद्धरिय ही प्रजापति है! [६ एसा 
जो समयता है बह प्रजा और पशु से सम्पन्न होता है ) इत्यादि । अधिक गुणादि के 
आवाप [ परिक्षेपर प्राप्ति ) थोर उद्बाप [ उद्धरण निष्काशन ) से भी वेद ( शेय ) पदार्थ 
या भेद होता है। द्रव्य देवपा के भेद से याग भेद के समान वेद के भेद स विद्या वा 
भेद होता हैं। इससे उक्त स्थानों मे बिया का भेद है । 
नेप दोप | यत एक्स्थामपि विद्यायामेवजादीयशों गुणभेद उपपद्यति । 
पष्टस्याप्रेरपसहारों न सम्मयति तथापि ब्प्रभ्नतीना पद्चानामप्रीनामुभयत्र 
प्रत्यभिन्ायमानतान्न निद्याभिेशों भव्ितुमहति, नहीं पोड्ठशिम्रत्णात्र*णथोर- 
रतिसात्रिमियते | पस्यतेडपि च पष्ठोडमिश्छलन्दोग --त श्रेत दिट्रमित्तोडभथ 
एय हरन्ति! (छा? श६२ ) इति। वाजसनेयिनस्तु सापादिकेषु पद्चस्वम्रि- 
प्यनुवृत्तायां समिद्धभादिक पनाया निशृत्तये तस्वामिरेधाभिमयति समिध्स- 
मित्र! बृू० द्षश१४ ) इत्यादि समामनन्ति स नित्यानुयांद | अवाप्युपास- 
नाथ एप बादस्तथापि स गुण शस्यते छस्दोगेरप्युपसहलुम्‌ | न चात पश्च- 
सरयापिरोध आशड्डथय ; साम्पादिकाग्ल्यभिश्राया होपा पद्चसख्या नित्यामुया- 


पाद: ३ | सर्वेवेदान्तमत्ववाधिकरणसाष्यम्‌ ६६६ 
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दसूता न वधिसमयायिनीत्यदोपः | एवं आाणसवादादच्चप्यांचकस्य गुणस्य- 
तरत्रापसहारा न ते नचावापोदापसेददिेयसेदो विद्याभद्ष्थाशक्षय 
कस्याचत्नदाशस्यावाबापाद्रापयारांप मयसो चअद्यराशरसंदावगसात्तू । तस्मादेक- 
संब ॥ 
यदि ऐसी झद्धा हो ती कहते हैं कि वह विद्या का भेद रूप दोष नहीं 

जिससे एक विद्या में भी इस प्रकार के शुण का भेद उपपन्न होता है। यद्यपि छान्‍्दोग्य 
में पष्ट (छठी ) अम्नि का उपसंहार नहीं हो सकता, तथापि स्वर्गादि पाँच अभियों 
की दोनों शाखाओ में प्रत्यभिज्ा होती है। इससे पाँच अश्रियों को दोनों स्थानों में 
प्रत्यभिज्ञायभानत्व [( प्रत्यभिनाविपयत्व ) है। इससे विद्या का भेद होने योग्य नहीं 
) पोडणि पात्र के ग्रहण और अग्रहण मात्र से अतिरातच्र याग का भेद नहीं होता 
। अथात अल्प गुणादि के भंद से जेंसे कर्म में भेद नहीं होता बैसे अल्पवेद्य के 
भेद से विद्या का भेद नहीं हो सकता। छन्दोगो से पष्ठो अन्ति पढी भी जाती है 
कि ( पारलौकिक कर्म में वर्तमान के उस मृतक देह को इस ग्राम में अज्नि के 
लिए छोग छे जाते हैं )। बदि कहो कि छाः्दोग्य में अमिमात्र सुना गया है। अन्यत्र 
समित आदि अधिक पढ़े जाते हैं। इससे विद्या का नेद है तो कहा जाता है कि 
वाजसनेयी भी साम्पादिक ( कल्पित ) पाँच अअ्षियों में अनुवृत्त ( सम्बद्ध ) समितु 
धूमादि कल्पना की निदुत्ति के लिए (उस मृतक का दाह अन्त्येष्टि के लिए प्रसिद्ध 
अमि ही अभि है, प्रसिद्ध समित ही समित है ) इत्यादि पछ्ते है, सो नित्यानुवाद 
( प्रचिद्धानुवाद ) रूप हैं। यदि यह उपासना के लिए अनुवाद है, तो भी वह गुण 
छन्दोगों से उपसंहार किया जा सकता है । उपसंहार करने पर पाँच संख्या के साथ 
विरोध की जंका भी यहाँ करने योग्य नहीं है, क्योकि सम्पत्तिविधिसिद्ध अमन के 
अभिप्राय से ही यह पद्नत्व रुप संख्या नित्यानुवाद रुप है विधि के साथ सम्बन्ध वाली 
व्येय नहीं है, इससे दोष नहीं है। इसी प्रकार प्राणसंवाद आदि में भी अधिक गुण 
का अन्यत्र उपसंहार विरुद्ध नहीं होता है । आवाप-उद्घाप के भेद से वेद्य का भेद और 
विद्या का भेद की आशंका भी करने योग्य नहीं है । क्योंकि किसी वेद्यांग के आवाप 
ओर उद्घाप (बृद्धिध और ह्वास ) होने पर भी भूयः ( बहुल ) वेचराशि के अभद 
के अवमम से भेद झड्ढा का कोई हेतु नहों है। जिससे सब वेदान्त में एक 
विद्यात्व ही है ॥ २॥ 


णिए३ /04? 


5 


स्वाध्यायस्य तथात्वेन हि ससाचारेषघिकाराच्च 
सचवच्च तन्नियमः ॥ ३ ॥ 


यद्प्युक्तमू--आधशधर्वाणकानां बिद्यां प्रति शिरंत्रताबपंक्षूणादन्यपा च तद- 
नपक्षणाध्िद्याभइई--इते, तदत्मत्युच्यते। स्वाध्यायरसथप धर्मो न विद्याया: | 


४९ न्न० 


० ध्रह्मसूत्रशाट्रभाध्यम्‌ [ क्षष्याय ३ 


कथमिदमयगम्यते ? यतस्तथात्पेन स्थाध्यायघर्मत्वेन समाचारे घेठब्नतोपदे- 
जपरे अन्ये आथर्यणिका इब्मपिं बेदबतत्मेन व्यास्यातमिति समामनन्ति | 
नतंदचीणंब्रतोष्धीत' ( मु० शश११ ) इति चाधिकृतविपयादितच्छुब्दाद ब्य- 
यनशब्दाच स्वोपनिपदध्ययनधम एथयप इति निर्वायते | 


जो यह भी वहाथा कि अथवबंशाखा वालों की विद्या के प्रति [विद्या वी 
प्राप्ति मे) शझिरोतन्नतादि की अपेक्षा की जाती है औौर जनन्‍्य वी विद्या की प्राप्ति में 
दिरोब्रतादि वी अपेक्षा नहीं वी जाती, इसमें धममेद से विधा का भेद हैं। उसवा 
प्रत्युतर कटा जाता है कि शिरोत्रतादि स्वाध्याय वा धर्म है। जर्थात्‌ स्वशब्द का अर्थ 
मुण्ठक उपनिषद्‌ है। अध्ययन को अध्याय वहते हैं। इससे सुण्डक के अध्ययव वा यह 
धर्म है, विद्या वा धर्म नहीं है। यदि वहा जाय कि यह वैसे समझा जाता है कि यह 
स्वाध्याय वा हो धर्म है, तो कहा जाता है कि जिससे जाथवेणिक लोग वहते-पढ़ते हैं 
कि तथात्वसूप से अर्थात्‌ स्वाध्याय के धर्मत्वरूप से बतों के उपदेशपरक संमाघार 
( सम्यगाचार ) रूप अर्थात्‌ सदाचार का प्रतिपादव ग्रथ में, यह शिरोव्रतादि भी 
चेदब्रतल्प से अर्थात्‌ वेदाध्ययन ब्रत (धर्म ) रूप से व्याश्यात ( कथित ) है। दस 
क्यन से स्वाध्याय धर्म जाना जाता है। ( एतत्‌ इस मुण्ठक वा अध्ययन वह नहीं 
करता है कि जिसने शिरोन्नत नही विया है) इस वचन में अधिकृतविषयक्त एस 
शब्द और अध्ययन घब्द से भी अपनी उपनिषद्‌ के अध्ययन वा ही यह धर्म है ऐसा 
निर्धारण ( निश्चय ) किया जाता है । 
नमु च 'तेपामेथता ब्ह्मपिद्या बदेच्छिरोत्रत पिधिवग्रेस्तु चीणम! ( मु० 
३२१० ) इति ब्रह्मविद्यासयोगश्रयणदिफेय सर्यत्रौन्नह्मत्ियेति सरीर्येतेप घ्म ! 
न। तत्नाप्येतामिति प्रकृतपपरामशोत्‌ । प्रकृतत्य च ब्रह्मयिद्याया भ््थविशेषापे- 
अमिति ग्रन्थविशेषमयोग्येबेप घर्म | सवयज्ञ तन्नियम इति निदर्शननिर्देश | 
यथा च सता सप्त सोयादय शतीदनपयन्ता बेदान्तरोदितत्रेताग्न्यनमिसम्ब- 
न्यादाथर्यणोदितेवाग्ल्यभिसम्वन्धाबाथबणिकानामेव नियम्यन्ते तथंबायमपि 
थम स्वाध्यायरिशेषमसम्बन्धात्तत्रेप नियम्यते। तस्मादप्यनयत्य जिद्यकत्थ में | है।। 
शवा होती है कि ( जिन्‍्होने शिरोत्रते वा विधियुक्त अनुष्टान किया है, उनके ही 
प्रति यह ब्रह्मविद्या कहनी चाहिये ) इस प्रकार ब्रद्मविद्या के साथ ब्रत का सयोग के 
श्रवण से और सबत्र ब्रह्मवियया के एक ही होने से यह धर्म स्वत्र सकोर्ण ( सम्बद्ध ) 
होगा और यदि नहीं सम्बद्ध होता है, तो सर्वत्र ब्रह्म॑विद्या एक नहीं है, विद्या वा भेद 
है उत्तर है कि इस धर्म वा सर्वत्र सम्बन्ध नहीं होता है न वस्तुत विद्या का भेद 
जिसमे उस वचन में भी ( एतामू ) इस पद से प्रद्वत का परामश् ( स्मरण ) होने से 
ब्रह्म का बोधक ग्रन्थ का ही वाचक ज्रद्राविया बब्द है। जर्थात्‌ एतामू, इससे प्रद्त का 
पद्म होता है । प्रद्धाविया फो प्रदतव ग्र थविशेष वी अपेक्षा से है, इससे ग्रे थविदेष वा 


पाद: ३ ] सर्ववेदान्तप्रत्ययाधिकरणभाष्यम्‌ छ्जर्‌ 


सम्बन्धी यह धर्म है। (सववच्च तन्नियमः ) सूत्र में यह निदर्शन ( दृष्टान्त ) का 
निर्देश ( कथन ) है । सब शब्द होम, यज्ञविज्ञेप का वाचक है। यहाँ जैसे शतोदन- 
परयंन्त योर्यादि नाम वाले साव होम, वेदान्तर ( अन्य वेद ) में कथित आहवनीय आदि 
त्रेतामि ( तीन अमि ) के साथ सम्बन्धाभाव, और आधथवंण में कथित एकपि नामक 
एक अपर के साथ सम्बन्ध के कारण बाथवंणिकों के ही लिए नियमित होते हैं, कि 
आथर्वणिकों को उस एक अभि में ही उक्त सातो होम करना चाहिए अन्य में नहीं । 
इसी प्रकार यह भी शिरोत्रतादि धर्म स्वाध्यायविगेप के साथ सम्बन्ध से उस स्वाध्याय 
( अध्ययन ) में ही नियमित होता है इससे भी विद्या की एकता दोप रहित है ॥ ३ ॥ 


दर्शायति च ॥ ४ ॥ 


दर्शयति च वेदो5पि विद्येकत्वं सबंवेदान्तेपु वेच्ैकत्बोपदेशात्‌ 'सर्वे वेदा 
यत्पदमामनन्ति! ( क० ११४५ ) इति, तथा 'एतमेब बहबूचा महत्युक्थे सीमां- 
सन्त एतमग्नावध्चयंव एत॑ महात्रते छन्दोगाःः इति च। तथा 'महद्भयं बजञ्ज- 
मुद्यतम! ( क० ६२ ) इति काठके उक्तस्येश्वरगुणस्य भयहेतुत्वस्य तेत्तिरीयके 
भेददशननिन्दाय परामर्शों दृश्यते 'यदा होवप एतस्मिन्नुदरमन्तरं कुरुते, अथ 
तस्य भय भवति? तत्त्वेब भय॑ बविद्धुपोडमन्धानस्य ( त्त० २७१ ) इति | 
तथा वाजसनेयके प्रादेशमात्रसंपादितस्य वश्चानरस्य छान्दोग्ये सिद्धवद॒पा- 
दानम्‌ “यस्त्वेतसेव श्रादेशमात्रमभिव्रिसानमात्मानं वेखानरसुपास्ते” (छा० 
४१८१ ) इति | तथा सबवेदान्तम्रत्ययत्वेनाउन्यत्र विहितानामुक्थादीनामन्य- 
त्रोपासनविधानायोपादानास्पायदशनन्यायेनो पासनानामपि सर्ववेदान्तप्रत्यय- 
व्वसिद्धिः ॥ ७॥॥ 

वेद्यव्रह्म की एकता के उपदेश से निग्ुंण ब्रह्मविद्या की एकता को वेद भी सब 
वेदान्तों में दर्शाता है तथा उसके सन्निधिपाठादि से सग्रुण विद्याओं की भी एकता 
दर्णाता है कि ( सव वेद जिस प्राप्तव्य वस्तु का प्रतिपादन करते हैं) इति। इसी 
प्रकार ( इसी ब्रह्मात्मा को वहुँवुच-ऋग्वेदी महान्‌ उक्थ में विचार करते हैं, इसी को 
अम्नि में अध्वर्यु होम द्वारा पूजते हैं, छन्‍्दोग महात्रत में इसका ध्यान करते हैं ) यह 
चचन भी सग्रुण की एकता को दर्शाता है। इसी प्रकार ( जगतु का कारणरूप ब्रह्म 
महाभय का हेतु है, उद्यत वज्च के समान है ) इस कठसम्बन्धी वचन में कहा गया 
अयहेतुत्वकूप ईश्वर के गुण का भेददर्णन की निन्‍्दा के लिए तैत्तिरीयक में परामर्ग 
देखा जाता है कि ( जब यह अज्ञ जीव इस अद्वैत ब्रह्म मे परम्र्‌ उत्त अल्प भी अन्तर- 
भेद देखता-समझता है, तव उसको भय होता है । जिससे ब्रह्म के मनन विचारादि से 
रहित विद्यानु के लिए भी वह ब्रह्म ही भय का हेतु होता हैं ) यह परामर्श दर्शन एकता 
को सिद्ध करता है। इसी प्रकार वाजसनेयक में प्रादेशमात्ररूप से सम्पादित ( कल्पित ) 
वैद्वानर का छान्‍्दोग्य मे सिद्ध वस्तु के समान उपादान ( ग्रहण ) भी वैद्वानरबिद्या की 


ज्जरे प्रह्यसत्नशाइरभाष्यम्‌ [अध्याय रे 


एकता को दर्शाता है कि ( जो कोई इस वैश्वानर को यथोक्त रीति से युमुर्यादि रूप 

शोंसे युक्त प्रादेशमात्र अभिविमान प्रत्मगात्मक रूप से ज्ञायमान आंत्माझ्पसे 
उपासना वरता है बह सवत्र अन्न साता है ) इति | जैसे निर्मुण भर सगुप ब्रह्म की 
एवता है, उसकी विद्या भिन्न नहीं होती है, इसी प्रवार अन्यभ्न बिहित [ उक्त ) 
उवयादि ( वेदाश आदि ) का अन्य स्थान म उपासना विधात के ट॒िय ग्रहण से सर्बे- 
वेदा'ता म उक्‍्यादि के प्रत्ययत्व [ प्रतीममानत्व ) प्रतीतिविपयत्व द्वारा प्रायद्न न्याय 
से बाहुत्यहप से उंपासनाआं वो सववेदान्त प्रत्ययसिद्धि ( सब बदान्त म एकता ज्ञान 
की सिंद्धि ) होती है ॥॥ ४ ।॥| 


उपसंहाराधिकरण ॥ २ ॥ 

एकोपास्तावानादेर्या जाहाया वा गुणा श्रुती । अजुक्तत्वादभाद्दार्या उपकार शरुत्तेगुण ॥१॥ 
भशरुतरपादन्य शाग्यायासादार्या नभिद्दोश्रवत । पिशिष्टविद्योपक्षार स्वशायरोनगुण सम ॥र/0 

सम्रान ( अनेव शाला मे वर्णित एवं ) विज्ञान उपासना में वही श्रुस भुण वा 
अस्यत्न अश्रुत गुण के स्थान मे अर्थ व॑ अभेद से ( प्रयोजन वी अविशेषता-तुल्यता से ) 
उपसक्ार [ सम्रह-सम्बन्ध ) समझता चाहिये, कि जैसे अम्विहोश मे अन्यत्र उक्त धर्मका 
अम्यत्र सग्रह होता है, बैंस ही यहाँ भी होता है। यहाँ सशय है कि एफ उपासना मे 
अन्यव श्रुत् गुण आहरण (संग्रह ) के योग्य है, अथवा भय श्रुत्ति म साहरण योग्य 
नहीं है + पुव॑पक्ष है कि जो ग्रृण जिस श्रुति म॑ अनुत्त है सो अनुक्त होने ही म॑ अम्यत्न से 
उपसहार के अयोग्य है। यदि कहा जाय वि गुण से उपासना मे उपकार ( विशेष फऊ ) 
होता है, इसारिए उपसहार करना चाहिए तो कहा जाता है कि श्रुद गुणो से ही उपकार 
होगा, अय गुण वा ग्रहण निरयंब' है। सिद्धान्त है जि एवं शाखा भें तहों श्ुत होते पर 
अन्य भाखा में दझुत होने से अश्निहोत्र कम वे समान विद्या मं भी गुण वा उपसहार 
बरना चाहिए, वयांकि उपसहार करने से अपनी ज्ञाखा म॑ उत्त गणा से जन्य उपफार के 


लमान उन उपसहृत गुणो से विश्विष्ट ( अधिक ) विद्या मे उपयार होगा अधिक गण का 
अधिव' फ्ड होगा इत्यादि ॥ १-२ ॥ 


उपसंहारोष्थाभेदाद्विधिशेपवत्समाने च ॥ ५॥ 

द प्रयोजनसूत्रम्‌। स्थिते चेय सर्यवेदान्तप्रत्ययत्ये सर्यविज्ञानानामन्य- 
ब्रोदिताना गिल्ानगुणानामन्यतापि समाने तिलान उपसहारों भयति, अर्था- 
भेंदात्‌ | थ एप हि तपा गुणानामेक्प्रार्थों विशिए्रनिज्ञानोपफ्रारझ स एयान्य* 
न्रापि, उसययापि हि तदेबेक विज्ञान तस्मादुपसहार विधिशेपतन्‌, ययाहि 
निभिशेषाणाम प्रिहोजादिवमांणा तदेवक्मग्रिटोतादि कर्म सर्त्रेत्यर्थामिदादुप- 
सहार एयमिहापि । यदि हि जिल्लानभेटो भवेत्ततों परिलासान्तरनियद्धलाद शु- 
णाना प्रकृतियिद् तिभायाच्च न स्थादुपसहार । पि्ानकत्पे तु मैय॒मिति, अ्स्येत 
तु प्रयोजनसूजस्य प्रपद्म- सवोभेदादित्यारभ्य सविष्यति ॥ » ॥ 


पाद: ३ ] अन्यथात्वाधिकरणभाष्यम्‌ ७5हरे 


भाष्यकार कहते हैं कि विद्या की एकता साधन का प्रयोजन को कहने बाछा यह 
सुत्र है। क्योंकि इस पूर्व कही रीति से सर्ववेदान्त-प्रत्यवत्व ( सब वेदान्त से ज्ञेयत्व ) 
के सव विज्ञान के सि होने पर स्थिर होने पर, अन्यत्र कथित विज्ञान के खुणों का 
कहीं अन्यत्र भी समान विज्ञान में अर्थ के अभेद से उपसंहार होता है। जिससे उन 
गुणों का विशिष्ट विज्ञान का उपकारक जो ही अर्थ ( फर-प्रयोजन ) एक स्थान में है 
वही अर्थ उपसंहार करने पर अव्यत्र भी होगा । जिससे दोनों स्थान मे एक वही विज्ञान 
। इससे उपकार की तुल्यता से विधि छ्षेप ( अंग ) के समान उपसंहार होता है । 
जेसे कि विधि के थेपों ( अज्थों ) अग्निहोत्रादि के धर्मो का वही एक अभिहोत्रादि कर्म 
सबत्र है इस बुद्धि से और ज्थ के अभेद से उपसंहार होता है । इसी प्रकार यहाँ भी 
समझना चाहिए । यदि विज्ञान का भेद हो, तथ तो गुणों को विज्ञानान्तर में निवद्ध 
होने से तथा प्रकृति-विक्षोतिभाव के अभाव से उपसंहार नहीं हो | परन्तु विज्ञान का 
एकत्व के होने पर तो इस प्रकार गुण का अनुपसंहार नहीं होता हैं । अर्थात्‌ कर्मो में 
द रहते गुण का उपसंहार नहीं होता है। परन्तु प्रकृति-विक्ृतिभाव के रहने पर प्रकृति 
कर्म के गुण का विक्वृति कर्म में ( प्रकृतिवद्‌ विक्ृतिः कर्तव्या ) प्रकृति के समान विकृृति 
करना चाहिए, इस वचन के अनुसार सम्बन्ध होता है । जिसमे अन्य से गुण की प्राप्ति 
नहीं हो उप्तको प्रकृति कहते हैं । अन्य को विकृृति कहते हैँ । विज्ञान में प्रकृंति-विक्षति- 
भाव नहीं होने से भेद रहने पर अन्य के ग्रुण का अन्य में सम्बन्ध नहीं हो सकता है। 
परन्तु अभेद रहने पर तो सम्बन्ध होता ही है। इसी प्रयोजनसुत्र का सव्मिदात्‌ यहाँ से 
आरम्भ करके विस्तार किया जायगा, पुनरुक्ति नहीं है ॥ ५ ॥॥ 


पा , ५४ 
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अन्यथात्वाधिकरण ॥ ३ 

मिन्नाशेद्वीथविद्या द्वान्दोग्यकाण्वयोः। एका स्याज्नामसामान्यात्संग्रामादिसमत्वतश9॥ 

छद्दीधावयवोंकार. उद्गातेत्युभयोर्मिंदा | वेचमेदेड५वादादिसास्यमन्नाप्रयोजकम्र्‌ ॥ २ ॥ 
छान्दोग्य और वृहदारण्यक में उद्गीथ विद्या पढ़ी गई है, वहाँ छान्‍्दोग्य म उद्गीय 

का अवयव ओंकार की प्राणरूप से उपासना कही गई है | बृहदारण्यक म सम्पूर्ण उद्दाय 
के कर्ता उद्बातारूप से प्राण की उपासना कही गई है । इस शब्द भेद से उपासना मं 
अन्यथात्व है, भेद है। ऐसा यदि कोई कहें, तो पूर्वपक्षी कहता हैं कि इस अल्प भेद से 
विद्या का भेद नहीं हो सकता है, नामादि बहुत की तुल्यता से विद्या की एकता है । 

सूजार्थ है। संदेह है कि छानन्‍्दोग्य और काण्व की उद्दीथविद्या भिन्न है अयवा 
अभिन्न हे। पूर्वपक्ष है कि साम की समानता से तथा सात्विक-तामस इच्द्रिय-बृत्तिरुप 
देवासूर के सम्रामादि की तुल्यता से एक विद्या होनी चाहिए । सिद्धान्त हैं कि छान्‍्दोग्य 
में उठ़्ीथ का अवयव ओकार उपास्य है। अन्यत्न उद्घातारूप प्राण उपास्य है । विज्ञान 
का वेद्य के भेद से भेद होता है. इससे विद्या का भेद है, वेच्य के भेद रहते अर्थवादादि 
की तुल्यता इस विद्या में जमेद का प्रयोजक ( हेतु ) नहीं हो सकती है ॥ १०२ ॥ 


छ्डछ अह्मसपशादरभाष्यम्‌ [ अध्याय हे 


अन्यवात्व॑ छाव्दादिति चेन्नाविशेपात्‌ ॥ ६ 


याजसनेयके ते ह ठेवा अचुहन्तासुरास्यन्न उल्लीवेनात्ययामेति! ( श९ 
१३१ ) ते ह बाचम्रचुस्त्त न उद्गराथेति तथा! ( बरू? १3२ ) इवि प्रक्रस्य- 
बागादीन्पाणानसुरपाप्मपिद्धस्वेन निन्दित्या मुख्यप्राणपरिभ्रह पहयते--अथ 
हेममासन्य प्राणमृचुम्त्य न उद्रायेति तथेति तेम्य एप श्राण उंदगायत ( बु० 
शक्ष७ ) इति तथा छान्दीग्येप-तद्ध देया उद्गीयमाजहरनेनेनानमिभनि- 
च्याम ! (छा० २१) इति ग्रकम्येतरान्प्राणानसुरपाप्मपिदित्वेन निन्दिखा 
तथैर मुस्यप्राणपरिमह पह्यते--अथ ह ये एयाय मुरव मफस्तमुद्रीयमुपा- 
साचक्रिर! ( छा? शश७ ) इति | उम्रयत्रापि च प्राणप्रशसथा प्राणविद्यानिधि- 
रघ्ययसीयते | सत्र सशय --किमत्र यिद्याभेद स्यादाहोस्विंद्िद्येफत्वमिति | कि 
तायताम ? पूर्रण न्‍्यायेन रियेकत्यमिति । 


बाजसनेयक ( बुंहदारण्पक ) में वर्णन है कि ( असुरो से--वामस्त वृत्तियों से 
पराणित वे देव बहने लगे कि दस उद्गीथ के वतुंत्वक्ूप से इस ज्योतिष्टोम यज्ञ में बसु 
को जीत कर अपने देवभाव को प्राप्त करें । ऐसा निश्चय करके उन देवों ने वात के 
अभिमानी देव से कहां कि तुम हम सब के लिए उद्घान कर्म करो, तथास्तु ऐसा कहुकर 
बाद उद्ात जिया ) इस प्रवार से आरम्भ करके और वाक्‌ आदि प्राणो की अधुद- 
सम्बन्धी पापो से विद्धत्व ( व्याप्तत्व ) ढारा निन्‍दा करके मुख्य प्राण का उद्राताबूप से 
पर्टिग्रह पड़ा जाता है कि ( आस्य-मुख मे पहने बाठ्य प्राथ से देव सब बहने सगे कि 
तुम हमारे लिए उद्दान करो, तथास्तु इस प्रकार स्वीरार बरके यह प्राण उनके छिए 
उद्ान किया) इत्यादि | इसी प्रकार छान्दोग्य में भी है कि (उस प्रवृत्त देवासुर समग्राम 
में देव सव ने उद्गीव कर्म को प्राप्त किया कि इस कर्म से अयुरो का पराजय करेगें) इस 
प्रवार से आरम्म करते अन्य प्राणो की परापविद्धत्व से निदा करके, उक्त रीति से ही 
मुख्य प्राण का परिग्रद पढ़ा जाता है कि ( फिर जोही यह प्रद्िद्ध मुप मे रहने वाला 
प्राप है उसकी उद्बीयरुप से उपाधना देवो ने की ) दोनों उपनिषद्‌ में ही प्राण वी 
प्रशता से प्राणविद्या वी विधि का निश्चय किया जाता है । 


ननु न युक्त तिव्ेफाय प्रक्रमभेदातू, अन्यथा हि अक्रमन्ते घाजसनेयिनो$- 
न्यथा छुम्दोंगा जिन उठाया (बं० ३२) इति बाजसनेयिन उ्गीयंत्य 
कहुत्वेन श्राणमामनन्ति, छन्दोगास्तृद्रीथत्येन त्मुद्रीयमुपासाचकिरे ( छा 
(हा ) इति, तत्तथ विश्वेझत्य स्यादिति चेत | मैप दोप । न होताबता 
विशेषेण विचेकत्वमपगन्छति अगिशेषस्यथापि बहनरस्थ प्रतीयमानतात्‌ | 
त्तथाहि-वेआसुरसम्रामोपक्रमतमसुयात्ययाभिश्राथ उद्गीबोपन्यासों घागादिस- 
कीवन तन्निन्दया मुस्यप्राणव्यपराश्षयस्तद्वीयोबासुरयिव्यसनमस्ममज्ीएनिदर्श 

नेनेत्येष बहयोडइथों उभगव्राप्यनिश्विष्टा प्रतीयन्ते । वाजसनेयक्रेजपि चोद़ीब- 
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पाद: ३ ] अन्यथात्वाधिकरणभाष्यम्‌ उ्ड्ण्‌ 


सामानाधिकरण्यं प्राणस्य श्रुतम-- एप उ वा उद्बीथः ( द्रव ११३॥२३ ) इति | 
तस्माच्छान्दोग्येडपि कढेत्व॑ लक्षयितव्यम्‌ | तस्माव्व विच्वेकत्वयमिति ॥ ६। 

यहाँ संशय होता है कि क्या यहाँ विद्या का भेद होगा, अथवा विद्या की एकता 
है । प्रथम क्या प्राप्त है ऐसी जिज्ञासा होने पर पूर्वपक्ष होता है कि पूर्व न्‍्याय से विद्या 
का एकत्व प्राप्त होवा है । पूर्वपक्ष में शंका होती है कि प्रक्रम ( उपक्रम ) के भेद से 
विद्या का एकत्व ( अभेद ) युक्त नहीं है | जिससे वाजसनेयी अन्य प्रकार से आरम्भ 
करते है । छन्दोग उससे अन्य प्रकार से आरम्भ करते है (तुम हमारे लिए उद्बान करो) 
इस प्रकार वाजसनेयी उद्गीथ ( उद्बान ) के कतूंत्वरूप से प्राण का कथन करते है । 
छन्दोग्य तो उद्गीथत्व ( ओकारत्व ) रूप से प्राण का कथन करते है कि (उस मुख्य प्राण 
की उद्गीथरूप से देवों ने उपासना की ) इस प्रकार के भेद होते वह विद्या का एकत्व 
केसे होगा । पूव॑पक्षी कहता है कि यह दोप नहीं है, जिससे इतना विशेष भेद से विद्या 
की एकता नष्ट नहीं होती है, क्योकि बहुतर ( अतिअधिक ) अविश्येप ( अभेद ) के भी 
प्रतीयमान ( प्रतीत ) होने से विद्या की एकता सिद्ध होती है। ऋमत्व विश्येप से 
अधिक अविशेष ही इस प्रकार है कि देवासुर-संग्रामोय क्रमत्व, असुरों के अत्यय का 
अभिष्राय ( असुरजयार्थक संवाद ) उद्गीथ का उपन्यास, वाक्‌ आदि का संकीतन, 
उनकी निनन्‍्दा से मुख्य प्राण का आश्रयण और उस प्राण के वीयं-प्रभाव से असुरों का 
नाश उसके लिये पत्थर-मृत्तिका के लोष्ट ( ढेंले ) का हृष्टान्तहप से कथन कि जैसे पत्थर 
को प्राप्त होकर लोष्ट नष्ट होता है, इसी प्रकार प्राण को हनन के लिए प्राप्त होकर 
असुर पाप स्वयं नष्ट होते हैं। इस प्रकार के बहुत अर्थ दोनों स्थान में दुल्य प्रतीत 
होते हूँ। वाजसनेयक में भी उद्गदीथ के सामाधिकरणता (उद्गीथहूपता) प्राण की छान्दोग्य 
के समान सुनी जाती है कि ( यह प्राण अवश्य उद्गीथ है ) इस प्रकार उद्गीथरूपता के 
दोनों में घुल्य होने पर इसी से छान्दोग्य में भी उद्गीथ कतृत्व प्राण में लक्षणा से समझना 
चाहिए । इस प्रकार अत्प भेद के भी नहीं रहने से विद्या की एकता है ॥ ६ ॥ 


न वा प्रकरणभेदात्परोवरीयस्त्वादिदत्‌ ॥ ७ ॥ 


नवा विद्येकत्वमत्र न्याय्यं विद्यासेद एवात्र न्याय्यः। कस्मात्‌ ? प्रकरण- 
भेदादिति | प्रक्रमभेदादित्यर्थः। तथाहि-इद प्रक्रमभेदो दृश्यते छान्दोग्ये 
ताबत्‌ 'ओमिस्येतदक्षरम॒द्रीथमुपासीत” ( छा० १११ ) इत्येवमुद्वीथावयबस्यों- 
कारस्योपास्यल्ं प्रस्तुत्य रसतमादियुणोपव्याख्यानं च तत्र कृत्वा अथ खल्वेत- 
स्थैचाक्षरस्थो पठयाख्यानं भवति” ( छा० १११० ) इति; घुनरपि तमेबोद्गीथा- 
बयबमोंकारमनुवर्त्य देवासुराख्यायिकाद्वारेण 'त॑ पग्राणसुद्गीथसुपासांचक्रिरे! 
( छा० १रा२ ) इत्याह | तत्र यदुद्वीथशब्देन सकला भक्तिरभिप्रेयेत तस्याश्र 
क्तेद्वातर्किक्तत उपक्रमश्ोपरुध्यत, लक्षणा च प्रसब्येत। उपक्रमानुरोधेन 
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चेफस्मिन्वाक्ये उपसहारेण भजित्व्यम्‌। तरमादय ताथडठड्रीवाययने ओगार 
प्राणडष्टिरुपदिश्यते । 

यहाँ विद्या वा एक्ल्व याययुक्र कसी प्रवार नहीं है विद्या या भेद ही यहाँ 
ज्याययुक्त है वयातरि प्रउरण भेद ( प्रतमनेद ) से यही सिद्ध होता हैं। यूत्रघत प्रस्रण 
दाहद वा प्रतम जय है। यहाँ दस प्रतार प्रक्रम ( जपत्रम ) भेद दखा जाता है वि 
झान्दोग्य भ तो ( ओम इस जलरत्प उद्रीध 7 अवयब वी उपासना वर्र ) इस प्रवार 
उद्दीय वे जवयव भावार वे उपास्थत्व वा प्रस्ताव (जारम्भ ) आद प्रथियी जादि 
रखा का भी रखतभ ( उत्तम रस ) कारार है. दयादि गुणा वा उप उपव्यास्यान 
( पथन ) बरके ( जथ इसा प्रदृत उद्बीथ के जवयवरूप जात्ार जक्षर वा उपब्या- 
स्पान है ) इस प्रकार फिर भी दवायुर वी आस्यायिया द्वारा उसी उद्दीव वे अवयव 
आबार वी अनुवृर्ति क्रक ( उन दवा न प्राणश्प से उस उद्रीथ के भवयव नांवार की 
उपासना वी ) यह श्रुति कहता है । 


चातभनेयर नृहीवशजऊेनाययवम्हणे फारणाभायात्सक्लेप भत्तिरावेश्रते, 
लिन उद्ाय' ( बु० १३० ) दत्यपि तस्या कतंत्षितलिक्प्राणलेन लिरूप्यत 
इति ग्रस्थानान्तरम्‌ | यदपि तत्रोद्दीवसामानाधिकरण्य प्राणस्थ तब्प्युद्गातले- 
कक] न श्ः ९ 
नेत्र दिदर्शयिपितस्य प्राणस्थ स्ात्मत्वप्रतिपादनाथंमिति न जिचैकत्वमा- 
चहति, सक्‍लमभक्तितिपय एप च तमाप्युट्टीवशव्द इति बैंपन्यम । सच प्राण- 
स्योड्राठ्य्ममसभपेन हेतुना परित्यज्येत उह्लीथभाययहड्राठुभायस्पाप्युपासनाथे- 
त्नोपदिश्यमानलास ! प्राणवी्येणंय चोक्वादीद्वाय कम करोनीति मास्त्यमुभय | 
तथा व सर्वत्र श्रानितम--थाचा च होव स प्राशेन चोदगायन! (बु० 
१३२० ) इत्ति | 

हाँ यदि वाजसतय के साथ एवना के ठिए उद्गीथ शब्द स सम्पूर्ण उद्गीय भाग 
जमिप्रेत ( स्वीइत गृहीत ) किया जाय, जीर ( प्राणमुद्रीयम्‌ ) यहाँ उस छड़ीव भाग 
वा वर्ता उद्राता क्ीवक्‌ रूप उवास्थ प्राण अभिक्रेत कया जाय, तो उपक्रम उपस्द्ध 
६ बाधित ) हो जायया, अवयाद्‌ जावार वी उपासनारूप उपक्रम का भय होगा, भर 
उद्दीथ पंद वी उद्ीवकता जथ भ उलणा वी प्राप्ति हांगी + यद्दि कहा जाय कि 
उद्गीव पद की उठ्शेथ क अवयव मे हथणा बरनी ही पहली ह। उससे प्रेष्ट है कि 
ऊम पैर के अनुसार से तेया उपसहार म बर्तान्‍व प्राण की उपासना के निश्चय स 
उपनकम मे भी यर्ता प्राण का निएचय किया जाय, तो कहा जाता है कि एक चावव मे 
अस्दिग्व उपक्म के जनुखार उपसहार का हाना चाहिए, टपत्रम सदिग्ध हो वहाँ 
भेट ही उपसहार वे अनुसार उसदा निदचय किया जाना है, यहाँ ता जावाराधप 
अलर को उपनम म॑ उपास्य व निख्वित है। इससे उसके साथ एक विभत्तियुक्त 
उद्दीयपर वी छजपा भी तिथ्चित है। इसस उपसहार को उपक्रम के अनुमार 
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कतंव्य है । जिससे यहाँ उद्नीय के अवयव ओंकार में ही प्राणदृष्टि का उपदेश दिया 
जाता है, उद्गीथ भाग में नहीं। वाजसनेयक में तो उद्नीथ शब्द से अवयव के 
ग्रहण में कारण के अभाव से सम्पूर्ण उद्गीथ भाग ही उद्गीय शब्द से आवेदित (वोधित) 
होता है। ( तुम हमारे लिए उद्गान करो ) इस वचन से भी उस उद्गीथ भाग का 
गानकर्ता ऋत्विक््‌ उद्ाता ही प्राणरूप से निरूपित्त होता है, इससे यह प्रस्थानान्तर 
है ( छान्दोग्य से अन्य प्रकार का उपक्रम है। ) उस वाजसनेयक मे जो भी आय को 
उद्दीथ के साथ समानाधिकरणता ( एकविभक्तिवाच्यता ) है, वह भी उठद्गातृत्वरूप 
से ही दर्शाने की इच्छा के विपय प्राण की सर्वात्मता का प्रतिपादन के लिए है, इससे 
वह विद्या की एकता को नही सिद्ध करता है। वहाँ भी उद्गदीथ घब्द सम्पूर्ण उद्दीयथ 
भागविपयक ही है, यह विपमता है । जडता से प्राण के उद्घातृत्व के असंभव रूप 
हेतु से भी प्राण के उद्गातृत्व त्यागा नहीं जा सकता है। क्योकि उद्गीथरूपता के समान 
ही उद्ावृद्पता का भी उपासना के लिए उपदेश है प्राण के वीर्य ( वलू-प्रभाव ) से' 
हो उद्गाता औद्ञाच्र ( उद्गान ) कर्म करता है, इससे प्राण के उद्ातृत्व का असम्भव नहीं 
है । इसी प्रकार वहाँ ही सुनाया गया है कि ( प्राणप्रधान वाक्‌ द्वारा आत्मस्वदप 
प्राण से उस उद्ाता ने उद्यान किया ) । 

नच विवश्षिताथंभेदेड्बगम्यसाने वाक्यच्छायालुकारमात्रेण समानार्थ- 
स्वमध्यवसातु युक्तम्‌ , तथा हभ्युदयवाक्ये पशुकामवाक्य च--त्रेघा तण्डु- 
लास्विभजेदे मध्यमाः स्युस्तानम्नये दात्रे पुरोडाशमष्टाकपालं कुर्योत्! इत्यादि- 
निर्देशसास्येडप्युपक्रमभेदादभ्युदयवाक्ये देवतापनयोड्ध्यवसितः, पशुकाम- 
वाक्ये तु यागविधिः, तथेहाप्युपक्रमभेदाहविद्याभेद परोवरीयस्त्वादिवत्‌ । 
यथा परमात्मच्ट्यम्याससास्येषपि आकाशो ह्ोवैभ्यों ज्यायानाकाशः परा- 
यणम्‌! ( छा० १६१ ) 'स एप परोवरीयानुद्वीथः स एपोडनन्तः (छा० १२६) 
इति 'परोवरीयस्त्वादिगुणविशिष्टमुद्वीथोी पासनमच्यादित्यादिगतहिरिण्यश्म श्रुत्वा- 
दिगुणविशिष्टोद्रीथापासना द्धिन्नम्‌ , नचेतरेतरणुणापसंदार एकस्यासपि शाखायां 
सहच्छाखान्तरस्थेष्वप्येव॑जातीयकेपूपा सनेष्विति । ७ ॥ 

विवक्षित अर्थ उपास्य ओंकार ओर प्राण के भेद के अवगम्यमान ( अनुभूत ) 
होते वावयच्छाया ( वाक्‍्य-प्रतिविम्ब ) के अनुकरण (तुल्यता ) मात्र से सनानार्थत्व 
का निदुचय करना युक्त नहीं है। वह इस प्रकार से युक्त नहीं है कि जैसे अभ्युदय 
वावय ( दर्शयाग में चन्द्रमा के अभ्युदयनिमित्तक कर्मंवोधक वाक्य ) और पशद्युकाम- 
वाक्य में (तण्डुलों का त्रिधा विभाग करे, उनमे जो मध्यम तण्डुल हो उनका दाता अग्नि 
के लिये आठ कपाल में पुरोडाश करे ) इत्यादि निर्देश के तुल्य होते भी उपकम के 
कद मे अन्युदय बावय में देवता का अपनय (त्याग ) जध्यवसित ( निश्चित ) 
होता है, कर्म वही रहता है। पश्मुकाम वाक्य में तो अन्य याग का विधान होता है, 
उसी प्रकार से यहाँ भी परोवरीयस्त्वादि के समान विद्या का भेद उपक्रम के भेद से 


जि 
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होता है। अर्थात्‌ ( विवाएत प्रजया पशुमिरद्धयति बर्द्धयत्यस्थ आतृव्य यस्य हबि- 
निष्प्त पुरस्ताचद्रमा अभ्युदेति भेधा तण्डुलान्‌ू विभजेद ये मव्यमास्तानग्रय दाप्रे पुरोडाश- 
मष्टाफ्पाल वुर्यादय स्थविष्ठास्तानिद्वाय प्रदान दर्घदचर येडणिष्टास्तान्‌ विष्णवे विशिष्टाय 
शते चरुम ) चतुदशों म ही अमावास्या के भ्रम्म से जिस यज्ञकर्ता को अमावाध्या 
मे दर्धयाग के #िए प्रवृत्त होना चाहिए वह चतुदशी मे ही प्रवृत हा और दा के 
देवता अग्नि आदि वे िए तण्दुद दधिपयतप हवि प्रथम हो निदात सकल्पित हो जाये 

उसके बाद यदि चद्रमा अभ्युदित हो तो उस यज्ञकर्ता को काठ के विपययरूप 
अपराध से वही सकल्पित हवि इसको प्रजा आदि से वियुक्त करता है उसके झत्र को 
बढाता है ( इसदिए का वी भाति वाठा यजमान दधि आदि सहित जो तीस प्रबार 
के सपित तष्दुल है उतको अग्नि आदि देवा से विभजेत्‌ (विभक्त करे) और 
दानूपदातू शिपिविष्ट[ महेश रत्व )स्थ गुण वाले देवो के प्रति उसी कम मे अप्टाकपा5 
पुरोडाश चद्ध का अपंण करे । इस प्रकार देवता का अपवयमाज्न अध्यवसित द्वीता है 
पगुदाम वाक्य में यद्यपि (ये स्थविष्टास्तानमये प्रणायते ) इस्यादि निर्देश अभ्युदय 
बावय के तुल्य है तथादि अमावास्‍र्या मे नित्य दर्शकर्म दी समाप्ति के बाद फिर 
गोदोहन के लिए वत्सापाक्रणादि का उपक्रम है इससे यागालर की विधि है. अभ्युदय 
बावय के साथ पशुकाम वावय को एवार्थता नहीं है, इसी प्रवार यहाँशी कुछ शा 
म निर्देश बी समता विद्या यों एकता वा हेतु नहीं है, किन्तु परोवरीयस्ट्वादि के 
समान विद्या का भेद है जैसे परमात्महृष्टि वा अध्यास के हुल्य होते भी ( आकाश 
परमा मा ही इन सद भूतो से अति महान है और भावाश ही सबका परम आशय 
है। वही परमात्मा पर से पर और वर से वर परोव रोयान हो उठ्रीय है, और सो यह 
उद्दीय अनत है ) इस प्रदार वा परोवरीयरुवादि गुणविशिष्ट उड़ीथ की उपासना, 
नेत्रमूर्यादिगत हिरष्यइमशुत्वादि गुणविशिष्ट उद्गीव उपासना से भिन्न है। भिन्न होत से 
एक शाखा मे भो परम्पर गुणो का उपसहार भी नहीं होता है। इसी प्रकार शाखातर 
में स्थित इस प्रकार के उपासनाआ मे गुणोपतहार नहीं होता है ॥ ७॥ 


संज्ञातश्रेत्तदुक्तमस्ति तु तदपि ॥ ८ ॥ 


अथोन्येत सनेकत्वादियेकत्मय्र न्याय्यमुद्गीथविद्येति ह्युमयत्राप्येका 
सज्ेति | तदपि नोपपयते | उक्त हेतत-- न वा प्रकरणभेदात्परोयरियस्टा- 
दिउत्‌! (प्र० सू० ३३७) इंति | तद़ेब चात न्याय्यतर श्रत्यक्षरानुगत दि तत्स 
जेल तु शुत्यक्षरवाह्ममुद्ी यश दमात्रत्न योगा ज़ी किक व्यरहर्प मिस पच य ते । अस्ति 
चतत्मज्ञेरय प्रसिद्धभेदेश्यपि परोवरीयस्त्याद्रपासनेपूद्ीययिय्वेति ) त्तथा प्रसि- 
दुभगानामध्यप्रिरेपदशपुणभासादीना काठकेज्प्रन्थपरिपद्धिताना काठकमज्ञ 
फत्तज नश्यते तथेदापि भाप्यनि | यत्र तु नास्ति कश्चिदेवजातीयफ़ों भेंदहेतु- 
स्तत्र मनतु सन्लक्त्वाहिद्यक्त्थ यथा सयर्गविद्यादिषु ॥ ८॥ 


वाद: ३ ] व्याप्त्यधिकरणभाष्यम्‌ ७७२, 


यदि पूर्वपक्षी कहे कि संजा की एकता से विद्या का एल न्याययुक्त है । 
उद्गीथ विद्या यह संत्ना दोनों स्थान में एक ही है, तो वह कह जप नहीं हो सकता 
जिससे यह कहा जा चुका है कि (न वा प्रकरणनेदात्‌ ) इत्यादि, और वही यहां 
अत्यन्त न्याययुक्त है, जिसमे वह श्रूति के बक्षरों मे अनुगत ( प्राप्त ) है। संज्ञा की 
एकता तो श्रुति के अक्षरों से बाहर है, उद्गीथ शब्दभात्र के प्रयोग से छौकिक व्यवहार 
करने बालों से उपचार-व्यवहार किया जाता है | प्रसिद्ध भेदवाले परोवरीयरुत्वादि- 
उपायनाओं में भी उद्गीथविद्या, यह संज्ञा की एकता है, इसी प्रकार प्रसिद्ध भेद बाछे, 
काठक नामक एक ग्रन्थ में पठित अचिहोत्र दर्शपूर्णमासादि को भी काठक एक संनाकत्त्व 
देखा जाता है । उसी प्रक्रार यहाँ भी होगा । परन्तु जहाँ इस प्रकार का कोई भेद का 
हेतु नहीं है, वहाँ धंत्ञा की एकता से विद्या की एकता होगी, जैसे कि संवर्ग विद्या की 
सब जाखा में संज्ञा की एकता से एकता होती है ॥ ८ ॥ 

व्याप्त्यधिकरण ॥ ४ । 

क्रिमध्यासो5थवा वाध ऐक्य चाथ विशेष्यता । अक्षर॒स्थान्न नास्त्येक्यं नियत हेत्वभावत्तः ॥ 
वेदेपु व्याप्त अकार उद्बीयन विभिष्यते। अध्यासादी फर्ल करुपं संनिकृष्टांशलूचषगा॥ 

( ओमित्येदक्षरमुद्रीथमुपासीत ) यहाँ संशय होता है कि इस वचन से ओंकार 
अक्षर की उपासना विहित है, यहाँ उद्गबीथ पद का क्‍या फल है, उद्गीथ का उच्चारण 
वबसमजस ( अयुक्त ) प्रतीत होता है। उत्तर है कि ओंकार की सब वेद में व्याप्ति से 
ओमित्येतदक्षरमुपासीत ) इतना ही कहने पर संशय हो सकता था कि किस ओंकार की 
उपासना की जाय और उद्गीथपद के रहने से लक्षणा द्वारा निःसंभय बोध होता है 
कि उद्वीथ के अचयवरूप ओंकार की उपासना करे इससे समश्षस ( युक्त ) उद्गीथ पद 
है । फिर भी शंका होती है कि यदि ओंकार व्यापक है, तो उद्गीथ का अवयव ओंकार 
अन्य स्थान में पठित से भिन्न नहीं है कि फिर भी विशेषण असमझतस्त व्यर्थ है | उत्तर 
है कि परमात्मा की व्याप्ति के समान होने से समझस है । अर्थात्‌ परमात्मा की 
व्याप्ति रहते भी औपाधिक भेद से हृदयादि में भेद माना जाता है। इसी प्रकार सब 
बेद में व्यापक एक ओंकार के पाठादि कृत ओऔपाधिक भेद से भेद समझा जाता है 
इत्यादि सुत्रार्थ है ॥ ) 

यहाँ समानाधिकरणविषयक संशय है कि नाम ब्रह्मेत्यपासोत, इसके समान यह 
अध्यासमूलक उपदेश है। अथवा यहचीर: स स्थाणु: । जो चोर था वह दुंठ॒ है। इसके 
समान वाध दृष्टि से है, या अहं ब्रह्म इत्यादि के समान एकत्ता दृष्टि से है, अथवा 
नीछो घट: इत्यादि के समान विश्ेण विद्येप्यभाव से है। पूव॑फक्ष है कि हेव॒विधेष के 
वभाव से यहाँ श्षुति के अक्षर का नियत ( निश्चित ) ऐक्स [ एकार्थवोधकत्व ) नहीं 
है उत्तर है किवेदो में व्याप्त ओंकार उद्गीव द्वारा विभेषित किया जाता है 

प्यासादि में नामोपासतादि के समान फछ की कल्पना करनी पढ़ेगी, विश्वेयण पक्ष 


८० प्रहार शाइरभसाध्यम्‌ [ अध्याय दे 


में इतर वी व्यावृत्ति फठ होता है. और सत्निकृष्ठ जवबद मे >त्णा हाती है. जम्यवा 
बिप्रहृष्ट 7 )णा की प्राप्ति होगी॥ १-२ ॥ 


व्याप्रेश्थ समज्जसम ॥ ९ 


ओमित्येतदक्षरमुठ्रीथमुपासीत”' (छा० शश१ ) ठप्रताक्षरोद्नीवशादयों 
मामानाविकरण्ये श्रुयमाणेड्ध्यासापयादेक्त्ययिशेषणपश्ाणा प्रतिभासनास्य- 
तम्तोष्म पक्षी न्‍्यास्य स्यादिति विचार । तप्राध्यासों नाम दयोवेस्तुनोरनिय 
तितायामेवान्यतरवुद्धाउन्यनरवबुद्धिरस्यस्यते, यम्मिन्रितर-उद्धिरध्यम्यनेडनुप्तंत 
एप सम्मिस्थद बुद्धि रध्यस्तेनरघुद्धायपि । यथा नाज्नि जहाबुद्रायःयम्पमानाया- 
मप्यनुयतत छय नामपुद्धिन अद्भाघुद्धधा मियतले। यथा या श्रतिसादिपु 
फिपण्पादिवुद्धयध्यास । ण्यमित्प्यक्षर उद्गीथव॒ुद्धिरध्यस्योत उठ्रीधि परा5क्षर- 
बुद्धिरिति | 

( उद्रीय वा अवयव ओमू इस जलर की उपासना करे ) यहाँ इस वाउय म ज्षक्षर 
ओर उद्रीय शब्द वो समानाधिक्रणता ने सुनने पर, अभ्यास लपवाद, एव और 
विशयण इन चारा फला वी प्रतीति होन स इन चारा म से बौन पत्र यहाँ न्याग्युत्त 
है यह विचार उपस्थित होता है। महाँ अध्यास वह क्‍ढ्दा जाता है कि जहाँदो 
वम्तुआ म से एप वस्तु दी बुद्धि की निवृत्ति हुए विना ही अप दूमरी वस्तु वी बुद्धि 
बपित होती है. जिसम अप वी बुद्धि कीपत हीती है, उसमे कल्पित अब वी वबुद्ठि 
हाते भी उस वस्तु का अपनी बुद्धि भी वतमान ही रहती है। जेस कि ( नाम ब्ह्मेलु 
पासीत ) इस वचत के घल से नाम में ब्रह्मयुद्धि वल्पना (सिद्धि ) करन पर भी 
नाम बुद्धि भी अनुवत्तमान ही रहती है प्रह्मयुद्धि से नामउद्धि निवृत्त नदी हागी है । 
जबवा जैसे प्रतिमा आदि मे विष्णु आदि छुद्धि का अध्यास विधि बटादि में होता है 
परतु प्रतिमा आदि बुद्धि निवृत्त मही होती है। इसी प्रवार यहाँ भो असर में उद्गीव 
युद्धि कल्पित होती है क्षमवा उद्गीय मे अक्षर बुद्धि अध्यस्त होती है । एवं यह पल है । 

अपयादो नाम्र यत्र उर्स्मिश्विद्नस्तुनि पूर्ननितरिष्टाया मिश्याउद्धी निश्चिताया 
पश्चादुपतायमाना थव्राथों बुद्धि पूर्ननिय्रिष्ठाया मिव्यातुद्धेनियतिना भयति, 
यथया लेहेन्द्रियमघाते आत्मयुद्विशत्मन्येपात्म उद्धया पश्चाड्भायिन्या तिर्ममसि! 
( छु]० छा ) इत्यतया यवाथवद्धता निः्वते. यथा, वा दिगज्ञान्धियर्धिति- 
ग्यायात्म्यबुद्धया निपत्यत, एयमिहाघन्नरबुद्धथोद्री वबुद्धिनियत्येते उठी वयु दवा 
वालरबुद्धिरिति | एक्ट्य ल्वक्षरोद्नी वशदयोरतिरित्ताथवृत्तितम्‌ , पवा हितो- 
नमो माह्मणों भमिदेद इति | विशेषण पुन संययेदब्यापिन ओमिव्येनस्या 
क्षरस्य अटुणप्रसद्भे औज्ञननिपयस्य समपणम्‌, यया नील यदुत्पल तठानयति। 
एयमिहाप्युद्नीवो य 3£कारस्तमुपासीनेति | एयमेत्तस्सिन्तामानाविकरण्यनाफ्पे 
पिमृश्यमान एने पक्षा प्रतिभान्ति। तजान्यतमनिधोरणनारणाआयादनिर्धार- 


पादः ३ ] व्याप्त्यधिकरणभाष्य म्‌ ज्दर्‌ 


णग्माप्राविदमुच्यते--व्याप्रेश्न समझ्ञ प्मिति | चशब्दोड्यं तुशब्दस्थाननिवेशी 
पक्षत्रयव्यावतनप्रयो जनः । तदिद त्रयः पक्ष: सावद्या इति पर्युदस्यन्ते, विशेष- 
णपक्ष एवंको निरवद्य इत्युपादीयते | | 


अपवाद वह कहा जाता हे कि जहाँ किसी वस्तु में निश्चित ( निश्चयात्मक ) 
मिथ्या ( श्रान्ति ) वृद्धि के पूवंकाल में निविष्ट ( उत्पन्न स्थिर ) होते, पीछे उत्पन्न होने 
वाली यथार्थ दुद्धि उस पूर्वनिविष्ट मिथ्या बुद्धि को निवृत्त करने वाली होती है । जेसे 
कि देह इन्द्रिय आदि के संघात ( समूह ) में प्रथम निविष्ट आत्मचुद्धि ( तत्वमसि ) 
इत्यादि उपदेशों से पीछे होने वाली आत्मविपयक ही आत्मवुद्धिह्प इस यथार्थ बुद्धि 
से निवृत्त होती है। अथवा जेंसे दिग्श्रमबुद्धि दिक के यथाथं बुद्धि से निवृत्त होती है, 
इसी प्रकार यहाँ भी अक्षर बुद्धि से उद्गीथ बुद्धि निवृत्त होती है, वा उद्गीथवुद्धि से 
अक्षरवुद्धि निवृत्त होती है । यह दूसरा पक्ष है । अक्षर और उदीथ घब्द को अनतिरि- 
क्तार्थवृत्तित्व ( एकार्थवाचकत्व ) एकत्व है, जेंसे ह्ििजोत्तम, ब्राह्मण और भूमिदेव इन 
शब्दों को एकत्व है। विभेषणरछूप उद्बीथ शब्द तो सर्ववेद में व्यापक ओम इस अक्षर 
के ग्रहणा-प्राप्त होने पर ओऔद्गान्न ( उद्वान) का विपयरूप ओम बब्द का समपंण 
( बोध ) कराता है, जेंसे नील जो कमल है उसको लाओ, यह प्रयोग होता है । इसी 
प्रकार यहाँ भी उद्शीथ जो ओकार उसकी उपासना करो । यह प्रयोग होता है | इस 
प्रकार इस समानाधिक्ररणताबोधक वाक्य के विचार काल में ये चार पक्ष प्रतीत होते 
हैं । उनमें किसी एक पक्ष के निर्धारण के कारण के अभाव से अनिर्वारण की प्राप्ति- 
रूप पू्व॑पक्ष के होने पर यह कहा जाता है कि ( व्याप्तेश्च समश्नसम्‌ ) इति । सुत्रगत यह 
च्‌ गब्द त्‌ छाब्द के स्थान में निवेश ( स्थिति ) वाला है, वह प्रथम के तीन पक्ष की 
व्यावृत्तिर्प प्रयोनत वाला है। इससे यहाँ तीनों पक्ष सदोप हे, इससे पर्युदस्त 
( तिवारित ) किये जाते है । एक विजेषण पक्ष ही दोपरहित है, इससे उसका उपादान 
( ग्रहण ) किया जाता है । 


तब्राध्यासे ताबदा बुद्धिरितरत्राध्यस्यत्रे तच्छव्दुस्थ लक्षणाव्रत्तित्व॑ प्रस- 
ब्येत तत्फलं च कल्प्येत | श्रुयत एवं फलम्‌, आपयिता है “वे कासानां, भवति! 
(छा० श१७ ) इत्यादीति चेत्‌। न। तस्वान्यफलत्वात्‌ । आप्त्योदिद्रष्टिफल 

तन्नोद्नीथांध्यासफलम्‌ | अपवादेडपि समानः -फुलाभावः | मिश्य्राज्ञाननि- 
वृत्तिः फलमिति चेत्‌ | न। पुरुपार्थोष्योगानवगमाच्‌4, नच कदाचिदर््यॉका- 
रादोंकारबुद्धिनिंवतंत उद्गीथादोद्रीयवुद्धि:। नचेद वाक्य कम 2 
परम , उपासनविधिपरत्वात्‌ | नाप्येकत्वपक्षः संगच्छते; निश्लेक्रोजन हि ते 
शब्दढयोचारणं स्थान्‌ एकेनेव विवक्षितार्थलमपंणात्‌। नंच-होंत्रविपय ब्राध्व- 
भबविपये वाउक्षरे ओंकारशब्दवाच्ये उद्भीथशब्दप्रसिद्धिरस्ति | नापि सकलायां 
सात्नो छितीयायां भक्तावुद्नीवशब्दवाच्यायासोंकारशब्दप्नसिद्धियंनानतिरिक्ता- 


८२ प्रहसूप्रशाहूस्माध्यम [ अध्याय ३ 


अंता स्यातं। परिणेपाद्रिशेषणपक्ष परिगृद्यते, ब्यावर सर्ववेदसावारण्यात्‌ | 
सर्ध्याप्यक्षरमिह सा प्रसश्चीत्यत उद्रीवशब्देनाअर गिशेष्यने कथ नामोड्रीथा- 
बयय्मृत आगारो गृहतिति | 
यहाँ अध्यास पश्ष में जो बुद्धि अन्यार्थ म बहिषत होगी, अर्थात्‌ उद्गीय की बुद्धि 
आकार में बन्पित होगी, तो उच्च उद्ीय के बाचक उद्गीथ शब्द वी ओकार अर्थ मे 
एश्नणावृत्ति दी प्राप्ति होगी ओवार की उद्गीयर्प से प्रतीकोपाय्नता का फठ वी कत्पना 
चरनी पड़ेगी | यदि कहो कि ( बह यजमान के वाप्रों को प्राप्त कराने वाछा होता है ) 
इत्यादि फल सुना ही जाता है इससे फछ गयी वल्पना सही करनी पड़ेगी, तो बह कहना 
युक्त नहीं है । शिससे उसको अन्य वा फटरव है, अर्थात्‌ ओवर आप्ति है, समृद्धि है 
इस हृष्टि से जो ओकार वी उपासना वी जाती है उसका वह फड है उदीय के पध्यास 
वा बह फड नहीं है। अपवाद पक्ष में ्षी फड़ वा अभाव अध्यास पक्ष के समान है, 
यदि कहो कि मिथ्याज्ञान वी निवृत्ति फठ है, तो वह नहीं कह सबतते हो, कयाकि 
आत्षाज्ञान से मिथ्याज्ञान की निवृत्तिजन्य पुरपार्थ के समान ओवार बुद्धि से उद्गीय थ्षृद्धि 
वी था उद्दीय बुद्धि स्रें मोकार बुद्धि की निवृत्तिज'य कोई पुरपायंध्प उपयोग ( फ5 ) 
अवगत ( ज्ञान ) महीं होता है। वल्लुत ऑकार से कभी ओवार बुद्धि नही निवृत्त 
होती है, न उद्दीय से उद्गीय बुद्धि निवृत्त होती हैं। इससे इस पक्ष का सम्भव भी नहीं 
टै! भर्थात्‌ भ्रमबुद्धि वी यथायंदुद्धि से निवृत्ति होती है, यहाँ अमवुद्धि नहीं है । 
वस्तुतत्त्य का प्रतिपादक बंचन से तत्वज्ञान द्वारा श्रान्ति वी निवृत्ति होती हैं। यह 
'बावम वस्तुतत््व का प्रतिपादनपरव नहीं है। वयोकि इस वावय को उपासना विधि- 
परत्व है। एकत्वपक्ष भी संगत नहीं हो सकता है जिससे उस एवल्च पक्ष मे व्थ्यार 
मर उद्ोध दोतो शब्द वा उच्चारण निष्प्रयोगन होगा | वयोकि एवार्थता से किसी एक 
शब्द से ही विवक्षित अर्थ का समपंण ( पूर्णवोथ ) हो सकता है। एकवार्चकर्व हो भी 
नही सकता है. जिससे हौत्रविषयक ( होताइत क्मृंविषयक ) वा आध्यर्यंव ( अध्वरयु- 
कर्म ) विषयक ओोवार शब्द का वाच्य अक्षरहप अर्थ में उद्ीय शब्द की प्रसिद्ध नही 
है। दसी प्रकार उद्ीय शब्द का बाध्य सामचेद के सम्पूर्ण दिवीय भाग में ज्षी आकार 
शद नी प्रसिद्ध नहीं है कि जिससे अनतिरिक्ताथंता ( एवार्वना )हो। अन्य पक्षों में 
दोप होने से परिशेय से विश्ेषण पक्ष परिगृहोत होता है। सूत्रगत व्याप्ति पद वा 
सववेदसाधारणवा अर्थ है। इससे सृत्र का भावायें है कि ( ओमित्यक्षरमुपासीत | 
थोमू इस अक्षर की उपासना करे, ऐसा कहने से सब देद में व्यापक ओवार इस 
उपासना में प्राप्त होगा, वह नहीं प्राप्त हो इसलिए उद्गीय' शाद के द्वारा अक्षर को 
विशेषित ( व्यापक से भिश्न ) क्या जाता है कि किसी प्रवार से ( दक्षणा से ) उद्गीव 
वेद अववदस्य ओकार गृहीत हो / इससे विशेषण समस्‍्य है । 
नन्वस्मिन्नपि पत्ते समाना लक्षणा, उद्गीयशबदस्थायययलक्षणार्त्यात्‌ । 
सत्यमेत्मेतन्‌ , लक्षणायामपि तु सनिकर्षन्िश्रकर्पों भरत एये, अध्यासपत्े 


चादः ३ ] सर्वाभिदाधिकरणभाष्यम्‌ छट३ 


हथोन्‍्चरबुद्धिरर्थान्तरे निश्षिप्यत इति विप्रकृषष्टा लक्षणा, विशेषणपत्ते त्ववय- 
विंवचनेन शब्देनावयबः समप्यंत इति संनिकृष्टा लक्षणा। समुदायेपु हि 
प्रवृत्ता: शब्दा अवयवेष्यपि प्रबर्तमाना हृष्टाः पटग्रामादिपु | अलश्च व्याप्ते- 
इईतोरोमित्येतदक्षरमित्येतस्योद्वीथमित्येतद्विशिषणसिति. समझ्जसमेतन्निरवद्य- 
मित्यथ:।॥ ६ ॥। 

शंका होती है कि इस पक्ष में भी उद्गीथ शब्द के अवयवार्थ में लक्षणार्थकता से 
लक्षणा पूर्व के समान ही है। उत्तर है कि लक्षणा की चुल्यता सत्य है परन्तु लक्षणा में 
भी सन्निकर्ष और विप्रकर्ष होता ही है। अध्यासपक्ष में अर्थान्तर की बुद्धि किसी 
अन्यार्थ में निक्षिप्त ( प्राप्त ) की जाती है, इससे वह ॒विप्रक्रप्ट ( दूर ) लक्षणा है । 
विजेषण पक्ष में तो अवयवी वाचक शब्द से उसी का अवयब वोधित समर्पित होता है 
इससे सन्निक्ृष्ट लक्षणा हैे। जिससे समुदाय पर ग्रामादि में प्रवृत्त शब्द उनके अवयवों में 
भी प्रवर्तमान देखे गये हैं, इससे और व्याप्तिरूप हेतु से ( जोमित्येतदक्षरम्‌ ) इस भाग 
का ( उद्गीथम्‌ु ) इतना भाग श्रुति में विशेषण है । इस प्रकार यह सममझस निर्दोष है 
यह अर्थ है ॥ ९॥ 


सर्वाभेदाधिकरण ॥ ५ ॥ 

चसिष्ठत्वायनाहाय॑माहायचेवमित्यतः। उतक्तस्येव परामर्शादनाहायमनुक्तितः॥ १॥ 

ग्राणद्वारेण घुद्धिस्थं चसिष्ठत्वादि नेतरत्‌। एवंशब्दपरामशयोग्यमाहायमिप्यते ॥ २॥ 
सर्वत्र प्राणविद्या के अभेद होने से कहीं सुने गये ये प्राण के गुण अन्यत्र ( अश्वुत्त- 
स्थान ) में भी उपसंहार के योग्य होते हैं, वेद्यवस्तु के एक होने से एकच सम्बन्ध वाले 
ग्रुण अन्यत्र उससे वि्युक्त नहीं हो सकते हैं । यह्‌ प्राणविद्यादि सब के लिए तुल्य न्याय 
है। यहाँ संशय है कि छान्दोग्य वृहदारण्यक में प्राणविद्या के- प्रकरण में प्राण के 
वसिष्टत्वादि गुण पढते हैं । तैत्तिरोयक कौपीतकी आदि में नहीं पढ़ते हैं, यहाँ अपठित 
स्थान में वे भुण उपसंहार के योग्य हैं अथवा नहीं हैं। पूर्वपक्ष है कि उन स्थानों में 
(च एवं वेद) जो ऐसा जानता है उपासना करता है । इस प्रकार एवं शब्द के पढ़ने से 
' उस थाखा में पढित का ही परामर्श होता है, इससे अनुक्ति के कारण उपसंहार के योग्य 
नहीं हैं । सिद्धान्त है कि गुणी प्राण द्वारा बुद्धिस्थ वसिष्ठत्वादि गुण प्राण से इतरत्‌ 
| भिन्न ) नहीं है, इससे एवं शब्द से प्राण के समान सर्वेन्न परामर्ण के योग्य हैं, इससे 

उपसंहार के योग्य इग्ट है ॥ १-२ ॥ 


(१७. स्वोभेदादन्यज्रेसे हि सीवकोप 
सवोभेदादन्मञेसे ॥ १० ॥ 
बाजसनेयिनां छुन्दोगानां च प्राणसंवादे श्रेप्यगुणान्वितस्थ प्राणस्थोपा- 


स्वस्वमुक्तम्‌ , बागादयो5पि हि तत्र वसिप्ठत्वादिशुणान्विता उक्ता:; ते च श॒ुणाः 
प्राणे पुनः अत्यर्पिताः--बढा अं बसिष्ठोडस्सि त्व॑ तद्धसिष्टोउसि! ( ब० 


ज्८्ड़े ब्रह्मसूप्शाट्रभाष्यम्‌ [ अध्याय रे 


६११० ) इत्यादिना | अस्येपामपि तु शामिना कौपीत्तिप्रश्रुतीना प्राणस- 
बादेषु अथातों नि उैयसादानमा, एवा € वे ठेवता अहर्श्षयस वियदसाना 
(की० २१४ ) इत्येबज्ञातीयफ्रेपु प्राणस्थ श्रष्टअमुक्त न लिम वॉलिएल्ाद- 
योदषपि शुणा उत्ता | तन सशय +विभिमे बसिप्रत्यादप्रो शुणा छचिदुक्ता 
अन्यत्राप्यस्येरज्नत नास्येरज्निति। समर प्राप्त तायन्नास्येरन्चिति। कुत ? सबश- 
ब्वसयोगात्‌ । अथो य एपेप उिदान्माणे निरश्नेयम पिडित्या' दति लम्नतअय- 

शब्देन पेद्य पस्तु नियेधते | एयशब्दश सनिहितियलम्वनों न गाखान्तरपरि- 
पठितमेघजातीयक शुणनात शतीति नियेदयितुप््‌। तम्मात्स्वप्रऊरणस्थरप 
शुणेनिंरावाद्रसमिति | 


वाजसनेगी जौर छन्दोग के प्राण-सवाद म श्रेष्टतादि गुणयुक्त प्राण की उपास्यता 
क्ट्टी गई है। वागादि भी वहाँ वस्िष्टवादि भुण वाले कक्‍टेगये हैं। वे वागादि दे 
वमिष्टव ( वासहेतुत्व ) आदि गुण फिर प्राण म वागादि से प्रयविति किए गये हैं 
(जा मे वरिष्ठ हें सा तुम हो हो ) इत्यादि । कौधीतकोी जादि अन्य घाजा बाजा के 
प्राण समवादों म भी ( अब इसमे बाद नि श्रेय-श्रेष्टा का आदान निर्धारण प्रस्तुत होता 
है। ये देव जपनी श्रेष्टाता के छिए विवाद करते हुए दस घारोर से निकद़े ) इस प्रकार 
वाठ़े सम्बादों मे प्राण वी श्रेष्टता कही गई है । परन्दु ये वसिष्टवादि गुण नहीं पह गये 
8 यहाँ सशय होता है कि वया ये कही कहे गये वष्तिष्टवादि गुण जन्यत भी आर्िप्त 
प्राप्त होगें अथवा नहीं प्राप्त होगे। यहाँ प्रथम प्राप्त होता है जि ,नहीं प्राप्त होगे 
क्या नहीं हागे, ऐसी दिज्ञासा होने पर कहा जाता है कि एवं शादों के संयोग से नहीं 
प्राप्त होग। [ जिस प्रजार वागादि से प्राण को श्रेष्ठता है अथों उस प्रचार से इस 
श्ेष्टता गुण वो जानने बाला जो इसी प्रकार से उपासना बरता है वह प्राण मे श्रेष्टता 
वा जाने वर ध्यान करे स्वय श्रेष्ठ होता है ) इस प्रकार तत्तत्‌ स्थानों म एवं शाद 
मे बेच वस्युनिवेदित ( प्रईात ) होती है। समिहित वो अवर्म्बन ( वाच्यरूप से 
ग्रहप,) करने वाला एवं शाद, शाखान्तर भें पढित इस प्रदार वे वसिष्टवादि गुण 
समूंद का निवेदन ( ज्ञान ) नहीं कटा सकता है। इसमे स्वप्रकरणस्थ गुणा से ही 
विद्या वो निशवाक्षता होती है । 


शय पा प्रत्याइ--अस्येराजिमे गुणा काचिदुत्ता वासिष्ठत्याठयोडन्यश्नापि। 
झुत ? सपोभेदात्‌। सर्जन हि सड़ेयेक प्राणजिन्नानममिन्न प्रत्यमिक्षायने | 
प्राणमयादाडिसारूप्यात्‌ | अभेदे च जिज्ञानस्थ क्थमभिमे गुणा कक्‍चिदुत्ता 
अन्यप सास्येरन्‌। ननन्‍्पेमशब्दस्तत्र तत्र भेषेनंजजातीयक शुणजात वेय्रत्वाय 
समपयनीत्युक्तम्‌। अग्रोच्यते। यद्यपि कीपीतक्निहझणगतेनेबशन्देन घाजस- 
नेयिनाहक्षणणत शुणज्ञातमसशब्दितमसनितहिवियात्तथापि सस्मिन्नेय जिलाने 
धाजमनेयिनाह्मणगतेनैनशब्देन तत्संशश्ितमिति न परशास्रागतमप्यभिन्न- 
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| 


विज्ञानावबद्ध गुणजातं स्वशाखागतादिशिब्यने । चचेव॑ सति श्रुतहा निरश्रुतक- 
ल्पना वा भवति | एकस्यथामपि दि झाखायां श्रता गुणा: श्रुता एवं सत्र 
भवन्ति गुणबत्तों भेदाभावात्‌ | लदि देवदत्तः शोयोदिगुणस्प्रेन स्वदेशे प्रसिद्धो 
देशान्तर गतस्वहंश्यविभावितशायोदिगुणाउप्यतद्शुणी भवति। यथाच तत्न 
परिचयविशेषपादेशान्तरेषपि देवदत्तगुणा विभाव्यन्ते, एवसमियोगविशेपाच्छा- 
खान्त्तरण्प्युपास्या गुणा: शाखान्तरप्यस्येरन्‌ ! तस्मादेकग्रधानसंवद्धा धर्मी 
एकतलाप्यल्यसान्ग' सज्त्रेत्गेप्लद्रलेव्या डति।। १० ।। 

इस प्रकार प्राप्त होने पर प्रत्युत्र कहते है कि कहों भी कहे गये थे वसिष्ठत्वादि 
गुण अन्यत्र भी आक्षिस्त-प्राप्त होगे, क्योंक्ति सबंत्र विद्या का अभेद है । जिससे सर्वन्न 
ही वही एक अनिन्न प्राय विज्ञान प्रत्यभिनज्ञात होना है। प्राण संवादादि की सह्पतता 
प्रत्यभिज्ञा में हेतु है, इसमे प्रत्यभिन्ना होती है । इस प्रक्तार विज्ञान के अभेद होते कहीं 
भी कहे गये गुण अन्यत्र क्‍यों नहीं प्राय्त होग । यदि कहो क्रि इस प्रकार के गुण-समूह 
को तत्तत्‌ स्थान में भेदयुक्त ही वेच्रता के लिए एवं यब्द समर्पित ( उपस्थित ) करता 
है, यह कहा जा चुका है ? तो यहाँ कहा जाता है कि यद्यपि कौपीतकी ब्राह्मण गत एवं 
शब्द से वाजसनेयी ब्राह्मणगत गुणसमूह असन्चिहितत्व के कारण अजब्दित ( अकथित ) 
हैं। तथावि उसद्ची विज्ञान में वाजसनेयीगत एवं गब्द से वह गुणसमूह संद्ब्दित है । 
इससे परणशाखागत भी अभिन्न ( एक ) विज्ञान से सम्बन्धवाल्ा गुणसमुह स्वशाखागत 
से विशिष्ट ( भिन्न ) नही होता है। अर्थात्‌ विज्ञान द्वारा सम्बन्ध हो जाने से वाजसनेय- 
गत भुण कौपीतकिंगत गुण से भिन्न नहीं चमझा जाता है । ऐसा होने से श्रुत की हानि 
वा अश्रुत की कल्पना भी नहीं होती है । जिससे ग्रुणवाला विज्ञान के भेद के अभाव 
से एक शाखा में सुने गये गुण सर्वत्र सुने ही हुए होते है। जैसे शौर्यादिगुणवत्ता से 
अपने देझ् में प्रसिद्ध देवदत्त देशान्तर में प्राप्त होने पर उस देश के वासियों से अविभात 
झौर्यादिगुणवाला होते भी देवदत्त उन गुणों से रहित नहीं हो जाता है | जैसे उस 
देशान्तर में भी परिचय विभेष से देवदत्त के गुण विज्ञात-प्रख्यात होते हैं । इसी प्रकार 
सम्बन्ध विजेग से चावान्तर में भी उपास्य गुण किसी अन्य शाखान्तर सें भी प्राप्त 
होगे, उससे एक प्रधान के साथ सम्बन्धवालि धर्म एक स्थान में कहे गये हों तो भी 
सर्वत्र उपसंहार कर्तव्य है ॥ १० ॥ 

आनच्दाद्यावकाण | | 

साहा्या उतर चाहा सानंदाद अवाह्ृतिः) वामनीसत्यत्यकामादेग्वितेषों व्यवस्थिते: ॥ 
विधीयमानधर्सा माँ व्यतस्था स्याद्रथाविधि। परतिपत्तिफलानां तनु स्वशाघास संद॒तिः ॥ 

प्रधान मुख्य ब्रह्म के जो आनन्दादि ग्रुण के छिए उपदिए्ट हैँ, वह एक ज्लानार्थक 
होने से सत्र सर्वत्र यथाजक्ति उपसंहार के योग्य हैं । यहाँ संशय होता है कि तत्तिरीयक 
में आानन्दादि गुण पढे गये है। ऐतरेयक आदि में नहीं पढे यत्र हैं, एंतरेयक म घन्ञाव 
रूप गुण पढ़ा गया है, वहाँ गुणों का परस्पर उपसंहार ऋरना चाहिए, अथवा नहीं,। 

८० तऋ० 


्> 


ज्टद धहासूत्रशाडुरभाध्यम्‌ [ धष्याप 


वहाँ पूर्व॑पक्ष है कि तत्तत्‌ त्रद्म वी उपानतानों में जैसे वामनी सायवामादि गुणा की 
ध्यवस्था नियम है, वैसे ही आतन्दादि की तनत्‌ शाखा में व्यवस्था है | सिद्धान्त है कि 
विधीयमान धर्मों की विधि के अनुसार व्यवस्था होगी। ज्ञानाथंव वी तो सब घाजा में 
उपसहति होगी ॥ १०२ | 
नन्‍्दादयः प्रधानस्था) ११॥ 
ब्रह्मस्थरूपप्रतिपादनपरामु श्रुतिप्वानन्दरूपत्य पिज्ञानधनत्थ संर्येगताघ 
स्योत्मत्ममित्येबज्ञातीयया ब्रह्मणो धर्मों कचित्फेचिन्दुयन्ते। तेपु सशय 
फिमानन्दादयों अह्मयमों यत्र यायन्त श्रुयनों तायन्त एन तन्न प्रतिपत्तण्या 
ऊिंगा सर्मे स्वत्रेति | तज यवाश्रुतियिभाग वर्मप्रतिपत्तों प्राप्तायामिद्मु ब्यते-- 
आनन्‍न्दादय प्रधानस्य धरह्मणो वर्मा सर्ते सर्यन्र प्रतिपत्तव्या | कस्मात्‌ ? 
सयोभेदादेव। सर्वत्र हि तदेयक प्रवान जिशेष्य जहा से भिद्यते | तम्मात्सान- 
त्रिक्ल्न बद्मथर्माणा तेनेय पुयोधिझरणेदितेन जेयदत्तशीर्यादिनिद्शनेन ॥7१॥ 
ब्रह्म वे स्वर्प वा प्रतिपादनवरक श्रुतियों मे, आानादख्पव, विज्ञानघनत्व, सर्वंग 
नव, सर्वास्मत्व इस प्रसार के ब्रह्म के धर्म कही बोई युने जाते है। अर्धानु सब धर्म 
सर्वेश्न नही सुने जाते हैं, सिन्‍्तु भिन्न-भिन्न स्थानों में सुने जाते है । उनके विपय में संशय 
होता है कि क्या आननन्‍दादि ब्रह्म के धर्म जहाँ जितने सुने जाते है वहाँ उतने ही 
समयने योग्य हैं, अथवा सब गुण सर्वत्र उपसहार द्वारा समझने योग्य है। वहाँ 
श्रुतिविभाग के अनुसार धर्मप्रतिपत्ति ( धर्मज्ञान ) के प्राप्त होने पर बह कहां जाता 
है वि' आनादादि रुप प्रधान (मुख्य ) ब्रह्म के सब धर्म सर्वत्र उपसहार से समझना 
चाहिये । अर्थात्‌ सत्य सानन्दनज्ञान स्वंगत सर्वात्मस्वत्प अबण्ड एक ब्रह्म है, जैसे कि 
उप्ण, प्रकाशक, दाहुक, शीतवारव' स्वरूप एक अप्नि है। वहाँ सत्यत्वादि कल्पित धर्म 
असत्यवादि का वारणपूर्वक अखण्ड ब्रह्म का बोध के दिए पढ़े जाते हैं, इससे मितने 
धर्मों के उच्चारण अध्ययनादि से विपरोत [ अमम्यत्वादि ) हुद्धि भा वारणपूर्वक 
सयादिस्वष्प अस्वण्ड अहय एक ब्रह्म का बोध हो सके वे धर्म वही भी पढे हो उनदा 
उपसहार ब्रह्म के समानाविज्राणतापुर्वव उच्चारण-अध्ययन कतंव्य है। ऐसा वर्यो 
कर्तव्य है ऐसी जिज्ञासा होने पर बहा जाता है कि सव्भिद रूप पूर्वोक्त हेतु ही से ऐसा 
छर्तप्प है। जिससे सर्वत्ष वहों एक प्रपान ब्रह्म विदेष्य है वह कहीं भिन्न नहीं होता 
उससे पूर्व अधिकरण में वशित देवदत्त के घौर्यादि रूप उस दृष्टात से ही ब्रह्म के धर्मा 
को सावत्रिकत्व ( सर्वत्र सस्बाधिव ) सिद्ध होता है ॥ ११॥ 


तेज सति प्रियशिरस्त्थादथोडपि धर्मा सर्दे सत्र सड्ढीयरन्‌ , तथादि- 
तैत्तितीयफ आनन्दमयमात्मान अक्रस्याप्नायते--तस्य प्रियसेव शिर+ 
दक्षिण: पक्ष , प्रमोद उत्तर पक्ष आनन्द आत्मा, ब्रद्गा पुच्छु प्रविष्ठा' ( तै 
४४ ) इति | अत उत्तर पठत्ति-- 


पादः ३ ] आनन्दाद्रविकरणभाष्यम्‌ ७८७ 


पूर्वोक्त अर्थविषयक शंका होती है कि उक्त रीति से आनन्‍्दादिरूप ब्रह्म के धर्मों 
का सर्वत्रोप्सहार मानने पर प्रियणिरस्त्वादि भी सव धर्म स्वंत्र संकीर्ण होंगे, अर्थात्‌ 
सगरुण उपायनाओं में भी सब धर्म सत्र उपसंहत होंगे, क्योंकि सगुण ब्रह्म भी तो सर्वत्र 
वस्तुतः अभिन्न ही है। तैत्तिरोयक में आनन्दमय आत्मा का प्रक्रम ( उपक्रम ) करके 
कहा जाता है कि--( उस आनन्दमय आत्मा का प्रिय इष्टदर्शनजन्य सुख ही जिर है, 
मोद-इए की प्राप्तिजन्य सुख दक्षिण पक्ष है। प्रमोद-उपभोगादिजन्य सुख, उत्तर पक्ष 
है। सामान्य आनन्द बात्मा है। ब्रह्मपुच्छ के समान प्रतिष्ठा आाधार है ) इत्यादि । 
अतः इस जंका का उत्तर सूत्रकार पढते हैं कि--- 


प्रियशिरस्त्वाद्यप्राधिर्षचयापचयो हि भेदे ॥ १२॥ 


प्रियशिरस्त्वादीनां घमोणां तैत्तिरीयक आस्नातानां सास्त्यन्यत्र प्राप्तिः। 
चत्कारणं प्रिय मोदः प्रमोद आनन्द इत्येते परस्परापेक्षया भोक्त्रन्तरापेक्षया 
चोपचितापचितरूपा उपलभ्यन्ते । उपचयापचयो च' सति सेदे सम्भवतः | 
निर्भेदं तु ब्रह्म 'एकमेबादितीयमः (छा० ६२१ ) इत्यादिश्रुतिभ्यः। नचेते 
प्रियशिरस्त्वादवो त्रह्मथर्मो:, कोशघमोस्त्वेत इत्युपदिप्रमस्मासि: 'आननन्‍्दसयो- 
उभ्यासात! ( त्र० सू? १११२ ) इत्यत्र | अपि च परस्मिन्त्रक्मणि चित्तावता- 
रोपायमात्रत्वेनेते परिकल्प्यन्ते न द्रप्रव्यत्वेन । 


तैत्तिरीयक में कहे गये प्रियशिरस्वादि धर्मों की अन्यत्र प्राप्ति नही होती है, जिस 
कारण से प्रिय, मोद, प्रमोद और आनन्द ये धर्म परस्पर की अपेक्षा से और अन्य 
भोक्ता जीव की अपेक्षा से भी उपचित (पुष्टियुक्त) और मपचित (अपुष्ट) रूपवाले उपलब्ध 
( अनुभूत ) होते है । भेद के रहते उपचय और अपचय हो सकते हैं। ब्रह्म तो ( एक 
ही भद्वितीय ब्रह्म है ) इत्यादि श्रुतियों से भेद रहित सिद्ध होता है । बस्तुतः ये प्रियणिर- 
स्त्वादि ब्रह्म के धर्म नहीं हैं, किन्तु आनन्दमय नामक कोश के धर्म हैं। इस प्रकार 
(आनन्दमयो्भ्यासात्‌ ) इस सूत्र में भाष्यकार से उपदेदा कहा जा चुका है | दूसरी वात 
है कि परन्रह्म में चित्त का अवतरण ( प्रवृत्ति स्थिति ) के उपाय ( साधन ) मात्र रूप से 
ये प्रियशिरस्त्वादि परिकल्पित होते हैं, द्रष्टव्य--ज्ञेय रूप से नहीं परिकल्पित होते हैं । 


एबमपि सुतरामन्यत्राप्रातिः प्रियशिरस्त्वादीनाम । त्रद्मवमोस्त्वेवान्कवत्वा 
न्यायमात्रमिदमाचार्यण ग्रदर्शितं प्रियशिरस्त्वाग्ग्राप्रिरिति । स च न्यायोउन्येयु 
निश्चितेपु त्रह्मधर्मेपूपसनायोपद्श्यमानेपु नेतव्यः संयद्वामादिपु सत्यकामादिषु 
च। तेपु हि सत्यप्युपास्यस्य त्रह्मण एकत्वे अक्रमसेदादुपासनाभेदे सति 
सान्योन्यधमोणामन्योन्यत्र प्राप्ति:। यथा च हे नायोवेक नृपतिमुपासाते 
छत्रेणेका चामरेणान्या तत्रोपास्थ्रेकत्वेउप्युपासनाभेदी धमव्यपस्था च॑ भव- 
स्वेचमिहापीति | उपचितापचितगुणत्व॑ हि सति भेदव्यवहारे सगुणे त्द्मण्युप- 


जटट प्रह्मसूघशाटू रभाध्यम्‌ [ अध्याय ३ 


निर्गुणे 5 कप | ँ] 

पत्ते न निगुणे परस्मिज्रह्मणि )अतो न सत्ययामत्याटीना धर्माणा छचिन्धु 
तामा सर्वत्र प्राप्तिरिस्यव ॥ ९२ ॥ 

इस प्रवार अचय हान से भा प्रियिरशवाति की बयत्र चेय ब्रद्म मं सुतरा 
(अय'त ) अप्राप्ति है । इस प्रकार अप्राप्ति होते भा दन प्रियव्रिरसवार्टि को बहा के 
धम मंनातर मे जनुसार भानवर आाचाय ने बह यायमात्र प्रटतित क्या है वि इंड़ 
प्रद्मा 5 धम मानव पर भी इस राति से प्रियतिरस्त्वाहि की अप्राप्ति है। उस पयाय 
प्रहगन का यह फठ है कि उपासना के हिए उपदित्यमान [ उपत्धि ) समद्यमादि जौर 
सायतासारि रुप नि चित अयब्वेद्यके धर्मों मे वह याय नेकय ( धात करने 
योग्य ) होता है। जिप्तस उन धर्मो मे उपास्य ब्रद्म क एव हात भी उपक्रम के भेट 
स उपासना का भेंट हात पर परस्पर व धर्मों त्री परम्पर म प्राप्ति नहा होती है । 
जैसे दा नारी एवं राजा वी उपास्त्रा ( संवा ) करती है। यहाँ एक छत्र द्वारा करती 
है अय चामर द्वारा करती है तो वहाँ उपास्य वी एक्सा होते थो उपासता बा भेद 
कर धम वी व्यवस्था होती है। इसी प्रवार यहां भी धम्र भी व्यवस्था होगी । जिसस 
सु ब्रह्म म भेट व्यवहार के रहते ही टपचित थपचितगुणवत्व उपपन्न हांता है 
निगुण परब्रह्म मे नहा। इसम कहीं शुत सत्मवामत्वारि धर्मा वी धवत्र प्राप्ति नहा 
होती है यहू अय है ॥ १२४ 

इतरे त्वथैंसामान्यात्‌ ॥ १३ ॥ 

इतर त्वानन्पत्या धर्मा अधद्मस्वरूपप्रतिपालनायवेग्रेन्यमाना अर्थसामा 
न्यात्रतिपाद्स्य अह्मणो धप्तिण एग्त्वाससर्य सर्मप्न प्रतीयेरनिति बैपस्य, 
ग्रतिपत्तिमात्रप्रयोनना दि त टत्ति ॥ १३ ॥ 

उपास्य धम्र से अतिरिक्त आनाटाति धम तो ब्रद्म क स्काप छा प्रतिपातनू के रिए 
ही कट गये हैं सो अथ का समानता से प्रतिपादनीय ब्रद्ममुप धर्मी वो एकता से सव 
सबन्र प्रतीव उपसटत हाग । जिसमे वे प्रतिपत्ति मात्र प्रयोचन वाले सत्यत्व चानव 
आन? त्व आत्म व ब्रह्मव पुणवानि बानि धम हैं॥ १३ ॥ 


आध्यानाधिसरण ५ ७ ॥ 

सवा प्रस्पराण्षदेसेया पुस्ष पुव हा चया सदर उन स्यन बाक्‍्यानि स्थुयहू यपि॥ १ ॥| 
पुमथ पुरपत न लख यक्ष श्वना सहान्‌ नद्गोधय ध्रण चेलटिप्रय एक पुमास्तत ॥ शा 
( इंद्धिमाम परा हाथा )इत्याति शुति मे इद्रियां से पर अथ बथ से पर मन मन 

स पर बुद्धि व्यष्टि बुद्धि स पर समष्टि वुद्धिष्प सहान्‌ आत्मा उससे पर अयक्त (प्रति 
माया ) अब्यक्त स पर [ सुम शेष्ट ) पुछय है इस प्रकार ऋम स॒ परुव कहा गया है। 
यहाँ आ्यान वे किए पूर्वोक्त बानाटातिवाटा बद्ा ही यहाँ पुरुष द्वाठ स॒ बढ़ा गया 
है कि जिससे उसका चान हो अय इद्ियाति को परता दा बणन भी पुरुष था भान 
ही हिए है । उनता प्रयेत परव आध्यान के हिए नहीं है। जिससे उसका कोइ फट 
नहा है । यहाँ सगाय है कि इंद्रियाटि के सभी परम्पय ( क्रम) भेय येय प्रतिपादय हैं । 


बाद: ३ | आध्यानाधिकरणभाष्यम्‌ ७८९, 


अथवा पुरुष ही जप है । पूर्व पक्ष है कि चच परम्परा श्रुति से तुल्य ही श्रुत है । इससे 
श्रुतत्व के कारण सब परत्व ज्ेब-ध्येयादि हैं। यदि कहा जाय कि अनेक परत्व फी 
ध्वेबता-जेयता के लिए अनेक के प्रतिपादन से वाक्यभेद होगा तो, तो कहा जाता है 
कि अनेक अथे के होने से वाक्य बहुत भी हों तो दोप नहीं है | सिद्धान्त है कि (निचाय्य 
त॑ मृत्युमुखात्प्रमुच्यते ) उस आत्मा को जानकर मृत्युमुख-अविद्यादि से विमुक्त होता है | 
इस श्रुति रीति से पुरुष का ज्ञान पुरुपार्थकूप है। उसी के लिए वहाँ वाक-मव आदि 
के निरोधादि रूप महान यत्व सुना गया है, इससे उसका बोध के ही लिए इच्द्रियादि 
सुने गये है जिससे एक पुरुष ही देचच है ॥ १-२ ॥। 


आध्यानाय प्रयोजनामभावबात्‌ ॥ १४॥ 


काठके हि पछ्यते--इन्द्रियेभ्यः परा ह्मथों अर्थभ्यत्व पर सनः। मनसस्तु 
परा बुद्धि? (क्क० ३१० ) इत्यारभ्य 'पुरुपान्न पर किब्नित्सा काष्टा सा परा 
गति? ( क० ३११ ) इति | ततन्र संशयः--किमिंसे सर्व एवाथोीदयस्ततस्ततः 
परत्वेन अतिपादगन्ते, उत्त पुरुष एचम्य: सर्वेश्यः परः प्रतिपाद्यव-इति | तत्र 
ताचत्सर्वेपामेबपां परत्देन श्रतिपादनमिति सवति सति:। त्तथाहि श्रुयते-- 
“इृदमस्मात्परमिदमस्मात्परप? इति | नम बहुष्वर्थपु परत्वेच प्रतिपादयिपितेयु 
वाक्यभेदः स्थात्‌ | नेप दोप: | बाक्यबहुत्वोपपत्तेः बहून्येव ह्मतानि वाक्यानि 
प्रभवन्ति वहुविपयान्परत्वोपेतान्यतिपादयित॒म्‌ | तस्मात्मत्वेकमेपां परत्व- 
अतिपादलसिति | 


एव प्राप्त त्रम---पुरुष एच ह्म्य: सवध्य: परः प्रातपादथत इशांत न युक्त 
अत्येकमेपां परत्वम्रतिपादनम्‌ | कस्मात्‌ ? प्रयोजनाभावात्‌ । नहीतरेपु परत्वेन 
ग्रतिपन्नेप किश्विस्पयोजन दश्यतते श्रुयते वा, पुरुषे त्विन्द्रियादिभ्य: परस्सिन्स- 
चॉनिर्थत्नातातीने ग्रतिपन्रे दृश्यते प्रयोजन मोशक्षसिद्धिः। तथा च श्रुति:--- 
निचाय्य तं झरृत्यम्मुखात्मुच्यते! ( क० ३१४ ) इति। आपि च. परपत्तिपेघेन 
काप्ठाशब्देन च पुरुपविपयसादरं दुशयन्पुरुपप्रतिपेत्त्यथंत्र पूवोपर॑मवाहोक्तिरिति 
दरश्शायति--आध्यानायति | आध्यानपू्वकाय सम्यग्द्शनायत्यथः सम्यर्दरों- 
-लाथमेव हीडाध्यानसुपदिश्यते ले त्वाध्यानसेव स्वप्रधानम ॥ ९४॥ "७ 
कठ उपनियद में पद्म जाता है कि ( कार्यरूप इन्द्रियों से पर सूक्ष्म उनके करण 
रूप अथ है; उनसे सूक्ष्म मत है, मन से सूक्ष्म बुद्धि है ) इस प्रकार आरम्भ कुरके 
( पुरुय से पर बुछ नहीं है, वह परत्व का काछासीमा पर्यवत्तानरूपयहै:: >जॉाटिएपरा 
गति ( प्रह्र्ट आश्रय ) है कि जिसको प्राप्त करके संसार से रहित हुंआ" जाता'ई ) 
इत्यादि । वहाँ संगय होता है कि क्या ये सब ही अर्थादि उ्च-उस से ( इन्द्रियादि से ) 
पररूप से प्रतिपादित होते हैं। अथवा इन सबसे पर एक पुरुष ही प्रतिपादित होता 
है। वहाँ इन सबका पररूप से प्रतिपादन है ऐसो मति ( बुद्धि-जान ) प्रवम होती है । 


जर्त प्रह्मसचशाइरभाभ्यम्‌ [ अध्याथ रे 


जिसमे इंसी प्रवार स मुद्रा जाता है वि यह अर्थ इस शाद्रिव स पर है यह मन देख 
अर्थ स पर है इम्रादि। संदि वहा जाय कि बहुत जथा के परम्प से प्रतिपादन वी 
इच्छा थे विधय हास पर बाहयभेद होगा तो बहा जाता है कि बातय क॑वबहूद दी 
उपपसि से यहू दोष नहीं हैं। जिससे परत्व स युक्त बहुत विपया का प्रतिपादत के रिए 
ये बहुत ही वाक्य समर्थ हा सकते हैं। जिसस इनके प्रयक परत्व का प्रतिपादन है + 
एंसा प्राप्त हान पर बहुत हैं. कि इन सतसे परफ़्रंप ही प्रतियादित हाता है। प्रयव 
इन सनक परत्व वा प्रतिषादन युक्त नहा है, वेया थुक नहीं है तो वहा जाता है वि 
प्रयाजन के अमाव से युक्त नही है। जिससे पुरुष से इतर के परतप स प्रतिपत्न (निरिचत 
ज्ञात ) होन पर का प्रयौरन | फड ) दा वां सुना नहीं जाता है। से जनथ-सशृद्ध 
से रहित इत्यादि से पर पुरुष के प्रतिपन्न ( अनुभूत ) हान पर जा मोल की सिद्धि रूप 
प्रयोजन देखा जाता है। इसी प्रसार श्रुति कहती है कि ( उस क्षात्मा को जानकर 
मृत्यु के मुद से पृथक हो जाता है) और दूसरी वात है कि ( पुरुषाक्ष पर विजिचित्सा 
वाष्ट ) इस बचत स पु्प से पर के प्रतिपेध द्वारा और काष्टा चाब्द स वुरुपविधयवा 
आदर की दर्चाता हुला गुरु तथा चद पुदप का ज्ञान करिए ही पृवापस्परवाह ( परव- 
क्रम) वी उक्ति है इस्र अर्थ वो दर्शाता है, वह आध्यान वे दिए दशात्ा है, अर्थात्‌ 
तत्तलरत्व का जाप्यान चिन्तन पूर्वक सम्पंग दर्शन के रिए दर्शाता है यह अथ है । 
जिसममै सम्यक दर्गत के जिए हो यहाँ आध्यान का उपदग दिया जाता है सराध्यान ही 
स्वप्रतान नहा है श॥ १४ ॥ 


आत्मश5दाच ॥ १७ ॥ 


इतश्व पुरुपप्रतिपस्यथगियमिन्द्रियादिप्रयाहक्ति । यत्वारणम्‌-- 

एप मर्देपु भूतेपु गृढ़ोत्मा न प्रकाशते । 

हसम्यते स्ग्रया बुद्धाचा सूत्मया सुद्रमदर्शिभि ॥ ( क8० 3१२ )-- 

इति प्रकूत पुमपात्मेत्याह | अतश्वानात्मध्यमितरेपा वियशितिमिति गम्यते | 
तस्वेत्र च ठुविज्ञानता मम्कृंतमतिगम्थता च॑ दर्शयत्ति। यद्दिलानायैंय च 
धल्डेद्वाइमनसी प्रातः ( कठ० ३१३ ) हत्याध्यान यिल्धात्ति । तदव्याझ्या- 
तम्‌ आनुमानिक्मप्येक्पामां (ज० स॒० शश? ) हुयत। ण्यमनेक्प्रधार 
आशयातिशय श्रतते पूझुपे लक््यते नेतरेपू। अपि च 'सोडश्यन पारमाप्णेत्नि 
तद्धिणो परम पद्म! ( क० ३६ ) दत्युक्ते कि सदध्यन पार रिप्णो परम 
यदमित्यस्यामाशाहायासिन्द्रियाद्नुक्रमणात्परमपदभ्तिपक््यर्थ एथ्रायमायास 
इत्ययसीयते ॥ १४ || 

इस वद्यमाण हनु से भी पुर की धतिषत्ति ( चाने ) व रिए ही यह इद्धियादि के 
प्रवाह ( परम्परा ) की उक्ति है कि जिस दारण से (खबर दूता मे बाच्छादित बह 
पुष्य आममूप स नहीं भ्काशता है कितु अग्रभ एवांग्रतायुनः सूल्म बुद्धि द्वारा सूल्म- 


वाद; ३ | आत्मग्हत्यधिकरणभाष्य म्‌ उयर्‌ 


थियों से तो देवा जाता है ) यह श्र॒ति प्रकृत पुरुष को आत्मा इस शब्द से कहती है । 
इससे इतर के अनात्मत्व विवक्षित है । यह ज्ञात होता है । उसी की दुविज्ञानता ( कप्ठ- 
साध्य ज्ञानविययता ) को और तसंस्कृतमतिगम्धता (शुद्धयुद्धिन्रियता ) को श्रुति 
दर्शाती है | उसी के विज्ञान के लिये ( विवेकी वाक्‌ का मन में उपसंहार करे ) इत्यादि 
वचन से आश्यान का विधान करती । सो ( आनुमानिकमप्येकेपायु ) यहाँ व्यास्यात 
हो चुका है। इस प्रकार श्रुति का अनेक प्रकार वाला पुरुतविषयक्र आगय का अतिशय 
( ओक्ार्ष्य ) श्रुति से ही लक्षित होता है । इतर पदार्थविषयक आशय नहीं लक्षित होता 
है। ( वह विद्वानुसंसारगति के पार रूप पद को पाता है, और वही परमात्मा परम 


स्वरूप है ) ऐसा कहने पर, वह संसारसाग के पार रूप विष्णु का पर पद क्यों 
इस आकाक्षा के होने पर इन्द्रियादि के अनुक्रमण ( ऋमपूर्वक कथन ) होने से परम पद 


की प्रतिपत्ति के लिए ही यह आयास ( आरम्भ ) है ऐसा निश्चय किया जाता है ॥१५॥ 


शो 
आत्मग्रहीत्यधिकरण ॥ < ॥ 
आत्मा वा इद्मिस्यत्न विराट स्थादथ्वेखरः | भूत्तासप्रेनखरः स्थादगवाद्यानयनादिराद ॥१॥ 
भ्रूतो प्ंहतेरीशः स्पादद्नतावधारणात्‌ । अर्थवादों गवाद्यक्तिमह्मात्मत्वं विवक्षितम ॥र॥ 
दयोव॑स्व्वन्यदेक वा काण्वछान्दोग्यपष्टयोः | उभयत्र प्रथग्वस्तु सदात्मम्यामुपक्रमाव शा 
साधारणो5ये सच्छठ्दः से आत्मा तच्वमित्यलः । वाक्यव्ेपादात्मबाची तस्माद्ठस्त्वेकमेतयोशा 


(आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसीत) इस ऐतरेबक वाक्य में तथा ( सदेव सोम्येदमग्र 
आसीस्‌ ) इस छान्दोग्य वाक्य में तथा (अकामों धीरो अभृतः स्वथम्भू रसेन तृप्तो -न कुत 


इचोनः। तमेव विद्वान्न विभाय मृत्योरात्मन घीरमामृतं युवानमू। अथव० १ ०४८४४) इस 
वाक्य में आत्म शब्द से तथा मन शब्द से परमात्मा का ग्रहण है क्योंकि परमात्मा ही 
सबकी सृष्टि आदि में समर्थ है ओर परमात्मा ही पूर्ण काम सर्वाबार सर्वज्ञ अमृत स्वयम्भू 
आनन्द से तृप्त ओर किसी से न्यूनतारहित हो सकता है, तथा युवा समर्थ, परमात्मा 
को जान करके ही विद्वान भयरहित होता है। अन्य को नहीं। इन सब स्थानों में 
परमात्मा को केस समझना चाहिमे तो कहा जाता है कि ( तस्माद्वा एतस्मादात्मन 
आकाण: सम्भूतः ) इत्यादि इतर श्रुति के समात समझना चाहिये। तथा उन वचनों से 
उत्तर में पठित बचनों से समझना चाहिये । यह सूत्रार्थ है । यहाँ संशय है कि आत्मा 
वा इदम्‌! इस वाबय में आत्मा जब्द का अर्थ विराद होगा, अथवा ईश्वर होगा, पूर्वे- 
पक्ष है कि भूतों की सृष्टि का अकथन से विराद होगा, ईइवर नहीं । वथा देवताओं के 
छिये गाय छाया, अइव छाया, इस विद्येप क्रियाओं से भी विराट प्रतीत होता है । 
सिद्धान्त है कि (एक एवाग्र आसीत्‌ ) इच अवधारण से अद्वेत का बोध हाता इससे 
आत्म शब्द का कर्थ ईश्वर ही होगा, और भूतों की नृष्टि का उपसंहार से ब्रह्मात्मत्व ही 
विवक्षित है। गवादि आनयव का उक्ति अर्थवाद रूप है, भाव हैं कि कोई क्रिया ईध्वर 
के बिना नहीं होती है, इनसे देवों के छिए गो आदि का विद्यद द्वारा के आना वस्नुतः 
ईइवर ही सिद्ध करता है ॥ १-२ ॥ 


६२ ब्रह्मखूनशापुरभाष्यम्‌ [ अध्याय ३ 


काप्व और छादोग्य दोना व पष्ठट अध्याय पर प्रतिषाद्य वस्तु भिन्र है वा एवं है 
यह भशय है। पुर्व॑पक्ष है कि छालोग्य म सतुश द से अध्याय दा उपक्रम है और 
कापण्य मे आत्म शब्द से उपन्रस्त है इसमें दोना मे भिन्न बस्व है। सिद्धास्त है कि 
यहायपि यह सत्‌ शब्द सावारण है आत्मा अदामा होना का बह़ सकता है, सथावि 
(य आत्मा तत्त्ममस ) इस वाक्यतप से सम्‌ चांद आत्मा वा बाचफ गिद्ध होता है 
जिससे इन दोनां म एक बस्द है | ३-४ ।॥। 


आत्मग्रह्दीतिरितरवदुत्तरात्‌ ॥ १६ ॥ 


ऐतरेयके श्रथौो--आत्मा पा उदमेफ णगाग्र आसीज्नान्यल्‍चन मिपत्स 
ईलत लोकान्नु सत्रा' इति ( ऐ० ११ ) 'सइमालोकानसजताम्सो मरीचीमर- 
पाप! (ऐ० शा ) इत्यादि । तत्र संशय ऊि पर एयास्मेटात्मशरटिनाशि- 
लप्यत उतान्य कश्रिदिति। कि तायबआाप्र ? न परमास्मेशत्मशब्दासिलप्यो 
भपितुमहत्तीति । कम्मान्‌ ? वाज़्यास्थयदशनात्‌। नततु बाक्यान्यय सुनरा 
परमाप्मयिषयो नश्यते प्रागुत्पत्तेरात्मक्तात्रपारणाल , ईश्षणपुर्वक्ल््ठ तय" 
घचनाश | नेत्यून्यते । लोफ्खष्रिश्यनात्‌ | परमास्मनि हि स्रष्टरि परिग्रह्ममाणो 
महामतखश्िरादी वत्तव्या लीक्सप्टिस्ल्विशदायुन्यते । लोकाश्व मताभूतसनि- 
वेशजिशेषा | सथा चाम्म' प्रश्ृर्तीज्ञोक्तेनेच निमरदरीति-अदोष्म्म परेण 
दिवम! (ऐ० १३ ) इस्यादिला | लोफ्सष्टिश परमेश्वराधिप्ठितिनापरेण केनचि- 
दीखरेण कियत इति श्रतिस्म'ये रपलभयते । 

ऐतरेयक में सुदा जाता है छि ( सुप्रि से पूर्रेदाद मे यहु सर जपत एक जाबण रूप 
ही था, अन्य बुछ भी पिएपु विप्ष्युल्त नही था | उम्र जा शा ने ठिचार विणा कि में 
लोक वी सृष्टि बल । फिर उसने जम्भ-स्वग मरीची अतरिक्ष मर मर्त्य आाप-पाताओ, 
इन रोका का रखा ) ट्त्यादि। वहाँ सगय हाता है कि परमात्मा ही यर् आत्मगाब्द 
से कह जाता है जथवा अब वाई कहा जाता है। वहाँ प्रथम क्‍या प्राप्त हावा है, 
एसी जिभास। होने पर कहां जाता हू क्षि यहाँ जा मंताद से परमामा नहीं कहाने योग्य 
है, अथान्‌ नहीं कटा जा सकता है क्योडझि वावेय के जाबय वो देखते स परमात्णा थी 
प्रतीति नहां होती है का होती है कि उत्पत्ति से पहले आत्मा के एकब + अवधारण से 
जौर इसएपूषत सृष्ठिसर्तृस्थ के बन से परमा मिधय्रक वाक्य का जे वय सुदर स्पए 
दोवता हू । उत्तर है कि खरा की वृष्टि के वधनस सुदर जबय नहा दोसता है। जिससे 
सृष्टि कर्ता परमात्मा के परिप्रहण वैरनपर महाभृता दा स्ष्ठि आादि म उहना खाहिय जीर 
यहाँ ता जोड़ा वी प्रष्टि आदि मे कही जाती है जार छोर महाभूत नहां है किर तु जाके 
तो महाभूतां के सनिवेश ( रचनाताय ) विशेष रूप नातिक परदाव हैं। इसी प्रतार 
अम्भ जादि का लोक रुप से ही धरूति निर्वेचन “याख्यान करती है कि (दिन से पर दिस 
में स्थिर चादर जब से ब्याप्त जा ठोक है वह अम्न है )। सोतों वी धृष्ठि पदमस्वद से 


ँ!| 
५ 


भाद: ३ ) आत्मग्रहीत्यधिकरणभाष्यम्‌ ज्थ्रे 


अधिष्टित ( परमेग्वराधीन ) किसी अन्य ईश्वर से की जाती है । यह श्रुति-स्मृति में 
उपलब्ध होता है, ऐसा वर्णन देखा जाता है । 

तथाहि श्रुतिभंबति--आत्मैवेदसग्र आसीत्पुरुपचिधः (बू० १०१ ) 
इत्याद्याा | स्मृतिरपि-- 

स वे शरीरी प्रथमःस वे पुरुष उच्यते। 
आइिकताी स भूतानां त्रह्मात्रें समवतंतत | इति | 

शेत्तरेथिणोडपि 'अथातो रेतसः स्रष्टिः प्रजापते रेतो देवाः” इत्यत्र पूवेस्मिन्‌ 
प्रकरण प्रजापतिकदकां विचित्रां सप्टिसामनन्ति | आत्मशव्दोडपि त्तस्मिन्प्र- 
युब्यमानों ृश्यते | आत्मेबेदसम्र आसीत्पुरुपविधः? (ब्वृ० १७४४१ ) इव्यत्र | 
एकम्वाबधारणमपि प्रागुस्पत्ते: स्वविकारापेक्षमुपपग्यत्ते | ईक्षणसपि तस्य चेतल- 
त्वाभ्युपगमाहुपपन्नय । अपि च ताभ्यो गामानयत्ताभ्योड्श्चमानयत्ताभ्य: 
पुरुषमानयत्ता अन्नवन्निस्थेबंजातीयको भूयान्व्यापारविशेषों लौकिकेपु विशेष- 
वत्स्वात्मसु प्रसिद्ध इद्यन॒गम्यते । तस्माहिशेपवानेव कश्चिदिह्यत्मा स्थादिति । 

इसी प्रकार की श्रुति है कि (यह जगत्‌ सृष्टि से प्रथम हिरण्यगर्भ रूप आत्म- 
स्वरूप ही था और वह आत्मा पुरुपविध नराकार था ) इत्यादि । स्मृति भी है कि (वह 
प्रथम घरीरी है, वही पुरुप कहा जाता है। वह चराचर भूतो का आविकर्ता है | वह 
ब्रह्म सबसे प्रथम उत्पन्न हुआ और था ) और ( अव रेत-कार्य की सृष्टि कही जाती 
है क्षि देव सव प्रजापति के कार्य है) इस पूर्व प्रकरण में ऐतरेय गाखा वाले भी 
प्रजापति जिसका कर्ता है ऐसी विचित्र सृष्टि का वर्णन करते हैं। और आत्मशब्द भी 
उसी प्रजापति में प्रयुज्यमान ( उच्चायंमाण ) दीखता है ( आत्मा ही यह वराकार 
था )। अपने कार्यों की उत्पत्ति से प्रथम अपने कार्यो की अपेक्षा से एकत्व का अवधारण 
भी उपपन्न होता है, तथा चेत्तनता के स्वीकार से ईक्षण ( आलोचन-विचार ) भी 
उपपन्न है। और दूसरी वात है. कि ( उसने देवों के लिए गाय छाया, अब्ब छाया, 
पुदप छाया, फिर उन देवताओं को कहा ) इस प्रकार के लीकिक विज्ञेप ( भेद ) वाले 
आत्माओ में प्रसिद्र बहुत व्यापारविधेष यहाँ अनुगम ( अनुभूत ) होते हैं उससे 
विशेष बाला ही कोई आत्मा यहाँ होगा । 

एवं प्राने ध्रृमः--पर ख्वास्नेह्ात्मशब्देन सृह्मत इतरबल। अश्ेत्तरेषु 
स्ष्टिश्नवरणेपु पतस्माद्या एतस्मादात्मन आकाशः संसूतः ( ते० २॥११ ) इत्येब- 
सादिपु परस्यात्मनो अ्रुणम्‌ ; यथा चेतरस्मिल्लौकिकात्मशब्दयोगे प्रत्यगात्मेब 
झुख्य आत्मरच्देन युद्यत तथेद्ापि सवितुमदंति। यत्र तु आत्मैवेदमग्र आसीन! 
(छुं० १४।१ ) इस्येत्रमादी पुरुपविधः (च्ैृ० १४।१ ) इत्वेबमादि विशेष 
णान्‍्तरं श्ुयते भवेत्तत्र विशेषषतत आत्मनों अहणम्‌ | अन्न पुनः परमात्मग्रहणा- 
जुगुणमेत विशेषणमप्युत्तरमुपलभ्यते 'स ईक्षत लोकान्नु खज! इति, ( ऐ० 


छ्ग्छे प्रह्मखूत्नशाह्ररभाध्यम्‌ [ अध्याव ३ 


११ ) 'स इमाल्लोकानसजत' ( ऐ० १० ) इत्येयमादि | तस्मात्तस्येत्र भ्रहण- 
मित्ति न्‍्याय्यप्‌ | १६॥ 

इस प्रवारर प्राप्त हत पर बहत हेदि इतर श्रुति व समान यहाँ आत्मादंद 
सपतमामा हीवा ग्रहण विया जाता है। जिस प्रफार ( उस इस आत्मा से भावाद्य 
उपन्न हुआ ) इत्मादिक सृष्टियवणा म परमात्मा वा ग्रहण जात्मशब्दस हाता है । 
सिस प्रकार इतर ठौक्वि आत्म शब्द के प्रयाग म॑ मुब्य प्रत्यगात्मा ही आम शब्द म॑ 
गृहीत हाता है उसी प्रबार यहां भी होन योग्य है। व्याकि आत्म झब्द वी चिदा मां 
म मुन्य वृत्ति है और मुल्य क ग्रहण मं बाधक वा अभाव है. तवा उत्तर के ईक्षपादईदि 
ध्रवण भी अनुकूठ है । जहा ( आत्मा हो यह आग था ) इत्यादि वाक्य मे [ पुरधावार ) 
इ-गादि विदशपणा तर सुना जाता है. बहाँ बाधक के सद्भाव से विशेष बाज आमा 
ही वा ग्रहण होगा | यहाँ ता परय्मात्मा के ग्रहण के अनुदृद ही उत्तर का विशपण भी 
उप्र [ ज्ञात ) होता है. कि (वह विचारन लगा वि छाया की स्रृष्टि कहेँ ) और 
( उसन इन टोबा का रचा ) इत्यादि ॥ उससे महाभूता वी सृष्टिपूर्वक "का की सू्टि 
करने बात उस परमात्मा का ही ग्रहण है एसा मानना ही न्याययुक्त है॥ १६॥| 


अन्वयादिति चेत्स्यादबधारणात्‌ ॥ १७॥ 


वास्यान्दयदर्शनाज परमात्मप्रःण'म्ित्ति पुनयदुक्त मत्परिश्तंव्यसिति | 
अनोच्यने। स्यादप्रधारणादिति | भवेदुपपन्न परमात्मनों ग्रहणम्‌ | कस्मास्‌ 
अयधारणाव | परमा मम्रहणे हि प्रागुस्पत्तेशात्मेफत्वायधारणमाझ समय पते, 
अन्यथा हानाशझ्ेस सत्परिक प्येत | लोक्स्रष्टिनचन तु श्र॒त्यन्तरप्रसिद्धमहाभूत- 
सप्थनन्तरमिति योवयिष्यामि। यथा "तत्तेनाउस्नजत”! ( छा० क्ष- ३ 2 
इत्यतच्डृत्यन्तरमसिद्धवियदायुसल्यनन्तरमित्ययूयुतमेतमिहापि । शुत्यस्तर- 
प्रसिद्धोंरि समाननिपयों विशेष श्रुत्यन्तरेषृपसहतंड्यों भति। सोडप्यथ 
वयापारपिशेषपानुगमस्ताभ्योी गामानयदित्येयमादि सोडपि पविवद्धिता्थीय" 
घारणानुगुण्येनेंप अ्द्वीतव्य । नद्यय सफल क्थाप्रवन्‍्पो विप्क्षित इति 
शक्यते बफ्छु, तस्परतिपत्ती पुरुषाथोमायात्‌। जद्यात्मत्य त्विह विनेलितम । 
तथाह्मम्म प्रदुतीना लाकाना लोक्पालाना चार्मेयादीना सष्टि शिक्रा ऋरणानि 
क्रणायतन च शरोरमुपदिश्य स छय स्ष्टा क्थ न्विद भत्ते स्थात्‌' (९० ३॥११) 
इति चीद्येढ शरीर प्रतियेशेति दर्शयति>स एसमेव सीमान विवायतया द्वारा 
ग्रापग्रत' ( ऐ० ३।१२ ) इति। पुनश्व यदि बाचामिव्याह्नत यदि श्राणेनामि 
प्रणितमा! (0० ४११ ) इस्येयमादिना करणव्यापारतियचनपूर्य्मू अब 
को:हमू्‌ (0० ३।१६) इति बीइय “सएनमेव पुरुष तह्य ततमपम्यत्‌ (ए० ३।१३) 
डति बद्यात्मत्वदर्शनमयधार्यति | तथोपरिष्टादपि 'एप झक्केप इन्द्र ! ( ऐत० 
५३ ) इत्याहिना समस्तभेदज्ञात सह महमूतेसनुकस्य 'सर्ेये तलाक्षानित् 
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प्रज्ञाने प्रतिष्ठितं प्रज्ञानेत्रो लोकः प्रज्ञा भतिष्ठा अज्ञानं ब्रह्म ( ऐत० ४॥३ ) इति 
श्रह्मात्मत्वदशंनमेयावधारयति | तस्माडिहात्ससृद्यात रित्यनपवादमस | 
वाक्य के अन्वय के देखने से परमात्मा का ग्रहण नहीं है, यह जो प्रथम कहा 
जा चुका है, उसका परिहार तो फिर भी कतंव्य है, यदि ऐसे कोई कहे तो यहाँ कहा 
जाता है कि अवधारण से परमात्मा का ग्रहण होगा । अर्थात्‌ परमात्मा का ग्रहण 
उपपन्न होगा । किस हेतु से होगा, अवधारण से होगा। जिससे परमात्मा के ग्रहण 
करने ही पर उत्पत्ति से प्रथम एकत्व का अवधारण सर्वंथा युक्त सिद्ध होता है । 
अन्यथा वह अवधारण अयुक्त-अमुख्य होगा। छोक की यृष्टिविषयक वचन को तो 
श्रुत्यन्तर में प्रसिद्ध भूतमृष्टि के अनल्तर परमात्मा ने छोकों को रचा, ऐसी योजना 
करेगें। जैसे कि ( उसने तेज को रचा ) इस वचन की श्रुत्यन्तर में प्रसिद्ध आकाण 
ओर वायु की मृष्टि के अनन्तर परमात्मा ने तेज को रचा इस प्रकार योजना की गई 
है। उसी प्रकार यहाँ भी थोजना की जायगी। जिससे श्रुत्यन्तर में प्रसिद्ध समान 
विपय वाला विजेप अन्य श्रुतियों में उपसंहार के योग्य होता हैं। और जो भी यह 
व्यवहार विशेष का अनुगम ( सम्वन्ध-अनुभव ) है, वह भी विवक्षितार्थ अवधारण के 
अनुसार से ग्रहण करने के योग्य है कि छोक की सृष्टि में भी हिरण्पगर्भ का व्यापार 
हीं है किन्तु उनमें प्रविष्ट परमात्मा का ही वह भी व्यापार है। जिससे यह सम्पूर्ण 
कथा का प्रवन्ध विवक्षित है, ऐसा नहीं कह सकते हैं। क्योंकि उस प्रवन्ध की प्रतिपरत्ति 
( ज्ञान ) में पुरुषार्थ ( फल ) का अभाव है। यहां तो ब्नह्मात्मत्व ( सर्वात्मभाव ) ही 
विवक्षित है । सो इस प्रकार है कि अम्भ (स्वर्ग) आदि लछोकों और अग्नि आदि छोकपालों 
की सृष्टि का उपदेश करके तथा करण ( इन्द्रिय ) और करणों के आश्रय शरीर का 
उपदेश करके, ( मेरे विना य गा ) इस प्रकार उसी सृध्टिकर्ता ने विचार किया, 
और विचार कर घरीर में प्रवेश किया यह श्रुते दर्शाती है कि ( वह परमेश्वर इसी 
शिर की सीमा को फार कर उसी ब्रह्मस्त्र द्वारा लिझ्ञ-शरीरचहित स्यूल शरीर 
में पैठा ) और फिर भी विचार किया कि ( मेरे विना वाक्‌ से व्याहृत-कथन हुआ, 
णसे दइवास लिया गया ) इत्यादि वचनों से कारणों के व्यापारों का विवेचन 
वूर्वक ( फिर में कौन हूँ ) अर्थात्‌ इन्द्रियाँ यदि अपना व्यापार आप ही करती 
तो में किसका स्वामी हूँ। इस प्रकार विचार कर ( वह इस शुद्ध ही व्यापक ब्रह्म 
पुरुष को निज स्वरूप समझा ) इस प्रकार श्रुति ब्रह्मात्मत्वदर्श का अवधारण करती 
इसी प्रकार आगे भी ब्रह्मात्मत्व दर्शन का ही अवधारण करती है कि ( यह 
ब्रह्म है यह इन्द्र है ) इत्यादि बचनों से महाभूतों के सहित समच्त भेदसमृह का 
अनुक्रमण ( क्रमणः कथन ) करके (ये सब प्रज्ञान-चिदात्मा रूप नेतावाले चिदात्मा 
के आश्रित है, प्रज्ञान नेचवाला छोक है, सबकी प्रज्ञा प्रतिष्ठा है भ्रज्ञान ब्रह्म है ) 
इत्यादि । उससे यहाँ परमात्मा ही का ग्रहण है, यह अपवादरहित कथन हैँ 
अपरा योजना--आत्मग्रद्दीतिरितरचरदुत्तरात्‌ | चाजसनेयके कतम आत्मेति 


्फ ( 
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योडप जिज्ञानमय श्राणेपु हृद्यन्वश्योति पुरुष (ब्लू डाश७ ) इत्यात्म- 
शहेनोपक्रम्य तस्येन संयसद्नपिनिमुक्तत्यप्रतिपादनेन ब्द्यात्मतामयधारयति | 
तथाह्युपसह्रति--म वा एप महानत आध्सानरोडमरेडमतोडभयों नह्मां 
(बु० ४४४२५ ) इति। छान्दोग्ये तु 'सदेय सोम्येक्ममर आसीदेकमेया ग 
दितीयम! ( छा? ०१ ) इत्यन्तरेणयाप्मश दमुपकम्थोदर्के 'स आत्मा तत्त्य- 
मसिः ( छा? ६८७ ) इति तादास्म्यमुपतिशनि। तत्र सशय -हुच्यार्वत्व 
फ्मिनयोराम्रानयों  स्थादतु-यार्वत्य वति। आतु याथ्थस्यमिति तानपआआप्तम- 
तुपध्यादाप्रानय , नश्यान्नाननेपम्ये सत्यर्थसाम्य युक्त प्रतिपत्तमामप्नानतस्त- 
त्यादर्थपर्मरिहस्य । बातसतेयकें था मशदापकमादात्मतत्त्योपदेश इति 
गम्यते | छान्द ग्ये तृपत्मत्रिपययादुपनेशतिपयय । नतु छान्‍्दोगानामप्य- 
स्थ्युवर्फ ताठात्म्योपदेश इत्युक्तपू। सत्यमुत्तत उपकमसन्तस्तादुपसहारदय 
सादास्म्यसपत्ति सेति मन्या ! 

नामयूहानिरितरवदुसरातु--इस सूत्र वी अपर याजना हैं हि वाजसनेयक मं / 
( वहा दयादि म जात्मा यौन है जो यह वितानमय हृदय वा जादर प्रापा मे ज्यातिम्भ 
पुरुष है वह आस्मा है ) इस प्रयार जाम टबदद से उपक्रम बरत उसीवी सबसग 
विनिमुंततता वा प्रतिपादन के द्वारा उसकी ब्रह्माप्मता वा अवधारण श्रुति परती है । 
जिम्तम उसौ प्रवार ब्रह्मनव स उपसहार करती है हि ( वही यह महान अज जात्मा 
अजर अमर अमृत अभय ब्रह्म है) दति) वीर छादोग्य म तो (है साम्य ! यह 
ज्यव्‌ उत्पत्ति स प्रथम एक ही अद्वितीय सत्‌ स्वरूप हो था ) इस प्रबार जात्मशाद 
के बिना हा उपक्म करते उदक ( उपसहार उत्तर ) म (बह आश्मा है वह तुम हा ) 
दस प्रकार तादाम्य ( ननेद ) का उपन्‍्श जुब करत है। यहां सशय होता है कि 
वया इत दोनो श्रुनिया वो तुल्यायवच्व होगा अथबा बनतु-याभवच्त्व है| वहाँ श्ुतियां 
थी नतग्रता स प्रथम अतुल्याथत्व प्राप्न हाता है, जिससे श्रुति वी विपमता रहते 
जबताद के श्रृनि दे' अधीन हान से अर्थ बी समता समथता युत्त नहा है । बाजमनयक 
मं आमाद से उपनम हटाने से जा मंतत्य वा उपदगा है यह समता जाता ड्ढै | 
छादोग्य म ता उपक्रम वा विप्रथ से ([ जामसय यरहित होते ज्ञ) उपदेश वा 
विपय् समसा जाता है । यदि कहा जाय हि छठागो वे भी उपवहार भ ताटातम्य 
बा उपदत है यह कहा आचुदा है। नो कहा कऋात्ताह कि शहाजाचुक्ाजु बह 
साय है। पंरतु उपसहार के उपक्म के जंधीत हानसे चह ताटाकय-सम्पत्ति ५ 
( “पासनाथक संपादनरूप ) है एसा मानते है | 

बचा प्रापेंइनिधीयते आत्मग्ररीति 'संदेव सौस्येदगत्त आमीन! ( छा० 
दे! ) इत्यन छुन्दोगानामपि भवितुमह्तीतरयत्‌ | यथा 'कतम आत्मा! ( बु० 
४३७ ) इत्यत्र बानसनेयिनामात्मग्रटीतिस्तवेय। कस्म्रात्‌ ? उत्तरात्तादा- 
स्प्ोपरेशात्‌। अन्धयानिति चेत्‌ , स्थादयवारणात्त। यदुत्तपू-उपनमान्य- 
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याठुपक्रमे चात्मशब्दश्रवणाभावान्नात्ममटीति:--इति तस्थ कः परिहार 
0 कक: सोडमिवीयते स्थादवधारणादिति। भव्रेठुपपन्नेद्रात्ममूडीतिः 
अवधारणात | तथाहि--बेनाशुत अत भत्॒त्यमतं मत्तमविज्ञात॑ विज्ञातम्‌ः 
। ( छा० ६११ ) इस्वेकविज्ञानेन सर्वविज्ञानमवधाय तत्संपिपादयिपया सेव” 
'इत्याह | तब्चात्मगरद्दीता सर्त्या संपद्यते, अन्यथा हि योड्य मुख्य आत्मा स 
न विज्ञात इति नंब सवविज्ञान संप्मेत, तथा प्रागुत्पत्तेरेकत्वाबधारणं जीबस्य- 
चात्मशब्देन परामश:; स्वापावस्थायां च तन्स्वभावसंपत्तिकथर् परिचोदना- 
यूवेक च पुनः पुनः तत्त्वमसि! (छा० हष८७ ) इत्यवधारणसिति च सर्वे- 
मेतत्तादात्म्यप्रतिपावनायामेबाबकल्पते न ताद्वत्म्यसंपादनायाम्‌। नचात्रो- 
पक्रमतन्त्रतो पन्‍्यासो न्‍्याय्यः। नद्युपक्रम आत्मत्वसंकीत॑नमनात्मत्वसंकीतंत॑ 
वास्ति | सामान्योपक्रमश्व न वाक्यशेपगतेन विशेषेण विरूध्यते विशेषाकाहरि- 
स्वात्सामान्यस्य । सच्छव्दार्थोषपि च परयोलोच्यमानो न सुख्यादात्मनोउन्यः 
संभवत्यतोउन्यस्थ वस्तुजातस्यारम्भणशब्दादिभ्यो5च्तत्वोपपत्ते: आस्नानवे- 
पम्यसपि नावश्यमर्थवेपम्यमावहति, आहर पात्र पात्रमाहरेत्येवमादिष्वर्थसा- 
स्वेषपि तद॒शनात्‌। तस्मादेवजातीयकेए बाक्येपु श्रतिपादनप्रकारभेदेंडपि 
प्रतिपाद्याथीभेद इति सिद्धम ॥ १७॥ 
ऐसा प्राप्त होते पर कहा जाता है कि ( है सोम्ब ! यह प्रथम सत्‌ ही था ) छन्दोगों 
के भी इस वाक्य में इतर वाक्य के समान परमात्मा ही का ग्रहण होने योग्य है 
अर्थात्‌ ( कौन आत्मा है ) इस वाजसनेयी के वाक्य में जेंसे आत्म गब्द से परमात्मा 
का प्रहण होता हैं, वैसे ही छन्‍्दोगों के वाक्य में सत्‌ शब्द से परमात्मा का ग्रहण होना 
उचित है। क्‍यों ऐसा होना उचित है, तो कहा जाता है कि उत्तर (आगे ) के 
तादात्म्य ( अभेद ) के उपदेद्य से ऐसा होना उचित है । फिर यदि कहो कि अन्वय से 
नहीं हो सकता है. तो कहा जाता है कि अवधारण से हो सकता है । अर्थात्‌ बदि यह 
कहो कि उपक्रम के अन्वब से ( उपक्रम के अधीन उपसंहार के होने से ) और उपक्रम 
में आत्मझ्ञब्द के श्रवण के अभाव से उपक्रम के अनुसार से छान्दोग्य वाक्य में परमात्मा 
' को ग्रहण नहीं हो सकता है, यह जो प्रथम कहा जा चुका है उसका परिहार ( उत्तर ) 
हैं । तो वह परिहार कहा जाता हैं कि अवधारण से परमात्मा का ग्रहण होगा, अर्थात्‌ 
यहाँ अवधारणा से परमात्मा का ग्रहण उत्पन्न ( युक्तसिद्ध ) होगा। जिससे इस प्रकार 
का अवधार 7 है कि ( जिस आदेझय के सुनने से अश्रुत भी श्रुत होता है, अमत भी मत 
होता है | अविज्ञात भी विज्ञात होता है ) इस प्रकार एक के विज्ञान से सब के विज्ञान 
का अवधारण करके उसी व्ग प्रतिपादन की इच्छा से ( सदेव ) सत्य ही था, इत्यादि 
महते हैं। वह ( सदेव ) ऐसा बवधारण परमात्मा से सतुशव्द से ग्रहण करने पर उत्पन्न 
होता है | अन्यथा ( अन्य के ग्रहण करने पर ) जो यह मुख्य आत्मा है बह यदि नहीं 
विज्ञात हुआ, तो सर्वविज्ञान सम्पन्न नहीं हो सकता है। इसी प्रकार उत्पत्ति के पूर्वकाल 


उर्ट प्रह्मयसत्र शाइ रभाध्य म्‌ [ भ्रष्याय रे 


मे [ एक्मव ) इस प्रकार एक्त्व वा जववारण जौर (अनेन जीवेनात्मना) इस प्रशार 
जीव वा आत्मशझब्द से परामश (कथन) और ( सतासम्पप्ो भवति ) इस प्रकार सुप्रष्ति 
अवस्था में परमात्मह्वभाव वी सम्पत्ति [ ध्राप्ति) वा कथन जौर दार वार ( भूव एव 
मा भगवान्‌ विज्ञापयतु ) फिर मुझ आप सम्रभावे। इस प्रकार की प्रेरणा प्रइनपूर्तवव 
( तत्वमसि ) तुम वहीं हो । यह भवधारण य सम तादात्म्य के प्रतिपादन मे थुक्त 
पिद्ध द्वाते हैं. तादात्म्य री सपादना [ सम्पत्ति आरोप ) मे नहीं सिद्ध हो सवते हें । 
उपक्रमतत्ता (अधीतता ) या यहाँ उपयास ( कथन ) भी युक्त नहीं है वयाकि 
उपक्रम मे आमव का संतीतन बा जलेनात्मत्व का सरवीर्तेन नहीं है क्ितु सामास्य 
रूप से संत का सकीतन है। साम्ाय रूप बाश उपक्रम वावय सोवगन विशेष से 
विरद्ध नही होता हैँ बयादि सामाय वाद्य वियेष वाक्य की आवाक्षा वाटा होता 
है। वस्तुत पर्याणच्यमान (६ विचार्यमाण ) सतरु झब्द का अर्थ भी मुख्य भात्मास 
नाय नहा सिद्ध हो सकता हैं क्याकि दस मुख्य आत्मा स आय॑ वस्तु समूह वो 
आरशभणगदादि से अनूताव [ मिथ्यात्व ) थी उपपत्ति से भुस्यात्मा ही सत्‌ सिद्ध 
होता हैं। श्रुति पाठ वी विपमता भी अब वी विपमता को अवश्य ही नहीं प्राप्त बरती 
है ( उाजो वात्र पात्र छाओ ) इत्यादि बाबय। मे अर्थ वी तुत्यता रहते भी पाठ वी 
विषमता देखी जाती है। उसमे इस प्रशार के वाय्यों मे प्रतिपादन की प्रत्रियारीति क 
भेद रहते भी प्रतिपादन के श्यिय अर्थ का अभेद रहता है। अर्थात्‌ वृहदारण्यव में 
त्वमर्थ ( जीवामा ) से आरम्भ करके शुद्ध तद्थ ( ईद्वरसाक्षी ) या प्रतिपादन हैं । 
छाटोग्यम ईइबर के स्वरुप से आरम्भ बरके शुद्ध जीवात्मा का प्रतिपादन है, और 
जीवेध्यर या युद्ध साक्षीस्वरूप आत्मा अभिन्न है यह सिद्ध हुवा ॥ १७॥ 


कार्यौरयानाधिररण ॥ ९ 


झनमप्रवुध्याचमने विधेये घुद्धिव वा। उम्रे अपि विधेये से द्योरत्र श्ुतत्वत ॥ १ ॥ 

स्पनेराचमन श्राप्त प्रायश्यधभनूचच तत्‌ । अनप्रतामति प्राणविदी3पूर्वा विधीयतते ॥ २ ॥ 
पूव कही रीति से परमात्मा से भिन्न सब वो आरम्भण शब्दादि से श्रह्मकायेत्व के 
अा्यान स॑ ब्रह्म हो ( अधूव॑श्‌ ) इत्यादि श्रुति के अनुचार बारण रहित है । इससे सत्य' 
णौर झात्मा है। उस परमामा की अनुभूति का साधन शौच है और ( द्िजो 
नित्यमुपस्पृशेत्‌ ) इत्यादि स्मृति स शौच वे रिए उपस्पर्शादि प्िहित है । ( सत्तवगद्धि- 
सोमनस्येदाग्यद्रियजयात्मदर्शनयोग्यतवानि च ) इस योगसूत्र सं अत करण को भदि, 
मन की अ्रदयता, एव्रता, इदिया वा विजय आत्मद्शत की योग्यता थे शौच हे 
आन्‍्यतर 7५ गोगदर्शन म॑ दर्धाये गये हैं। ब्रद्गत मे ( अविष्य"त आचमन्ति ) इत्यादि 
श्रुति स शुद्धि के लिए स्मृति से प्राप्त क्तव्य रूप आचमन का आख्यान अतुवादमात्र 
होने स आचमन का विधान नहीं कमा जाता है, कितु पषू्व॑ ( अप्राप्त ) होने में 
अनवनता के चिततन मात्र का प्राणविद्या म विधान किया जाता है। वहाँ सशय है कि 


पादः ३ ] कार्याब्यानाधिकरणभाष्यम्‌ ३९९, 


श्रुति से अनग्रता का चिन्तन और आचमन दोनों विधेव हैं या आचमन के जल में 

' चदच्र बुद्धि करके और उसके द्वारा प्राण की अनग्मता की दुद्धिमात्र का विधान है। 
पूर्वपक्ष है कि दोनों के यहाँ श्रुत होने से दोनों का विधान है। चिद्धान्त है कि 
( विधिरत्यन्तमप्राप्ती ) इस वचन के अनुसार अत्यन्त भप्राप्ति रहते विधि होती है। 
इससे प्रयत का भावरूप प्रायत्य, शुद्धि के लिए प्राप्त उस आचमन का अनुवाद करके 
भ्राणवेत्ता की अपूर्व अनम्नता मति विहित होती है ॥ १-र॥ा 


कायोख्यानादपूर्वंभ ॥ १८ ॥ 

छनन्‍्दोगा वाजसनेयिनश्र प्राणसंवादे श्ादिमयोद॑ प्राणस्यान्नमान्नाय तस्यैवापो 
चास आमनन्ति | अनन्तरं च छन्दोगा आमनन्ति--तस्माद्ठा एतदशिघ्यन्तः 
पुरस्ताच् परिष्ठाच्चाद्धि: परिद्वति”! (छा? शरा।र ) इति । वाजसनेयिन- 
स्त्वासनान्त-- तद्विद्वास श्रोत्रिया आशघष्यन्त आचामन्त्यशित्वा चाचामन्त्य- 
तमेव तदनमनम कु्रेन्तो मन्यन्ते” (द्व० ६११४ ) “तस्मादेवंबिदशिप्यन्नाचा- 
मेदशित्या चाचामेदेतमेव तदनसनमभ कुरुते! इति | तत्र त्वाचसनसनमप्तताचिन्तनं 
च प्राणस्य प्रतीयते | तत्किमुभयमपि विधीयत उताचसनमेवोतानग्नताचिन्त- 
नमेवेति चिचायेते। कि तावत्आप्रम्‌ ? उस्रयसपि विधीयते इति। छुत्तः ९ 
उभयस्याप्यवगम्यसानत्वात्‌ | उस्रयमपि चतदपृत्रत्वादिध्यहमू अथवाउड्चस- 
नमेब विधीयते, विस्पष्टा हि. तस्मान्विधिविभक्तिस्तस्मादेबंविदशिस्यन्नाचामे- 
दशित्वा चाचामेदिति तस्यय स्तुत्यर्थमनम्मनतासंकीर्तनमित्ति | 

प्राणों के संवाद में ( मे किमस् कि वास: ) मेरा क्या अन्न होगा क्‍या वस्त्र होगा ? 
इस प्रकार प्राण के पूछने पर, इन्द्रियों ने कहा कि ( यदिदं :किन्चाश्वन्य अकृमिभ्य- 
स्तत्तेउ्नमापोवासः ) इस प्रकार छन्दोग और वाजसनेयी प्राण के संवाद में कुत्ते क्ृमि 
आदि पर्यन्त को प्राण का अन्न कहकर और उस प्राण का वस्त्र रूप जल को कहते है । 
उसके वाद में छन्दोग कहते हैं कि ( जिससे जल प्राण का वत्न हैं इसीसे भोजन करने 
वाले विद्वान यह करते हैं कि भोजन से प्रथम और ऑजन-के वाद में जलों से प्राण का 
परिधान आच्छादन करते हैं) और वाजसनेयी तो कहते ह कि (संत: जल प्राण का 
बच््र है अतः श्रोत्रिय विद्वान लोग भीजन करते समय, प्रंथम आचमन करंते:हैँ। और 
भोजन करके आचमन करते हैं | इसी अन ( प्राण ) कौ उच्च आचमन से अनम करना 
मानते है, जिससे ऐसा जानने वारा विद्वानु भोजन करने से ५ प्रथम आचमन करे झौर 
भोजन करके आचमन करे, उत्तसे इसी प्राण को अनम करता हैं )५-डति, वहाँ ढ्रौनों 
ख्षत्ियों में आचमन ओर प्राण की अनमता का चिन्तन प्रतीत होता: है।: उइसफ जया 
दोनों विहित है ? अथवा आचमन ही विहित होता है, यद्वा अनग्नता चिन्तेंस- गिर ढ्च 
होता है, यह विचार किया जाता है। वहाँ प्रथम वया प्राप्त होता है, ऐसी जिन्नाया 
होने पर पूव्वपक्षी कहता है कि दोनों प्राप्त होता है, क्योंकि दोनों का विधान किया 


५38 प्रधासत्रदादरभाष्यम्‌ लाए के 


जाता है, दोनों वा विधान किससे समझा जाता है ऐसी जिज्ञासा हो, तो कहा जाता है 
कि दोनों ही के अवगम्यमान ( प्रतीत ) होने से दोनों का विधान समझा जाता है । ओर 
अपूर्वता से ये दीनो ही विधि के योग्य भी है। अथवा आचमन वा ही विद्वान विया 
जाता है, जिससे उस आचेमन विपमक विघट विधायक विभक्ति है जि! जिससे ऐसा 
विद्वान भोजन से पहले आचमत करे आर भोजन वरके आचमन बरे ओर आचमन 
वी विधि होने पर उच्ी वी स्तुति के लिए अनम्ता का सव्रीतंन है विधि नही है । 
एय प्राप्त त्रम*-नाचमनस्य विधेयत्वमुपपचते कार्योख्यानात्‌। आप्तमोेथ 
हीद कार्यलेनाचमन प्रायत्याथ ध्शविप्रसिद्धमन्यारयागेत । सन्यिय श्रुति- 
स्तरया स्मृतेमूल स्यात्‌। नेत्युन्यते, तिपयनानात्वातू। सामास्यत्रिपया हि 
स्मृति पुरुषमाय्सबद्ध प्रायत्यार्थमाचमन प्रापयत्ति । श्रुतिस्तु प्राणनियाप्रकर- 
णपठिता तद्विपयमेयाचमन परिदधती पिदृध्यात्‌ | नच मिन्ननिपययों श्तिस्ख- 
स्योर्मूलमूलिभावोडवक “पते । नचेय श्रुति श्राणविद्यासयोग्यपूर्ध भायमन विधा- 
स्यतीति शफ्यमाश्रयितुप्‌, पर्वस्थेय पुरपममायसयोीगिन आचमनस्येह प्रध्यभि- 
जञायमानत्यात्‌ ! अतएय च नोभयविधानम्‌ | उभयन्रिधाने च वाक्य भिश्येत, 
तस्मालाप्रमेबाशिशिपवामशितववता चेभयव आचमनमनूय 'एसमेय वदल+ 
मनम्न कुर्यन्तों मन्यस्ते! ( बू० ६११४ ) इंति प्राणस्यानसप्रवाकरणसंफन्पोषनेन 
वाफ़्ग्रेनायमनीयास्वप्सु प्राणवरिद्यासबन्धित्येनापूर्य उपदिश्यते। नचायमनम्र- 
तायाद आचमनस्तुत्यर्थ इति न्याय्यपू, आचमनस्यातिघेयत्वात्‌, स्यथ चान- 
पतासकस्पस्य मिधेयत्वग्रतीते । नचेव सत्येकस्याचमनस्योभयार्थताभ्युपगता 
भप्रति प्राथत्याथता परिधानाथंता चेति, क्रियास्तरत्याभ्युपगमात्‌ | क्रियान्दर- 
मेत्र द्याचमन नाम प्रायत्याथ पुरुपस्याभ्युपगम्यते, तदीयासु त्वप्सु बास सक- 
ल्‍्पन नाम क्रियान्तरमेव परिधाना4 आाणस्यास्युपयम्यत इत्यनवयमू । अपिच 
थयिदिद किचाश्रभ्य आ छृमिभ्य आ कीटपतगेभ्यस्तत्तेडन्नय” ( बरुं० ६।६।१४ ) 
इत्यज ताबन्न सवोन्नाभ्यवद्ारश्ोद्यतइति शक्‍य वक्तमू, अशखत्यादशस्यत्याच | 
सर्व तु श्राणस्यान्नमित्तीयमन्नदश्शिद्ते । तत्साहचयोच्चापोबास इत्यतापि 
नापामाचमन चोदते असिद्धास्पेव त्याचमनीयास्वप्सु परिधानदष्टिश्योयत 
इति युक्तमू | नह्मघेबंशस सम्भबति | अपि चाचामस्तीति बतमानापदेशित्या- 
क्षाय शब्दी निधिक्षम | 
एगा ध्राप्त होने पर वहते है कि कार्याए्यान से आचमन की विधेयत्व उपपत्र 
मही होता है। जिससे शुद्धि के लिए कठंब्य रुप से प्राप्त स्पृत्रि म प्रसिद्ध हो यह 
बाचमन कक्‍ट्टा जाता है । यदि कहो कि स्पृति सिद्ध वा श्रुति नही अनुवाद कर सकती 
है, किन्तु यह श्रुति ही उच्च स्मृति का मूठ है, तो वहा जाता है कि विपय ऊ नामात्य 
( नर ) से यह श्रुति उस स्मृत्ति का मूठ नही है, समान वियय से मूठ मूडीभाव 
होदा है। और सामान्य विषयक स्मृति है सो पुष्प मात्र के साथ सम्बन्ध बाला घुद्ध 
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रूप प्रयोजन वाला आचमन को प्राप्त कराती है। प्राणविद्या के प्रकारण में पठित 
श्रुति ती आचमन का विधान करती हुई भी प्राणविद्या-विषयक ही आचमन का 
विधान करेंगी। भिन्न विपयवाली श्र॒ति-स्मृति को मुल-मुलि भाव नहीं सिद्ध हो सकता 
है। वस्तुतः यह श्रूति प्राणविद्या-सम्बन्धी अपूर्व आचमन का विधान करेगी ऐसा 
आश्षयण ( स्वीकार ) नहीं कर सकते है, क्योंकि पुरुषमात्र के सम्बन्धी पूर्व के ही 
आचमन की यहां प्रत्यभिनज्ना होती है। इससे वही यहाँ प्रत्यभिज्ञायमान ( सम्बद्ध ) 
है। इस विधि के अभाव से ही उभ्य ( दोनों ) का विधान भी नहीं है। उभय के 
विधान में वाक्य-भेद होगा। इससे भोजन की इच्छा बाछे और भोजन कर चुकने 
वाले को प्राप्त भोजन से पुर्वंपरकालिंक आचमन का ही अनुवाद करके (इस 
प्राण को हो उस आचमन से अनमन करते हुए समझते हैं) इस वाक्य स्ले प्राण 
की अनभताकरण का संकल्प आचमनीय जलविपयक प्राणविद्या के सम्बन्धित्व 
रूप से अपूर्व उपदिष्ट होता है। आचमन की अविवेयता से तथा अनमताविपयक 
संकल्प के विधेयत्व की स्वयं प्रतीति से ( यह अनग्नता का कथन आचमन की स्तुत्ति 
के लिए है ) यह पूर्वोक्त वचन न्याययुक्त नहीं है । इस प्रकार संकल्प के विधेयत्व 
की प्रतीति होते पर संकठ्प में क्रियान्तरत्व के अभ्युपगम से एक आचमन की शुद्धचर्थता 
और परिधानार्थता रूप उभया्थंता स्वीकृत नहीं होती है, कि जिससे कहा जा सके 
कि शुद्धबर्थके आचमन को प्राण परिधानार्थकत्व विरुद्ध हैं, जिससे आचमन को 
आच्छानार्थत्व अखिद्ध है, परन्तु संकल्पमात्र कर्तव्य है। जिससे पुरुष की शुद्धि के 
लिए आचमन नामक क्रियान्तर माना जाता उस आचमन सम्बन्धी जलों में 
वस्त्र वा संकल्प मामक क्रियान्तर ही प्राणों के परिधानार्थक माना जाता है, इससे 


उभयार्थता आदि दोप नहीं है । दूसरी बात है कि ( कुत्ता, कृमि, कीट पतंगपर्यन्त जो 
कुछ है सो सव तेरा अन्न है ) यह सव अन्न के भोजन का विधान किया जाता है, 


ऐसा नहीं कह सकते है, क्योंकि ऐसा कोई शब्द श्रुति नहीं हैं, और ऐसा होना 
अजव्य भी है। इससे सब प्राण का अन्न है इस प्रकार की यह अन्नदृष्टि बिहित 
होती है। उसके साहचर्य से जलू वस्त्र है, यहाँ भी जल के आचमन का नहीं 
विधान किया जाता है, किन्तु प्रसिद्ध आचनार्थक जढों में परिधान ( वस्त्र ) दृष्टि का 
विधान किया जाता है) ऐसा युक्त है) ऐसा नहीं मान कर अन्न वाक्य में दृष्टि- 
विधिषप और आचमन वाक्य में क्रिया विधिरूप अर्थवैश्नस का सम्भव नहीं है। 
आचमन्ति, यह वर्तमान के कथन से यह झच्द आंचमन की विधि में समर्थ भी 
नहीं हैँ 

नन मन्यन्त इत्यन्रापि समाये वत्तमानापदेशिलखम्‌ | सत्यमेव ततू 
अवश्यविधघेये त्वन्यत्तरस्मिन्चास: कार्याज्यानादपा चासमसक्ल्पनमदापृव 
विधीयते नाचसन पूवबद्धि तदित्युपपादितम्‌ । चदप्युक्त--चिस्पष्टा चाचसन 
विधिविभक्ति +डइति; तदाप पृवंबरच्धनदाचसनस्य प्रत्युक्तयू। अत एवाचस- 

्‌ रु द्यच 


८०ण्र प्रह्मसत्र शाह रसाष्यस्‌ [ भष्याय ६ 


नस्यागिवित्सितत्यदितमेव तदनमनग्त हु्जेन्तों सन्यस्त इत्यनेव काण्वा पर्ये- 
वस्यन्ति वस्मादेपरप्रिजित्यादि। वेस्मान्माध्यदिनानामपि पाठे आचमनानुवा- 
देनेबतित्त्मेव प्रकृतप्राणवासोतित्त्य विधीयते इति प्रतिपत्तवयम््‌ । योउप्य- 
यमभ्युपपम कचिदाचमन पविधीयता कचिद्धासोत्रिज्ञामभिति सोडपि न 
साधु । आपो धास इत्यादिकाया वाफ़्यप्रसते' सर्व4करुप्यात्‌। वस्माद्मासो- 
विज्ञानमेवेट विधीयते माचमनमिति न्याय्यय ॥ १८ | 


यदि बहों कि ( जनरन म पत्ते ) यहाँ भी तुत्य ही बतंमायापदेशिव [ बर्तमान- 
वाचफत्त्व ) है, तो यह कहना सत्य है, तो भी अन्यतर ( दो म से एक ) के जवद्य 
विधेय होने पर वायरियान रूप हेतु से जल का वस्म॒श्प अपुवैेशकल्पन ही बिहित 
होता है, नाचमन नही विहित होता है वह पूर्व सिद्ध है यहुं उपपादित हो चुका है । 
जो यहू वहा था कि आचमन में विरप्ठ विधि विभक्ति है, सो भी आचमत के पूर्व 
सिद्वत्व से ही भ्रत्युक्त ( खण्डित ) ही चुका। इस पूर्व सिद्ध होने के कारण भाचमन 
विधि के इृष्ट नही होने स ही ( इस प्राण की इससे अन्न वरना मानत्त है) यहाँ 
काप्वश्ासा बाले समाप्ति करते है। [तस्मावृ एवं विंदु ) इत्यादि नहीं पढ़ते हैं, 
जिससे माध्यन्दिनों के पाठ मं भ्षी आचमन के अनुवाद हारा एवं वित्व ही आर्थात्‌ 
प्रजत प्राणवस्थवित्त्व विहित होता है, ऐसा समकझ्नना चादहिए। भो यह अन्युपगम है 
कि छुचितु (मसाध्यन्दिन ) मे आचमस का विधात किया जाय, ऑर वही भआायत्र 
नस्त्रविज्ञान का विधान पिया जावय। सो अभ्युपगम भी साधु नहीं है। क्याकि 
[ आपोवास ) इत्यादि बावय प्रवृत्ति थी सर्वत्न एकरुपता है । जिससे यहाँ बस्त्रविज्ञान 
पा ही विधान किया जाता है | आचमन वा नही यह न्याथयुत्त है ॥ रै८ ॥ 


ममानाधिकरण ॥ १० 0 

शाप्डिल्यविद्या काण्वाना द्विविधस्विधाउथचा | दविस्त्तेरेक्शासाया ह्वेविध्यमिति गम्यत्ते ॥ 
एक] मनोमयत्वादिप्रत्यभिज्ञानतोी भवेत््‌। विद्याया विधिरेक्प्न स्थादम्यत्र गुणों विधि ॥ 
जैसे परिन्त शातरा में उपास्य के अनेद से विद्या वी एकता जोर गुण वा उपसहार 
होता है, इसी प्रकार समान ( एक ) भाखा म॑ भी समझना चाहिये! यहाँ सशय है 
की एवं वाप्वदांसा वाले वे दो ग्रन्य मे झाश्डिल्य विद्या थढी हुई हे सो दोनो स्थान 
में द्विविध ( भिख ) होगी, जथवा एकविव (अभिन्न ) होगी। पुववंपक्ष है कि मित्र 
धागा में अध्येता आदि के भेद से पूनदक्ति दोष नहीं होता है, इससे एक विद्या दो 
शासा में पढ़ी जा सकती है, परन्तु एक शाखा में एक विद्या के दो स्थान मे पढने 
से पुनरक्ति होगी इससे दिविधता की प्रतीति होती है। प्रिडान्त है कि मनोसयरत्वादि 
द्वारा प्रत्यभिशञा होने से विधा एवं है। एवं स्थान में विद्या वी विधि है। अन्य स्थान 

में गुणविपयक विधि है, इससे पुनदक्ति भी नही है॥ १०२ ॥ 
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समान एवं चामेदात्‌ ॥ १९ ॥ 


वाज्ञसनेयिशाखायासग्निरठस्ये शाण्डिल्यनामाज्लिता ब्रिद्या विज्ञाता, तत्र 
च शुणाः क्षुयन्तै--स आत्मानमुपासीत मनोमर्य प्राणशरीरं भारूपमः 
इत्वेबसादबः | ठस्थामेत्र शाखायां छुद॒दारण्यके पुलः पठथने--मनोमयो- 
उय पुरुषा भाः सत्यस्तस्मिन्नन्तढदये यदा ब्रीहियां चत्रों वास एपां सर्व- 
स्वेशानः सर्बस्थाधिपति: उंसिदं प्रशास्ति चदिद किंच! (ब्र० ५६१) 
इति।| तत्र संशयः--क्रितिबमेका विद्याग्निरहस्वबृइ॒दारण्यकथोगुणोपसंहार- 
श्ोत हे इमे बिद्ये गुणानुपसंदारश्चेति। कि ताबस्याप्तव्‌ ? बिद्याभेदों गुण- 
व्यवस्था चेति | कुतः ? पानरुक्त्यप्रसज्ञतत्‌ | भिन्‍नासखु हि शाखास्वध्येतृ- 
वेदिकभेदात्पीनरुक्त्यपरिद्यारमालाच्य विद्येकत्वमध्यवसायरेकत्रातिरिक्ता शुणा 
इतरओपसंडियन्ते प्राणसंवादादिच्चित्युक्ततू | एकस्यां पुन: शाखायामब्ये- 
ठूवेदितभदामावादशक्त्यपरिंदारे पोनरुकत्ये न विप्रक्ष्देशस्थेका विद्या भवि- 
तुमहति। नचात्रेकमाम्तानं विद्याविधानाथमपरं शुणविधाला्थमिति विभागः 
संभवति | तदा ह्मतिरिक्ता एवं गुणा इतरसज्रेतरत्र चास्नावेरन्‍नक्लमानाः, 
समाना अपि तूभयत्रास्तायन्ते सनोसवत्यादय:, तस्मान्तान्योन्यगुणोंप्सं- 
हार इति | 

वाजसनेय शान्वा में अग्निरहस्यथ प्रकरण में द्याण्डिल्य से हृष्ट होने से गाण्डिल्य 
नाम से अद्धित ( चिह्धित ) विद्या विज्ञात होती है । यहाँ ( वह जिज्ासु, मनोमय, 
प्राणरूप शरीर वाला प्रकाश स्वरूप आत्मा की उपासना करे ) इत्यादि मनोमयत्वादि 
रूप ग्रुण सुने जाते है। उसी णाखा में वृहदारण्पक ग्रन्थ में फिर पढ़ा जाता है कि 
( यह पुरुष मनोमय है, प्रकाश उसका सत्य स्वरूप है, अर्थात्‌ वह भास्वर है। उस 
छुदय के अन्दर यव वा ब्रीहितुल्य परिमाण वाला योगियों से देखा जाता है । सो 
यह सब का ईशान स्वामी है, सव का स्वतन्त्र अधिपति है। जो कुछ यह जगत हू, 
उस सब का वह प्रश्मासन करता है ) यहाँ संशय होता है कि अग्निरहस्य और 
चृहदारण्पक में क्या यह एक विद्या है और गुणों का उपसंहार होता है, अथवा 
येदो विद्याएँ है, गौर गुणों का उपसंहार नहीं होता हे। विन्ासा होती है कि 
प्रथम प्राप्त क्या होता है । पूर्वपक्ष है कि विद्या का भेद और थुणों का अनुपसंहार 
प्राप्त होता हैं। क्योंकि एक विद्या होने पर पुनरुक्ति का पअश्द्ध होगा । जिससे 
भिन्न शाखाओं में अध्यवनकर्ता और वेदिता (द्रष्टा ) के भेद से पुनरुक्तिता का परि- 
हाट को उमझ कर विद्या की एकता को निदचय करके, एक स्थान में पड़े गये अधिक 
गुण अन्य स्थान में उपसंहत किए जाते हैं, बह प्राण सम्बादादि में कहा जा घुका 
है। परन्तु एक बाला में अध्येता बेदिता के भेद के अभाव से पुनवक्तता दोय के 
परिहार नहीं हो सकते से, दूरदेशस्थ एकविद्या होने योग्य नहीं है । यहाँ एक श्रृति 


<०छ प्रहासधदाइुरमाध्यम्‌ [ अध्याय मे 


विद्या वा विधान के लिए है, अत्य गुण विधान के रिए है। ऐसा विभाग भी नहीं 
हो सकता है। जिससे एसो विभागावस्था म, अधिक ही गुण भिन्न भिन्न शरुतिया मं 
बहे जाते, और समान (तुल्य एक ) गुण दोता श्ुतियां मं नहीं कहे जावे, और 
मतोमयत्वादि समान गुण भी दोनों स्थाना म॑ पढ़ें जात है, जिससे परस्पर गुणा वा 
उपसहार नहीं होता है 


एएं प्राप्ति श्रमहे--यथा भिन्नासु शासास्ु सियरेकत गुणोपसहारश् भन- 
त्येबमेक्स्यामपि शास्ाया भजितुमहेति, उपास्याभेदात्‌ | तदेव हि. नहा 
सनोमयत्वादिगुणकमुभययाप्युपास्यमभिन्न प्रत्यभितानीमढ | डउपास्य च रूप 
वियाया | नच ग्रिय्यमाने रूपाभेदे तिवासेदमध्ययसातु शामज्मुम | नापि 
विद्याइभेंदे शुणव्यप्रस्थानम | नमु पीनरुस्त्यप्रसड्गादियाभेदीइष्ययलित । 
नेत्युन्यते अर्थविभागोपपफ्ते । एक ह्याम्नान जियायियानाथंमपर गुणर्रिधा- 
नाथमिति न ज़्चितन्नोपपयते | भन्‍्तेश सत्ि यदपटितमग्निरहस्थे लदेव ब्रुह- 
दारण्यके पठितव्यम्‌ 'स छप भर्वस्येशान ' इत्यादि। यक्तुं पठितमेव मनो- 
मय इत्यादि तन्न पढितव्यम्‌। नेप दोप । धदबलेनेव प्रदेशास्तरपठितनिद्या- 
प्रत्यभिन्नानात्‌ । सम्तानगुणाम्नानन ढि गरिप्रण्ठेशा शाण्डिल्यद्िद्या पत्य- 
भिन्नाप्य तम्यामीशानत्थाद्युपदिश्यते । अन्यथा हि फ्थ तस्यामय गुणप्रिधि- 
रमिधीयते। अपि चाशधाप्ताशोपदेशेनाथथवात याक्ये सज़ाते प्राप्ताशपरा- 
मशस्य नित्यानुयादतयाथ्प्युपपद्ममान त्यान्न तदूवलेन प्रत्यभिनेपेक्षितु शफ्यते। 
तस्मादत समानायामपि शासाया विश्वेक्त्ध गुणोपमहारश्चेस्युपपनम ॥ १६ ॥ 


इस प्रदार प्राप्त हीत पर बहते हैं कि उपास्य के अभेद से जैसे भित्र शाखाओं 
में विद्या वी एकता होती है, और गुणा का उपसहार हाता है। उसी प्रवार एवं 
शाथा में भी होने के योग्य है। जिससे मनोमयत्वादि गुण वाला उसी अभिन्न उपास्य 
ब्रह्म की दोनों स्थानों म प्रत्यभिज्ञा करते हैं। विद्या ( उपासना ) दा उपास्य #प 
होता है। रूप वे अभेद विद्यमात रहते विद्या के भेद का निद्याय नहीं कर सदते 
हैं और विद्या के अभेद होते गुण का व्यवस्यान ( अनुपसहार ) भी नहों हो सवता 
है। यदि वहा जाय कि प्रुनरुतिता के प्रंसय स विद्या वा भेद विश्चित किया गया 
है, तो वहा जाता है वि थर्थों वे विभाग वी उपपत्ति से पुनरक्तिता की प्राप्ति नहीं 
है, एव बह श्रुति निसम अधिक गुण श्रुत हैं, वह विद्या दा विधान के रिए प्रधान 
है। उसमे अय बृहदारप्ययव श्रुति गुण विधान वे रिए है। इससे कुछ भी अगु- 
पपन नहीं है । यदि बढ़ा जाय की ऐसी व्यवस्था हाने पर अमिरदम्य म जो अप- 
ठित है, चही बृहदारश्यद मे पढ़ना चाहिए (वह संय् वा सझुप्रामी है) इत्यादि | 
जा ( मतोमय ) इत्यादि अग्तिरहस्थ म पड़ा हीं हुवा है, उध्यो बृहुदारण्यव मे नहीं 
पटना चाहिए। यहाँ वहा जाता है. कि यह दोष सही है, बयाकि कुछ पढित गुण का 


पाद: ३ ] सम्वन्धाधिकरणमाष्यम्‌ <दण्५ 


पाठरूप बल से ही प्रदेशान्तर में पठित विद्या की प्रत्यभिज्ञा होती है। चमान गुण 
के कथन द्वारा ही दुरदेश वाली गाण्डिल्यविद्या की प्रत्यभिना कराकर उसमें 


हट । 


इंशानत्वादि का उपदेश दिया जाता है, अन्यथा उसमें यह ग्रण विधि केसे कहा 
जायगा | अप्राप्त अंश के उपदेश से वाक्य के अर्थवाला ( सार्थक ) होने पर प्राप्तांश 
का परामझश ( कथन ) के नित्यानुवादशपत्ता से भी उपपन्न होने से उसके बल से 
अत्यभिन्ना की उपेक्षा नहीं की जा सकती है । अर्थात्‌ विद्या का भेद नहीं माना जा 
सकता है। इससे यहाँ एक जाख्ता में भी विद्या का एकत्व और गुणों का उपसंहार 
होता है, यह उपपन्न होता है ॥ १९ ॥॥ 


सम्बन्धाधिकरण ॥ ११ ॥ 

संहारः स्थाहयचस्था वा नाम्नोरहरहं त्विति । विद्येकस्वेन संहारः स्थादध्यात्माधिदेवयो: ॥ 
तस्योपनिषदित्येबंभिन्नस्थानत्वद्शनात्‌ । स्थितासीनगुरुपास्त्योरिष सास्नोव्यवस्थितिः ॥ 

एक विद्या के साथ सम्बन्ध होने से शाण्डिल्यविद्या के समान अन्यन भी 
गुण का उपसंहार होगा । ब्रह्म के अधिदेवत और अध्यात्म भेद से अहर, अहम ये 
दो रहस्य नाम बृहदारण्पक में कहे गए हैं, वहाँ संशय होता है कि इन नामों का 
परस्पर उपसंहार होगा, अथवा व्यवस्था रहेगी। पूर्व॑पक्ष है कि विद्या की एकता से 
अध्यात्म अधिदेवत नामों का उपसंहार होगा। सिद्धान्त है कि यद्यपि ब्रह्म एक है 
उप्तकी विद्या एक है तथापि नेत्र और आदित्यरूप भिन्न स्थान मान कर औपाधिक- 
भेदयुक्त ब्रह्म के तस्थ उपनिपद्‌, अक्षिस्थ का उपनिपद्‌ वा आदित्यस्थ का 
उपनिपद इस प्रकार से भिन्न स्थानत्व के दर्शन से नामों की व्यवस्था होती है। जेसे 
नुझ के एक होते भी स्थित और आसीन गुरु की सेवा उपासना में व्यवस्था होती है ॥ 


सम्बन्धादेवसन्यञ्ञापि ॥ २० ॥ 
यूहदारण्यके सत्य अहम (छू० ४३१ ) इत्युपक्रस्य तत्यत्तत्सत्यमसी 
स आदित्यो थ एप एतस्मिन्मण्डले पुरुषों यश्रायं दक्षिणेउ्षन्पुरुपए (ब्लु० 
४॥४॥३ ) इति तस्वेत्र सत्यस्य बन्रह्मणोडधिदबततमंध्यात्मं चचॉयतत्विशेषमुप- 
दिश्य व्याह्मतिशरीरत्व॑ च संपाद्य 6 उपनिपषदोचुपरदिश्येत-ग लस्योपनिपद- 
हरित्यधिदेवतम्‌ | वस्वोपनिपद्हमित्यध्यात्मम्‌ | चन्न संशय >-क्िंमविभा- 
गेनेवोसे अप्यपत्तिपदायुभवन्नानुसंधातव्ये' उते विसागेनेक्राधिदेवतमेंकाध्या- 
त्मसिति। तत्र सूत्रणेबोपक्रमते | यथा शाण्डिल्यविद्यायां विभागनाँव्यश्री 
तायां शुणापसंदार उत्त एचमन यत्राप्येच॑जातीयके चिपये सावंत सहात ? एक 
विद्याभिसन्वन्धात्‌। एका हीय॑ सत्यविद्याधिदेवमध्यात्म॑ चॉवीदा+उपकरसा- 
मसंदाद व्यतिपक्तपाठाज्व । कर्थ तस्यामझ्ठुदिता घमस्तस्यासेव न स्थात | यो 
झाचार्ये कश्विदठुगमनादिराचारश्रोदितः स आमगतेडरण्यगते च तुल्यवदेव 

भत्रति | तस्माठहुभयोरप्युपनिपदोस्मयत्र प्राप्तिरिति || २० ॥ 


पद प्रह्मसूत्र आजुरभाष्यम ( अध्याय ३ 


बृहदारण्यम मे ( ब्रह्म सय है। एसा उपक्रम वरके ( वह सत्‌ ब्रद्मा वर्या है 
वह आदित्य पुरेष बया है हि सा आदित्य है कि जो यह सूर्यमण्टक मे पुष्प है 
यही सय बह्य है। जा यह दिण नभ् मं पुष्य है वह ब्रह्म है) इस प्रवार उच् 
उपत्रान्त बहा के ही अधिदेवत (सुयंमष्टठ ) और अध्यात्म (नत्र ) आयतन 
( आश्रय ) विशेष का उपदेश करके और व्याहृति को उस ब्रद्म के बारीरस्प स 
सपादत ( सिद्ध ) करवे दो उपनिषदा ( रहस्य नामा ) वा उपदश दिया जाता है 
कि उस ब्रह्म वा अधिदेवत ( बटर ) यह नाम है । उसी वा अध्याम ( अहम ) 
ह नाम है। यहाँ सश्य होता है कि एप ब्रह्म के दा नाम हान से विताग व 
पिना ही दोना साम दोना स्थानां मे अनुसवान घितन वे योग्य है अथवा विभाग 
पूघच एवं अषिदेवत्त उपरनिपद्‌ और एक अध्यात्म एपनिपद्‌ बनुसधान था याग्य हूं। 
इस प्रवार सझ्यय हान पर वहाँ सुत्र द्वारा ही अधिकरण वा आरम्म बरतहट प्रृव 
पक्ष मरते ह कि जैस विभागपूधव पढित दी शाण्टियबिया म गुण वा डप 
सहार वहा गया है इची प्रदार एवं विद्याव' साथ सम्बंध स इस प्रवार क 
विपय रहते अयनब भी उपसहार हान योग्य है। जिससे अविदेवत जोर भ“यात्म 
रुप से पठित भी यह विद्या ( सत्य प्रह्म ) इत्यादि उपतम के अभेद से ठथा व्यति 
पक्त (सदिश्ट्ट ) पाठ स एवं ही सयविद्या टै। दस प्रयार स एप हान पर उसी 
मे कथित धम उसी म नहा हा यह केसे हागा। जिससे जाचायविषयत्रा जो शुछ 
अनुगमनादि सदाचार कहा गया है वह सदाचार थाचाय॑ वे भ्राम मे रहते था जगठ 
मे रहते सह ही होता 2। बेस ही प्रह्म के नविदेवत अध्याम स्थानभेद हात 
भी उपनिषत्‌ दवा चित्त सत्य होगा, इससे दोना उपनिपता वी होना स्थानों से 
प्राप्ति होगी २० ए 
एप प्राय प्रतियिपक्ते-- 


नया विद्येपात्‌ ॥ २१ ॥ 


से पोभयोरभयत् प्राप्ति | कस्मात्‌ ? विशेषात्‌ :पासनस्थानयिगेपो 
पनियन्‍्यातित्यव | कब स्थानपिशेपोपनियन्ध इत्युन्यते--य छप एतस्मि- 
न्मण्टले पुर्प ! (बू० »श३ ) इति ह्याधिरैरिक पुरुष प्रदूधत्य तश््योपनिपद- 
हरिति श्रावयति, योडय दर्सिणेड्तन्पुस्प ! (बू० ७४ ) हति ह्याव्यासिर 
पुरुष प्रकृत्य तस्योपनिपदलमिति। तस्पेति चेतत्सनिशितायलूम्पन सर्वनाम, 
तरमादायतनपिशेष-यपा श्रम णेथे ते उपनिपदाबुपन्श्यित्त | कुन उभयोरभयत्र 
प्राप्ति | नन्‍्पक एयायसबविदेवतमध्यात्म च॒ पुरुष , एक्स्येय सत्यस्य अहयण 
आयतनदयप्रतिपादनात्‌ | सत्यमेयमेतत्‌ | एकस्यापि त्वयर्थारिशेपोपादा 
भेनवोपनिषक्षिगेपोपल्शात्तटयस्थर्थैत सा भगितुमह ति । अस्ति चाय न्ष्ठान्त 
सत्यध्याचायस्वरूपानपाये यदाचार्यस्यासीनर याजुउर्तनमुक्त न तत्तिष्ठतों भगववि, 


वाद: ३ संवन्धाधिकरणभाष्यम्‌ ८०७ 


यब तिप्ठत उक्त न तदासीनस्थेति । आमारण्ययोस्त्वाचार्यस्वरूपानपायात्त- 
त्स्तरूपानुवंद्धस्य चा घमस्य ग्रामारण्यकृतविशेषपासावादसयत्र तुल्यबदूभाव 
इत्यच्टान्तः सः | तस्मायवस्थाउनयो रुपनियदो: ॥ २१ | 

इस प्रकार पूपक्ष के आप्त होने पर प्र॒त्युत्तर कहते हैं दोनों उपनियदों की दोनों 
स्थानों में प्राप्ति नहीं होती है। यदि कहो कि क्यों नहीं होती है, तो कहा जाता 
है कि विशेष से नहीं होती है। अर्थात्‌ उपासना के स्थानविज्ञेप के साथ उपनिपदों 
के उपनिवन्ध ( कथन-सम्बन्ध ) से अन्यत्र प्राप्ति नहीं होती है। स्थानविशेप का 
उपनिवन्ध किस प्रकार है, यह कहा जाता है कि ( जो यह इस मण्डल में पुरुष है ) 
इस प्रकार आधिदेविक पुरुष को प्रकहृत ( प्रकरणस्थ ) करके उसका उपनियद्‌ 
( अहर ) है इस प्रकार श्रुति सुताती है। (जो यह दक्षिण आँख में पुरुष है ) इस 
प्रकार अध्यात्म पुरुष को प्रकृत करके उस का उपनिपद्‌ ( अहम ) है इस प्रकार 
सुनाती है। तस्थ यह जब्द सब्रिहित विषय वाला सर्वनाम है, इससे आयतन 
( आश्रय ) विभेष के आश्रयण सम्बन्ध द्वारा ही ये दोनों उपनिपद्‌ उपदिष्ट होते है । 
फिर किस हेतु से दोनों की दोतों स्थानों में प्राप्ति हो सकती है । यदि कहा जाय 
कि यह अधिदेबत और अध्यात्म पुरपष एक ही है, क्योकि एक ही सत्य ब्रह्म के दो 
आयततन का प्रतिपादन किया गया है। इससे नाम की व्यवस्था नहीं हो सकती 
हैं । यहाँ कहा जाता है कि एक ब्रह्म के दो ज््यान हैं, यह सत्य ही है । किन्तु एक के 
त्षी अवस्थाविज्ेष के उपादान ( ग्रहण ) द्वारा ही उपनिपद्विज्षेष के उपदेश से 
उस अवस्था वाला ही का वह्‌ उपनियपद्‌ होने योग्य है। यह हृप्टान्त भी है कि 
भाचार्य के स्वरूप के अनपाय ( वर्तमान ) होते भी बेंठे हुए आचार्य का जो अनुवत्तन 
( सेवन ) कहा गया है, सो छड़े का नहीं कहा गया है। जो खड़े का कहा गया है 
चह बैठे का नही कहा गया है। अर्थात्‌ आचार्य की अवस्थाभेद से अनुदृत्ति में भी 
भर्मगास्त्र में भेद कहा गया है। ग्राम और जंगल में तो आचाय॑ के स्वहप के अन- 
पाय से और उस आचार्य के स्वरूप के साथ सम्बन्ध वाला धर्म को ग्राम ओर जंगल- 
कुत्त भेद के अभाव से दोनों स्थानों में उस धर्म का तुल्य भाव रहता है । इससे वह 
ह्रान्त नहीं है, इससे इन दोनों उपनियदों की व्यवस्था है। इस सूत्र में वा णब्द 
एचकाराथ में माना गया है ॥ २१ ॥ 

दर्शयति च ॥ २२ ॥ 

अपि चेवब॑जातीयकानां धममोणां उयवस्थेति लिझ्ठदशर्न सबवंति--तस्थे- 
तठस्य तदेव रूप यदमसुप्य रूप यावमुष्य शेंष्णां ता गंष्णा यन्नाम तन्‍्नाम 
( छा० १७४५ ) इति। कथमस्य लिह्न्वामेति तदुच्यते। अच्यादित्यस्थान- 
भेदसिन्नान्धमीनन्येन्यस्मिन्ननपसंदा यान्पश्यन्निद्तिदेशेनादित्यपुरपगतान्ख्पा- 
दीनक्षिपुरझप उपसंहरति--तस्व॑तस्थ तदेव रूपम! (छा० शऊ£ ) इत्या- 
दिना | तस्माद' व्यवस्थिते एव्नते उपनिपदाविति तिणयः ॥ रे२ 
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इस प्रकार के धर्मों वी व्यवस्था रहती है परस्पर उपसहार नहीं होता है इस 
अर्थ वकों समझन के रिए लिए (हतु )का दर्शन होता हैवि (उप इस च्तुस्थ 
पुदष वा वही रूप है किजो जाहियस्थ उस पुझेय वा सूप है। तो जादित्यस्थ वे 
दो पव है वही इसके दो पव हैं जो उसवा नाम है स्ोई चाक्षुप का नाम है ) इस 
वा रिज्ञत्व कैसे है बहु कहा जाता है कि नत्र आदित्यरुप स्थान के भेद से भिन्न 
धर्मों वा परस्पर उपसहार के अयोग देखता हुआ यहाँ आदित्य पुरपगत रूपादि का 
बतिदेश के द्वारा आतिस्य पुष्प मे उपमहार बरते हरि [ तप्पैतम्प तत्व न्पत्‌ 
इत्यादि। अयथा विद्या बा एकतास उपसहार सिद्ध हो था अतिटेश व्यय हागा 
इसस एकविद्या म भी स्थान फे भेट से कथित गुणा क अनुपसहार स ये उपनिपद 
ब्यवस्थित ही ह यह निणय 2ै॥ २२॥ 


मंभृत्यधिकरण ॥ १२ ॥ 

जाहाया वा नवा तन सम्रश्यादियिमतय । क्षाहार्या ब्रह्मधर्मस्थाच्दाण्डिए्यादायवारणात॥ 
असाधारणघर्माणा प्रष्यमिनात नास्पत | अनाहाया बढामातसंग्वन्घो5तिप्रसज रू रा 

उपाह्य ब्रह्म के अभेद होत से सम्दूनि युग्याध्ति गुण विभुति का अयगभ्र उपसहार 
प्राप्स है परलु इसी स्थानविशेष के सम्बव स उपसहार नहां होता है। यहाँ 
सापय है कि सभूति आदि ब्रह्म वी परिभूतिया वार शाण्टिह्योदि विद्याआ मे उपसहार 
हाता है, भबवा नहा होता है ! पूवपल हैँ कि ब्रह्म के घम होन मे झाण्चल्यादि विद्यजा 
मं बारण के अभाव से उपसहार होना चाहिय | घिद्धा-त हैं कि प्रथम जैंस कहा गया 
हैं मि मनोमय बादि असावारण धर्मों के दाना वापया मे रहुन से उनके द्वारा प्रत्य- 
भिनापूवक क्षेप गुणा का उपसहार होता हैं। उस प्रकार से यहाँ असावारण धर्मों दी 
जीर पर्मों द्वारा विद्या यों प्रयत्मिता नहां होतो है। इससे महाँ उपसहार नहीं 
होता €। वरद्ममात्र का सम्बंध तो अतिव्यात्ति वा हैतु हैं. अथातु अ्ह्म के सम्बन्ध- 
मात्र से गुपोपमहार मानन पर सब विद्या म॒ सदे गुण वा उपसहार ताग्रा, बयाकि 
सवम्र ब्रद्य हो उपास्य है ॥ १-२ || 


संभतिद्युव्याप्ट्यपि चातः॥ २३ ॥ 


ब्रह्मश्वेष्ठा बीया सभृतानि अद्ामे प्येछ दिममाततान! इस्येय शाणायनी- 
याना सिल्लेपु पीयसशृतियुनिउशप्रश्वतयों शक्मणा विभूतय पठयन्ते | लेपा- 
मेत्र चोपनिपद्ि शाण्टित्यिद्याप्रमृतयों अद्मतिया पछ्यन्ते। तासु अक्मतरि 
दयांसु ना नह्निभृतव उपसहिप्रेरत्न बेनि विचारणाया पह्मसम्पन्यादुपसलर- 
प्राधावेश पठति--सम्रतियुण्यात्रिप्र ृतयो गिभूतय शाण्टिल्ययियापर- 
शृतिपु नोपसइत्याई अतण्य चायतनत्रिशेषयोगात्‌ | तथाहि शाण्टिल्य- 
नियाया हृदयायत्तनत्व प्रह्मण उक्तमू-ण्प मर आप्माउस्तहद्य! ( छात श१ 
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४३ ) इति। चह्देव दृहरविद्यायामपि दुहुरं पुण्डरीकं वेश्म दहरोडस्मिन्नन्त- 
राकाशः ( छा० ८।१॥१ ) इ्त | उपकोसलबिद्यारयां त्वक्ष्यायततनत्वम य एपो5- 
क्षिणि पुरुषों दृश्यते! ( छा० ४४१४१ ) इति | एवं तत्र तत्र तत्तदाध्यात्मिक- 
सायतनसेतासु विद्यास॒ श्रतीयते। आधिदेबिक्यस्त्वेता विभूतयः संश्रतिद्युव्या- 
सिप्रश्नतयस्तासां छुत एतासु प्राप्ति: | 

प्रह्म ही जिन के ज्येछ ( काररा ) हैं, ऐसे ( ब्रह्मज्येछानि ) ब्रह्म ज्येष्ठ वाले 
[ वीर्यायि ) वीय॑-पराक्रम ब्रह्म से प्रथम संभृत ( धृत ) हुए । बही ज्येछ्ठ ब्रह्म देवादि 
की उत्पत्ति से प्रथम ही स्वर्ग को व्याप्त किया ( ब्रह्म भूतानां प्रथम तु जश्ने तेनाहंति 
ब्रह्मणा स्पधितुं कः ) भूतों का कारण रूप ब्रह्म प्रथम था, उस ब्ह्म के साथ स्पर्धा कौन 
कर सकता हैं। इस प्रकार राणायन्तीय नाम वालों के खिल ( परिशिष्ट ग्रन्थ ) में वीर्य 
का धारण स्वर्ग में निवेश व्यापकत्वादि ब्रह्म की विश्वृतियाँ पढी जाती है। उन 
राणायनीयों के ही उपनिपद्‌ में झाण्डिल्यविद्या आदि ब्रह्मविद्याएँ पढ़ी जाती हैं 
उन ब्रह्मविद्याओं में वे ब्रह्म की विभृतियां उपसंहत होंगी, अथवा नहीं होंगी; ऐसी 
विचारणा ( विचार ) की उपस्थिति होने पर ब्रह्म के सम्बन्ध से उपसंहार की प्राप्ति 
होने १र, इस प्रकार पढ़ते--कहते है कि संभूतिद्युव्याप्ति आदि विभूतियाँ शाण्डिल्य- 
विद्या आदि में उपसंहत नहीं होने योग्य हैं, और नहीं सम्बन्ध होने में यह आयतन 
विज्येप का सम्बन्ध ही हेतु है । जिससे इसी प्रकार शाण्डिल्यविद्या में ब्रह्म का हृदय 
आयतनत्व कहा हुआ है कि ( यह मेरा आत्मा हृदय के अन्दर है ) इसी प्रकार 
दहरविद्या में भी ब्रह्म का हृदय स्थान कहा हुआ है कि ( अल्प हृंदयकमल ब्रह्म 
का गृह उपलव्धिस्थान है इसमें दहर अल्प अन्तराकाञग् ब्रह्म रहता है ) उपकोशल 
विद्या में तो नेत्र आयतनत्व ( आश्रयत्व ) कहा हुआ है कि (जो आँख में पुरुष 
दीखता है वह ब्रह्म है ) इस प्रकार तत्ततु स्थानों में तत्ततु आध्यात्मिक ( शरीर 
सम्बन्धी ) आयतन इन विद्याओं में प्रतीत होता है। संभृति चुव्याप्ति बादि ये 
विभूतियाँ तो आधिदेविकी है, फिर उच की इन विद्याओं में केसे प्राप्ति होगी । 

नन्वेतास्वप्याधिदेषिक्यों विभूतयः श्रुयन्ते--ज्यायान्दिवों ज्यायानेभ्यो 
लोकेभ्यः ( छा० ३॥१४।३ ) एप उ एवं भागनीरेप हि सबंपु लोकंपु साति! 
(छा? ४१४५४ ) 'थावान्या अयमाकाशस्तावबानेपोडन्तकह्ंद्य आकाश उस 
अस्मिन्याबाप्रथ्िवी अन्तरेव समाहिते! ( छा० ८।१॥३ ) इत्वेवमाद्ा: | सन्ति 
चान्या आयतनविशेपहीना अपीह ब्रह्मविद्या: पोडशकलादााः | सत्यसेवमे- 
सतू | तथाप्यत्र बिय्यते विशेष: संभ्रत्याद्नुपसंदारहेतु:। समानगुणाम्नानेन 
हि प्रत्युपस्थापितास विश्रकृप्देशास्व॒पि विद्यासु विप्रकषदेशा शुणा उपसह्ि 
यरजन्निति युक्तम्‌। संगम्ृत्यादयस्तु शाण्डिल्यादिवाक्वनाचरात् सनोमयत्वादयो 
शुणाः परस्परव्यावृत्तस्व॒रूपत्वान्न प्रदेशान्तरवर्तिविद्यात्रत्युपस्था पन क्षमा: । 
नच ब्रह्मतंबन्वमात्रणः प्रदेशान्तरव॒तिविद्यात्रत्युपस्थापनसित्युच्यते, विद्या- 
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सेदेडपि तदुपपत्ते | एक्मपि हि. बक्ष मिभूनिभेवेरनेकषोपारयत इंति 
स्थिति , परोवरीयस्त्यादिवदूभेदटर्शनात्‌ । तरमाद्ीर्यराम्ृत्यादीना शाण्टिल्य 
विद्यादिप्पिनुपसनार इति || २३ ॥ 

शा होती है दि इन शाण्डित्यादिबियाला मे भी जाविदेविदी विशूतियाँ सुनी 
जाती हैं कि ( जावाशादि स आत्मा अत्यन्त बढा है। दन लोकां से अति बडा है )। 
यह पत्र लाका मे प्रकार वो प्राप्त वराने बाठा है जिससे सब लोंदा मे यही प्रता- 
शता है। चितना बता यह बाहर वा आयाश है। उतना बडा यह भझंदर हृदया- 
बाद आत्या है. उसे जन्‍्दर म ही स्वर्ग और भूमि दोना स्थिर है ) इत्यादि और 
आय आयंतनरहित भी पाइशवशा बादि ब्रह्मविद्या इस प्रवरण भ है, इससे आनि- 
देविक तुत्यता स तथा अब्यात्मायवांस सम्रृत्यादि दो प्राप्ति हैं। उत्तर है कि 
यह विभूनि वा श्रवण साय ही है ताभी सभूति आदि के अनुपसहार का हेतुरूप 
विष [ भेद ) यहाँ है। जिससे समान ग्रु़् वे वथन द्वारा दुरदेश वाली विद्याआ 
के भी प्रयुपस्थापित [ प्र्याज्ञात ) टोन पर दूरदग वादे गुण उतम उपसहुत्त हाते 
है यह युक्त है। यहाँतचा सभ्यादिष्य गुष जीर झाण्डित्यविद्यावक्यगत सनोमय- 
पादि गुण परस्वा ब्यायत्त स्वत्प वादे होनेस दुरदेशवर्ती विद्या के प्रत्युपस्थाम 
( प्रत्मिता ) म॑ समर्थ नहीं है। ब्रह्म के सम्बय मात्र से प्रदेशातरवर्ती विदा वा 
प्रायुपस्यापन होगा है. एसा नहीं वहा जाता है, जिससे विद्या के भेद रहते भी 
ब्रह्म सम्वाव वी उपपत्ति होनी है एप ही ब्रह्म विभूति वे. भेदा दवरा अनेत् प्रकार 
स उपाधित होता है ऐसी स्थिति [ मर्यादा निश्चय ) है | पूर्वोक्त परोवरीयंशवादि 
गुणयुक्त उपासना का हिरप्यप्मश्रुवादि उपासना से भेद देखने से एसा निश्चय हांती 
है। इससे वीर्यसद्रायादि का दाण्टित्यविद्या आदि मे उपसहार नहीं हाता है ॥ २३ ॥ 


पुस्पाच्धिफरण ॥ १३ ॥ 

पुविद्येराइथवा भिन्ता से त्तिरीयकताग्डिनों । सरणायसूथसपादिसाम्यादेकेति गम्यते ॥ $ ॥ 
घहुना रपभेदेन किपिल्साम्यस्थ बाधनात्‌। न विद्येक्य तैत्तिहीये बहायविद्यामश सनाव ॥ रा 

ताण्डीपैद्दी को प्रृष्यविद्या म जैसे गृुग ह बैंसे दतर के विया मे गुण वे 
अतनथन से विदा भिन्न है, इसासे गुण का उपसंह्ार नहीं होता है। सशय है थि 
तत्तिरोयदहू और तापष्डी की प्रुष्यविद्या एवं है अबया भिन्र है। परव॑पल है हि 
मरणम्प शवनूथवादि के दोता स्थाया मे तुन्य होने से विधा एव ही हे एसी प्रतोति 
होती है। अधिव रप के भेद हान से अत्पतुल्यता वा वा होता है, इससे विद्या वी 
एपता नही है। वाष्ती लावा मे हा पुरुषविद्या है तैततिरीयक मे तो त्रह्मविद्या दी 
प्रचसामात्र है स्वतात्र पुएपरविद्या नही है ॥ १-२ ॥ 


पुरुयविद्यायामिव चतरेपामनाम्नानात्‌ ॥ २४ ॥ 
अस्ति वाण्टिना पेन्निना च रहस्यनाक्षणे पुरुणमिया | तत्र पुम्पों यत्त 


पादः ३ ] संभृत्यधिकरणभाष्यम्‌ <₹११ 


कल्पित:। तदीयमायुर्चेधा विसज्य सबनत्रय कल्पितम्‌। अशिशिपादीनि च 
दीक्षादिभावेन कल्पिततान, अन्ये वव धमोस्तत्र समधिगतश्षाशीमन्‍्त्रप्रयोंगा- 
दयः | तत्तरायका आप कंचित्पुरुषयज्ञ कल्पयन्ति--तस्येव बिह॒पों यज्ञ- 
स्यात्मा यज्ममानः श्रद्धा पत्नी! (सारा? ८०) इत्येतेनानुवाकेन । तत्र संशयः- 
कि ये इतरत्रोक्ताः पुरुषयन्नस्थ धर्मास्ते तैत्तिरीयकेपूपसंह्तव्या: किंचा 
नोपसंहतव्या । पुरुपयक्ञत्याविशेषादुपरसंहारप्रातावाचक्ष्महे--नोपसंह 

या इति। कस्मात्त्‌ ? तद्वूपप्र त्यभिज्ञानासावात्‌ | तवदाह्चाय:--पुरुपवि- 
आयाम गंत | यथकेपा शाखिना ताण्डिना पांड्नना व पुरुपावद्यायासाम्रान 
संबमसितरेपां तत्तिरीयाणामान्नानमस्ति | तेपां हीवरविलक्षणमेव यज्संपादन 

चते पत्तनोयजमानचेदबादिवहियूपाज्यपश्वृत्विगाबनुक्रमणात्‌ | यटाप सबन- 
संपादन तद्पीतरविलक्षणमेव “यत्पातर्ंध्यंदिन ४ साथ च॑ तानि सब- 
नात्ति! ( नारा० ८० ) इति | 

ण्डी और पेड्धी के रहस्य ब्राह्मण में पुरुषविद्या है। यहाँ पुरुप को यणरू 

से कल्पित ( सिद्ध ) किया गया है कि ( पुरुष ही यज्ञ है) और उस पुरुष की आयु 
को तीन प्रकार से विभाग करके तीन सवन नामक कर्म विजेपस्तान रूप से करिपत 
किया गया है कि ( उस पुरुष का जो चौवीस वर्षतक का जीन है सो प्रात: सवन 
है, फिर चार अधिक चालीस वर्ष का जीवन मब्यदिन का सवन है, फिर आठ अधिक 
चालीस वर्ष का जीवन ठृतीय सवन है । भोजन की इच्छा आदि दीक्षा आदि रूप 
से कल्पित हुए है कि ( जो खाना चाहता है, जो पीना चाहता है, जो रमता नहीं है 
वह दीक्षा है ) इत्यादि । ( यावदायुः सन्तनुते ) इससे आज्ञीवादि (अक्षितमसि) इत्यादि 
मन्त्रप्रयोगादि अन्य भी धर्म वहाँ अधिगत (ज्ञात ) होते है, यह छान्दोग्य अ० ३।- 
१६॥१-३ आदि में वर्णित है। तैत्तिरीयक भी कोई पुरुषयज्ञ की कल्पना करते हैं 
कि ( इस प्रकार जानने वाला उसके यज्ञ का आत्मा यजमान हूँ श्रद्धा पत्नी है) 
इस अनुवाक्र से यज्ञ की कल्पना होती हैँं। यहाँ विद्यन्‌ पुरुष ही यज्ञ हैं, ऐसी दृष्टि 
से संगय होता है कवि जो अन्यत्र पुरुपरूप यज्ञ के धर्म कहे गये है, वे धर्म तेत्तरीयक 
में उपसंहार के योग्य है, अथवा उपसंहार के योग्य नहा है। एरुपवन्नत्व की अविशेपता 
( तुल्पता ) से उपसंहार की प्राप्ति होने पर कहते हैं कि उपसंहार के योग्य नहीं है । 
क्योंकि तैत्तिरीयक में अन्यत्र कथित उस पुरुषयज्ञ के रुप की प्रत्यनिन्ना का अभाव 
है । वही आचार्य ( सूत्रकार ) कहते है. कि ( पुदुप विद्यायामिद )। जिस प्रकार ए 


बा डी और पेड्ी शाखा वालों की पुरुषविद्या में श्रुति कवन हैं, उससे वन्य तेत्ति- 
सोयों की वैसी श्रति कथन नहीं है। जिससे उन तत्तिदीयों के यज्ञ का संपादन अन्य 
से विलक्षण ही देखा जाता है ( श्रद्धा पत्नी, आत्मा यजमान शिखा वेद ( छुझमृप्ि ) 
उर वेदि, छोम वि, हृदय यूप, काम आज्य, ऋ पद्चु, बाक होता, श्राण उद्गता, 


नेत्र अव्वझुं, मन ब्रह्मा ) इत्यादि जनुक्रमण से विलक्षणता है। जो सबन का सम्पादन 
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( कपन ) है, वह भी इतर से विल्क्षण हो है क्र (जौ प्रात काठ, मध्यदित जीौर 
सायकार हैं व सवन हैं )। 


बदपि फिंचिस्मरणायभूथत्यादिसाम्य नदष्यत्पीयस्त्थाद' भ्रयसा येल- 
क्षणपेनामिभूयमान्त न प्रत्यभिज्ञापनलमम्‌ | नच तंत्तिरीयक पुरुपस्य यततत्व + 
त्षुयने। विहुपो यतस्थेति नचते समानाविकरणे यप्रयो। सिद्वामिब यो 
यतसस्‍्तम्येति | नहि पुरुपस्य मुख्य यपतत्वमस्ति। व्यधिए्रणे पते पप्नयी 
पिदुपों यो यन्नस्तस्परेति। भगति टि पुम्पस्य मुख्यों अनमबन्य | सत्य च 
गता मुरय एयाथ आश्नयित्तव्यो न भाक्त | आत्मा थंतमान इति च थज्ञमा- 
नत्वय पुस्पस्प लितुपन्धयविकरण्येमयास्य यज्ञसम्नसथ दशयति | अपिय 
तस्यत्रप्रिदप इति सिद्धयबनुवाट ठु्ती सत्या पुझपरय वक्षसायमात्मादोना ते 
यनमानाहिभाव प्रतिवित्समानस्य याय्यभेद स्यात्‌। अपिच समसन्यासा- 
सात्मतिया पुरस्तादुपदिश्यानन्तर तम्येय्त्रिदुप इत्यायनुत्मण पश्यन्त पूर्य- 
शेप एयंप आम्रायो न स्थतन्त्र इति प्रतीम । तथा चेकमेय फ्लमुभयोरप्य- 
न॒तास्यारुपलभामदह अदयणा भध्मिानमाप्नोति' इति। इतरपा त्यनस्यशप 
पुरुपत्रियान्नाय । आयुरमिउ्द्धिफला हमसी 'एप ह पोडशवर्पषशत जीयति थ॑ 
एय बढ! ( छा ७) इति समभिव्यायरात्‌। वस्माज्थासान्तराधीताना 
पुरमंपनिद्याधमाणा माशीमन्तादीनामश्रामिस्तत्तिरीयर ॥ २४ ॥ 


जा मरग म अवभृवत्व ( अन्तिम स्नानट्व ) जादि कल्पना मे दुछ तुण्यता है, 
वह भी अनि अत्पता के वारण अधिव विश्शणता से जभिभृत होरर ध्रत्यभिनापन भें 
असमय है। यन बस्तुत तैत्तिरीयक म पुषए्च के यत्रेव्पव नहीं सुना जाता है , 
( विदुपो यन्ञस्थ ) यहाँ समावाविकरण अभेदबोधद दो पष्टी विभक्ति नहीं है वि 
(जा विद्वान्‌ ही यज्ञ है उसका आत्मा यजमान है ) वयाकि पुष्प का मुल्य यज्ञव 
नहीं है इस्रन ये दोना प्रात व्यविक्ररण [ झेद का बोषय ) हैं कि ( विद्वान वा जो 
यत विस का लाह्मा यजमान है ) जिसमे पुद्प को यच मे साथ मुख्य सम्बंध हाता 
है। गति रहते मुल्य ही आश्यण क॑ योग्य हाता है. भाक्त ( माण ) नहीं । जात्मा 
बजमान है इस प्रवार पुरुष का यजमानत्व का बहता हुवा वाक्य व्यपिवरणता 
( नेद ] सही इस पुदध व सम्बंध की यन्त के साथ दर्शाता है। दूश्री यात है दि 
उस इस प्रकार क विद्वान के इस प्रकार स्िद्द यज्ञपुल्य अनुवाद श्रुति के रहते पुदय 
मे यज्ञभाव वा जोरआमादि के यजमानादि भाव वो प्रतिपादन थी इच्छा वाह्े 
मां वाजयनेदर हागा। विद्वान के यच्र वा अनुबाइ बरके विद्ानु के अद्धा हाथ गचाजे 
वी सिद्धि सपादन विधान मे एक्बाय्यता प्रतीत होती है। यह भेद भी है कि समास 
सहित आमविया का प्रथम उपदेश वरक॑ उसके बाद ( तस्मैवब विदुप ) इश्यादि 
उपक्रमण ( आरम्भ ) को देखते हुए, समझते हैं कि पूरोक्त बात्मविद्या वा उप (अद्भ) 
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ल्प्ए 


रुप प्रणंसाथक ही यह आम्नाय श्रुति है, स्वतन्त्र नहीं है । इसी प्रकार संन्‍्यात्तादि थि 
यक और इस अद्भविधायक इन दोनों ही अनुवाक के एक ही फल, उपलब्ध करते 
हैं कि ( ब्रह्म की महिमा को प्राप्त करता है। इतर पैड्धी आदि के तो अनन्यवेप- 
( स्वतत्त्र ) पुठयविद्या का कथन है । वह आयु की अभिवुद्धित्प फल बाला है ( जो 
« ऐसा जानता है वह एक सौ सोलह वर्ष जीता है ) ऐसा कथन से उक्त फल प्रतीत 
होता है । इससे सिद्ध हुआ कि जाखान्तर में पठित पुरुषविद्या के धर्म आज्ञीप मन्त्रादि 
की नेत्तिरीयक में नहीं प्राप्ति होती है ॥ २४ ॥ 


वेधावधिकरण ॥ १४ ॥ 

वेधमन्त्रप्रवग्यादि विद्याज्डमथचा न तु । 

चिद्यासन्निधिपाठेन विद्या मन्त्रकर्मणी ॥ १ ॥ 

लिड्रनान्यन्न मन्त्राणां वाक्येनापि च कर्मणाम्‌ । 

विनियोगात्‌ सन्निधिस्नु बाध्योड्तो नाड्ता तयो: ॥ २ ॥ 
4 ( सब प्रविध्य ) इत्यादि मन्त्र, और प्रवर्ग्यादि कर्मो का सन्निहित पठित विद्याओं 

में उपसंहार नहीं होता है। उसमें कारण हैँ कि वेधादिरप अर्थो का भेद है, अर्थात्‌ 

विद्या में अनुपयुक्त मनन्‍्त्रों का बर्थ है, और कर्म भी विद्या में अनुपयुक्त है। यहाँ 
संजय है कि वेधादि के वोधक मन्त्र ओर प्रवर्ग्यादि कर्म विद्या के अद्भ हैं। अबबा 


नहीं हैँ। पूर्वपक्ष है कि समीप में पाठ से अद्भ है। सिद्धान्त है कि अद्भ और जड्ी 
के सम्बन्ध वोबक विधि को विनियोग विधि कहते है, सो विधि भी, श्रुति, लिड्र, 
घाक्य, प्रकरण, स्थान, समार्या, इन छः प्रमाणों के बल से बजद्भ बड़ी के सम्बन्ध 
का बोध कराती है। इन प्रमाणों में पूर्वे-पुर्वं की अपेक्षा पर-पर दुबंल होते हैं। जेसे 
कि श्रति की अपेक्षा छिझ्भ दुर्वल होता है इन दोनों की जहाँ प्राप्ति होगी वहां श्रुति 
के अनुसार सम्बन्ध समझा जायगा, लिद्धु के अनुसार नहीं। यहाँ निरपेक्ष झब्द 
को श्रुति कहते है, उसके विधात्री, अभिवात्री, विनियोक्‍त्री ये तीव भेद होते है, शब्द 
के सामर्थ्य को लिड्भ कहते है । एकसाथ पाठ को,कफय.कूहते है, बद्धाड्ी दोनों 
की परस्पर आकांक्षा को प्रकरण कहते ढै। द्वेभ-की ?समानूता:क्ो स्थान कहते 

सन्निधिपाठ भी एक प्रकार का स्थान है, वह/लिज्ग से 'बहुर्तःदुंवछ है 
वावय से भी दुर्वंछ है। इस लिझ्भुत्प प्रमाण से' भन्त्रों का अन्यत्र . सम्बन 
है, और वावय रूप प्रमाण से प्रवर्ग्यादि कर्मो' का भी 'अन्यत्र सम्बन्ध होता है, 
तथा वाक्य से सन्निधि पाठ का बाध होता है, अंर्भातु - उसके अनुसार सम्द्ठ 
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अद्भाड़िभाव नहीं होता है। इससे उक्त मन्त्र और कर्म को, विद्या, की लैदभुता: 
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नहीं है ॥ १०३२ ॥ ड़ तर 
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चेधादयबथंखदात्‌ ॥ २० ॥ हे 
अस्स्याथवंणिकानामुपनिपदारस्से मन्त्रसमान्नाव:--सब प्रविध्य छंद 


<श्छ अद्यसत्रशाट्रमाध्यम्‌ [ अध्याय ३ 


प्रसिध्य धमनी प्रवृज्य शिर इमिप्ररृब्य जिधा पिप्क्त इत्वादि | से वाण्टि- 
मामू--हित्र सर्वित प्रसुत यम! इत्याति । शास्यायनिनामू--चख्िताश्रो 
ह स्तिनीलाइसि! वष्थांद | क्‍ठाना तत्तियराणा च“>श नामभमन श॑ 
बम्ण ” (ते १९९ ) इत्यादि | वानसनेयिनां ठूपनिपदारस्भ प्रगस्यमागरण 
पठचते- हेया ह वे सत्र निपेद्ठु ! इत्याति । कौपीतक्रिनामप्यग्निष्टोमनाह्मण प्‌: 
जद्य या अम्रिष्टामा ब्रह्मयंय तंदत्नह्मणय ते न्रभ्नोपयन्ति तंडमृतत्यमाप्लुयन्ति 
ये एतलहरप्यम्ति) इति। किमिसे सन प्रनिध्यों इत्यादया मन्‍्त्रा अनर्यों 
दीनि व क्म्रोणि विद्यासपसद्रियेरन्कया नोपसाहयेरन्निति मीमासामहे । 
कि तायन प्रतिभावि। रपसचर एथपा विद्याम्थिति । छुम ? पिद्यात्रधार 
मानामुपर्निपदूशन्थाना समीपे पाठात्‌) नन्प्रपा विद्यार्नया परिधान लोपल 
भासह | बाढदम्‌ | अनुपलभमान्ग अपि स्यनुसास्यामठ समिधिसामर्थ्यास्‌ | 
नि सनिधेरवंबर्य सभपत्यय्स्माट्सायनाश्रयितु पक्त 

भायनधिका के उपनिपद वे जारम्भम माव का पाठ है वि! (ह देव ! भरे 
चतु के सब जगा वो विदीय करा हृदय का प्रवंबन वरा धमनी ( शिटा ) सव वा 
ताइ चादा गिरिका स्वथा नष्ट करा दस प्रकार मेरा आग त्रिवा तीन प्रसार से 
विनष्ट हो वाय ) दत्यादि । ताणिश्या व उपनिषद्‌ के ऑरम्म मे मत्रपाठ हैंति([ह 
संविता-सर्वोत्पादक सूथदेव | थत को यतपति की घिद्नन्मम्पन करो ) इत्यादि | 
शाव्यायनिया के उपनिषद्‌ के जारम्भ म है ति ( उच्चे श्रवा नाम तिसके इबत बन 
हैं. बढ तुम नौठ दद्धर्ति वे समान हरित हा ) इत्यादि । कठा और तैत्तिरीयका के 
उपनिषद्‌ 4 आरम्म मे मन्‍्त्रपाठ है दि ( मित्र-्यूष, हमारे सुसलकारक हा! वद्ण 
हमार सुखकारक हा) इयादि। वाजसनधियां के उपनिषद्‌ के आरम्भ मे प्रवस्य- 
ब्राह्मय प्रथम पटा जाता है वि (इंत्ादि देव सब किसी समय यत्त वी सिद्ध 
करन के रहिए उपस्थित हुए ) बौपीतक्तिया के उपनिपद्‌ के थारम्म मे भो अग्निष्टाम 
ब्राह्मय पद्म जाता है कि ( अम्रि्टोम यनत ब्रह्म ही है लौर वह जिस दिन से विया 
जाता है वह दिन भी ब्रही है, इससे जा इस दित भे साध्य कम वा बवुष्टान करता 
है, वह ब्रह्मत्प साथ से अपर ब्नहा को प्राप्त करता है, बह त्रम से अमृदत्व वो 
प्राप्त करता है ) इति। प्रविध्य इत्यादि य सब में ते, और प्रवर्यादि कम क्‍या 
विद्याया भ उपसहत हुगि अथबा नही जपमजूल शागे। एज्री मीमाणा ( विल्यरण, ), 
करते हैं, दो प्रथम हम क्या प्रत्तीत होता है कि इन का विद्याजा म उपसशद्धार ही 
होना है। वयाकि विद्याप्रधान उपनियदु ग्रवथा के समीप मे इनका पाठ है । यदि कहा 
जाय कि विद्यायक ( विद्या क॑ हतु ) रूप स इनवा ज्ञान नहीं होता है, तो कहा जाता 
है कि दनम विद्यार्यकता वी अनुपरव्धि तो छत्य हो है, परन्तु सन्रिधि वे सामथ्य से 
अनुपत म्यमान विद्यार्थक्ताआ का भी अनुमान बरेंगे। सत्निधि वा अयवच्व के सम्भव 

रहूत वह आकस्मिक निरयत हैं ऐसा मानना युक्त नहीं है । 
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ननु भपा सन्‍्त्राणा विद्यावपय कांचत्सासथ्यं पश्यामः, कर्थ च प्रवग्या- 

सीण्यन्याथत्देनंच विनियुक्तानि सन्ति विद्या्थत्वेनापि प्रतिपद्येमहीति ! 
दोप:। सामथ्य तावन्मन्त्राणां विद्याविषयमपि किंचिच्छक्य कल्पयितं 
यादिसंकीतंनात्‌ | छदयादीनि हि प्रायेणोपासलेष्यायतनादिसावेलोपदि- 
तद्द्वारंण च हृदय प्रविध्यत्येबंजातीयकानां मन्त्राणामुपपन्नमुपासना- 
इत्वमू । इष्श्रोपासलेप्यपि सन्त्रविनियोगः 'भू: प्रपदच्रेउमुनामुनामुना? 
( छा० ३१५४३ ) इत्येबसादिः। तथा प्रत्रग्योदीनां कमंणासन्यत्रापि विनि- 
युक्तानां सतामविरुद्धों ब्िद्यास विनियोगो बाजपेय इच बृहस्पतिसबस्वेति | 

शंका होती है कि इन मन्त्रों का विद्याविपयक्त भी सामार्थ्य नहीं देखते 
हैं। प्रवर्ग्यादि कर्म के विनियोग विधि से अन्यार्थकत्व रूप से विनियुक्त ( सम्बद्ध ) 
होते विद्यार्थबव रूप से कैसे समझ सकते हैं । उत्तर है कि हृदयादि के संकीर्त॑त से 
मन्त्रों की विद्याविषयक भी कुछ सामथ्ये कल्पना की जा सकती है । प्रायः उपासनाओं 
में हृदयादिक ही आश्रयदूप से उपदिष्ठ हैं। उस हृदयादि के द्वारा ( हृदय॑ प्रविध्य ) 
इत्यादि प्रकार वाले मन्त्रों को विद्या उपासना का अद्भत्व उपपन्न होता है। उपा- 
समाओं में सी मन्त्र का विनियोग ( सम्बन्ध ) देखा गया है कि ( अमुक नाम बाला 
पुत्र के साथ मैं इस भूलोक को प्राप्त कछँ ) अर्थात्‌ मुझे पुत्र का वियोग नहीं हो, 
पुन्न का दीर्घजीवित्व के लिए की गई उपासना में तीन वार पुत्र के नाम का ग्रहण 
पूर्वक इस मन्त्र का प्रयोग किया जाता है। इत्यादि इसी प्रकार अन्यत्र विनियुक्त भी 
प्रवर्यादि कर्मो के होते, विद्या में भी विनियोग अविरुद्ध है। ज॑ंसे कवि ( ब्रह्मवचंस- 
कामो बृहस्पतियवेन यजेत ) ब्नह्मयतेज की कामना वाला बृहस्पति स्व से हृष्ट का 
सम्पादन करे । इस वाबवय से ब्ह्मवर्चस फल में विनियुक्त वृहस्पति सव का भी ( वाज- 
पेयेनेट्ठा बृहस्पतिसवेन यजेत ) इस वाजपेय प्रकरणस्थ वाक्य से उस बृहस्पति सब का 
वाजपेय के उत्तर अद्भ रूप से सम्बन्ध होता हैं, इसी प्रकार यहाँ समझना चाहिये 
यदि दोनों स्थान के बृहस्पति सव भिन्न कर्म हों तो भी नाम की तुल्यता से उदाहण 
दिया है। तथा यज्ञक्रतु में विनियुक्त खादिरत्वादि का विद्या में विनियोग होता है से 
उदाहरण है । 

एवं प्राप्ते त्रम:--नपामु पसंहारो विद्यास्विति | कस्मात्‌ ९ वेधाद्यर्थ भेदात्‌ । 
दृदर्य प्रविध्येत्यववज्ञातीयकानां हि मन्त्राणां चेड्था हृदयवेधादयों सिन्नाः 
अनभिसंबद्धास्त उपनिपदुदितामिर्विद्याभिउ, न॒तेपां तामिः संगन्तुं सामथ्य- 
मस्ति । ननु छदयस्योपासनेष्वप्युपयोगाततद्द्वारक्क उपासनासम्बन्ध उप- 
न्यस्तः | नेत्युच्यते, छदवमात्रसंकीवनस्य छोवम्ुुपयोगः कथंचिदुत्मेत्येत, 
नच द्वृदयमाज्ञसत्र सन्त्राथ: | हछूद॒य॑ प्रविध्य घमनीः प्रवृज्वेत्येवंजाती- 
यको हि. न सकलो मन्त्रार्थो विद्याभिरभिसम्वध्यते, आमिचारिकविपयों 
होपोष्थस्तस्मादाभिचारिकेण कमंणा सब प्रविध्यत्वतस्य मन्‍्त्रस्यासिस- 
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म्बस्य । तथा 'ठेव सपित प्रसुप यम! इत्यस्य यत्प्रमयलिज्ञयायनेन 
कर्मणामिसम्बन्ध ) तहिशेषसबन्यस्तु प्रमाणान्तगदनुसतेब्य । एबमन्येपा- 
मपि मन्याणा क्पाचिल्तिद्वेन केपाचिद्रननेन फेपाचिल्माणान्तरेणेत्येवम- 
धोन्तरेपु गिनियुत्ताना रहस्यपठितानामपि सता न सन्निधिमात्रेण जियाशे 
चतद्योपपत्ति | दुर्बलो हि सन्निधि' शुत्यादिभ्य इत्युक्त प्रथमे तन्‍्ते श्रुतिलिन्न- 
वाक््यप्रकरणस्थानसमाख्याना समयाये पारदीयल्यम्रथविप्रकर्पात्‌ ( ज्ञ० सृ० 
शक्ष२३ ) इत्यय | तथा कम्मणामपि प्रवस्योदीनामस्यत्र गिनियुत्ताना न 
विद्याशेपत्योपपत्ति , नह्मेपा विद्याभि' सहँवादय फ्िंचिदस्ति | बाजपेये तु 
बृ”म्पतिसयस्य स्पष्ट उिनियोगान्तरघ--बाजपेयेनेसा ब्ुढ़स्पनिसवेन यज़ेन 
इति। अपि चकोध्य प्रवग्य सहदुत्पन्नो चल्लीयसा प्रमाणेनानयत पिनियुक्तो 
न दु्बह्ेन प्रमाणेनान्यतापि विनियोगमरहति। अगुद्यममाणर्िशेपत्पे हि अमा- 
णयोरेतदेवं स्थान्नतु बलयगदबलय्तो', प्रमाणयोरगृह्ममाणविशेषता समयति, 
बलपद्वलउत्त्ययिशेषादेय । तस्मादेवजञातीयकाना मम्णोणा कर्मणा था न 
मन्रिधिपाठमात्रेण विद्याशेपत्वमाशझ्टितव्यम , अरण्यानुयचनादिधम सामान्याच 
सनिधिपाठ इति सतोष्टडयम्‌ ॥ २५ ॥ 

इस प्रक्नार अन्यत्र विनियुक्त मात्रों को विद्याजृस्व प्राप्त होने पर कहते है कि 
इन भन्त्रों दा विद्याओं में उपसहार नहीं होता है। क्योकि वेधादि अर्था का भेद है, 
निससे ( हृदय प्रविध्य ) इस प्रकार के मन्त्रों के जो हृदय-वेधनादि भिन्न थर्थ है, सो 
उपनिपदु में कथित विद्याओं के साथ सम्बन्ध से रहित है, उन विद्याओ के साथ उन 
मनन्‍्त्रो की सगत ( सम्बद्ध ) होने वा सामर्थ्य नहीं है। यदि कहो कि हृदय को उपा- 
सनाओ में भी उपयोग होने से उस हुंदय द्वारा उपासना के साथ मन्त्र वा सम्बन्ध 
बहा जा चुद है, तो वहा जाता है विः विद्या मे उपयोग नहीं है। वयोकि इस कथित 
दोति से भी सनम मे हृदयमात्र सकीरेन का उपयोग कथचित्‌ उद्परक्षिद्र ( कल्पित ) 
होगा, परन्तु यह हृदयमात्र ही सम्पूर्ण मस्त्र का अर्थ नहीं है ( हृदय का भेदन करो, 
धर्मातियों थो दोडो, इस प्रदार था सम्पूर्ण मन्त्र वा अर्थ विद्याओ के साथ साक्षाव्‌ सर्वथा 
सम्बन्ध वाला नहीं हीता है। वस्लुत आमिधारिक [( मारक ) क्‍्मविधयक यह 
मन्त्रार्थ है, गिससे आभिचारिक कर्म के साथ ( उर्व प्रविध्य ) इत्यादि मन्त्र वा खर्वया 
सन्यस्य है. ५ हलके पवार (छह सीवता दव | यज्ञ वो सिद्ध बरो १ इस मन्त्र का यज्ञ के 
प्रमवे रूप ठिंज्भ से यज्ञ कर्म के साथ सम्बन्ध है। किस मन्‍्च का विस यज्ञ कर्मके 
साय सम्बन्ध है, इस प्रवार के विशेष सम्बन्ध प्रमाणास्तर से समझने योग्य है। इसी 
प्रवार अन्य भन्ता में भी कसी का ठिज्ठ से, किसी वा वचन से, विसी का प्र+रेणादि 
#प प्रमापान्तर से अर्था्तर मे दिनियोग है। इस प्रकार अर्थान्तरों भ बिनियुक्ता 
बा रहस्य ( उपनियद्‌ ) में पठित होते भी सत्तिधिमान्न से विद्या के शेपत्व ( बज्भत्व ) 
की उपपत्ति मही होती है। सत्निधि ( स्थाव ) श्रुति ओर छिड्ढादि से दुर्पंठ है, इस 


ड 
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प्रकार पूर्व मीमांसा में कहा गया है कि श्रुति ( निरपेक्ष विधि आदि ) छिझ ( शब्द- 
सामर्थ्य ) वाक्य ( साथ पाठ ) प्रकरण ( अद्भाड़ी की आकांक्षा ) स्थान :( पाठ वा 
अनुष्ठानदेश की समानता ) और यौगिक थव्द रूप समाख्या इन के समवाय में ( समान 
विपय मे दो के विरोध मे ) पूर्व पूर्व से पर पर की दुर्बलता होती है क्योंकि पूर्व पूर्व 
की अपेक्षा पर पर को अपने अर्थ के बोध कराने में जिप्रक्पता (दुरता) होती है । भाव 
है कि श्रुत्रि अपने अर्थ को बोध कराने में किसी की अपेक्षा बिना बोध कराती है लिज् 
श्रुति की कल्पनापूर्वक अपने अर्थ को बोध करता है इससे श्रति और लिझः का जहाँ 
विरोब हो वहाँ लिज्धु जिस काल में श्रुति की कल्पना में प्रवृत्त होता है उसी काल में 
उसे वाध कर श्रुति स्वार्थ का बोध कराती है, श्रुति और लिझ्भ का विरोध के उदाहरण' 
मन्त्रादि हैं कि ( कदाचन स्तरीरसि नेन्द्र | सश्वसि दाशुपे ) ऐन्द्रया गाहंपत्यमुपतिछते । 
हे इन्द्र | कभी तुम घातक नहीं होते हो, किन्तु आहुति देते वाछा यजमान के लिए प्रसन्न 
होते हो । इस मन्त्र में इन्द्र के प्रकाशन की गक्ति है, इससे इसके द्वारा इन्द्र के उपस्थान 
की प्राप्ति होते भी ऐन्द्री इन्द्रदेवताक मन्त्र द्वारा गार्हपत्य अग्नि का उपस्थान करना 
चाहिये । इस श्रुतिगत तृतीया विभक्ति रूप श्रुति से गाहंपत्याप्ि के उपस्थान-करणत्व 
के वोध हो जाने से उस मन्त्र से इन्द्र का उपस्थान बाधित होता है । इसी प्रकार 
लिंग और वाक्य के विरोध में लिद्भ से वाक्य बाधित होता है। सब के विरोध का 
उदाहरण अन्यत्र जय हैं, श्रुति सव से प्रवछ है, समाख्या सब से दुर्बल है। मध्य के 
पूर्व-पूर्व से पर-पर दुर्वल है पु्व-पुर्व प्रबल हैं । प्रकृत में इतना ही उपयोग है कि सन्निधान' 
लिड्भादि से दुरवेल है” इससे लिज्भादि से वाधित होता है, * उससे लिझुगदि द्वारा अनन्‍्यत्र 
विनियुक्त मन्त्रां का दुवंछ सन्निधि: ( स्थान ) से विद्या में सम्बन्ध नहीं होता है। इत्ती 
प्रकार अन्यत्र विनियुक्त ( सम्बद्ध ) प्रवर्ग्यादि कर्मों कोभी विद्या के शैपंत्वं ( अद्भत्व ) 
की उपपत्ति नहीं हो सकती है, जिससे इन कर्मो को विद्या के सांथ एकार्थता कुछ नहीं 
है । अर्थात्र्‌ इन कर्मों के विद्या के उपकारकत्व में और विश्वाओं के साथ एकफलवचत्व 
में कोई प्रमाण नहीं है। वाजपेय में तो स्प ही बृहस्पतिसवको विनियोजक वचनान्तर्र॑ 
है कि ( वाजपेय से यजन करके बृहस्पति सब्रसे य्जत्त-करे ) और दूसरी वांत है कि 
एक यह प्रवग्यकूप कर्म एक वार उत्पन्न पा वर और श्रुति, छिड्भ, वाक्य रूप प्रवक 
प्रमाणोंसे अन्यन् विनियुक्त होने पर दुवछ सन्निधिहृपू “प्रमाण से कहाँ -अन्यत्र -भी विनि- 
योग के योग्य नहीं है । जिससे प्रमाणों के अग्ृहीत ५विद्येप ( भेद ) वत्ताः होते, भर्थात्‌ 
दर्वत्व-प्रवलत्व के ज्ञान नहीं रहते यह ऐसा हो, सकता है कि एक प्रमाएंसे कहीं 
विनियुक्त का ही अन्य प्रमाण से अन्यत्र भी उस का विियोग हो । परन्तु वल़ी-ओर े0 
दुर्बल प्रमाणों की अगृहीतविशेषता का सम्भव नहीं हे, वलवलं-अवेनचतल्घू विभेष/( भेद 
ही विश्षेषता यूहीत है । उससे उक्त प्रकार वाले मन्त्रों "को. वा नर्मी-कों?ः सूंजिधि 
पाठमात्र से विद्या के गेपत्व की आशंका नहीं करनी चाहिए। यदि कही कि वेधादि 
वावयों का उपनिपदों के साथ पाठ को क्या गति है, तो कहा जाता है छि करण्प में 


रे ऋ० 


रद्द ब्रह्मसत्रशाहडरभाष्यम्‌ [ अध्याय 


अनुवचनादिरूप धर्म वी समानता से सन्निधि पाठ है ऐसा समझ कद सतोप करना 
चाहिए ॥ १५ ॥ 


हान्यधिकरण ॥ १५ ॥ 

उपायनमनाहाय द्वानायाद्वियतेश्थवा अश्रुतत्यादनाज्षेपद्विद्याभेदाच् न्नाइति ॥१॥ 
विधामेदेषप्य्धवाद भाहाय स्तुतिसामयत | हानस्य प्रत्यभिज्ञानादक प्रिशादिवादयत ॥ २) 
विधूनन चाटन स्याद्धान वा चाहन भपत्‌ | दो घूयन्ते ध्वजाआणोप्यादी चाठमदर्शनात॥शा 
हानमेव भर्येद्वाक्यवीपेन्योपायनश्रवात्‌ । कच्चा ने हापरिश्यक्तमन्य स्वीस्त्तमहति ॥शा 

सगुण भौर निगुंण विद्या प्रबरण मे कही तो विद्वान के पुष्य पाप की विवृत्ति 
डिसा है। कही ल्खि है कि विद्वान के मित्र ओर द्वान्नु क्रम से पुण्य और पाप का 
ग्रहण करते है। वही निवृत्ति और अन्य से ग्रहण दोना ल्खि है। जहाँ भय से प्रहण- 
भात्र लिखा है, वहाँ निवृत्ति अर्थत ग्रिद्ध होता है। पिन्तु जहाँ केवल हानि निवृत्ति 
छिप्ता है, वहाँ ने! लिए बहते है, कि कंबल हानि के स्थान मे उपायन ग्रहण का 
सम्बन्ध समझना चाहिए वयोति हानि वा शेपत्व उपायत शब्द म एक स्थान मे गृहीत 
हो चुका है। उसका अन्य स्थान मे भी वुद्या आदि के समान प्रहण होगा, बह पूर्व 
मौमापा मे कहा गया है। एक प्रकार को यह सूत्राक्षर की योजना है, तु दब्द का 
केवल अर्थ है । अथवा पापादि वी निवृत्ति के स्थान म विधुनन घब्द भागा है उस 
का कम्पन अर्थ भी हो सकता है इससे वहते है कि हानि अधथं में ही विधूनन धब्द है 
वयोकि वहू उपाय मे छाब्द का शोष है, और वह एकत्र पढित भी अन्य स्थान मं 
निर्गेय का हेतु कुशादि के श्मान होगा इयादि ॥ यहाँ सशय है कि वेवल हानि के 
स्थान में उपायन वा उपसहार बरता चाहिए अथवा नहीं करना चाहिये । प्रूवरपक्ष है 
कि अश्वुत्त होने से, और उपायन के बिना भी हान (त्याग) के सम्भव से भाद्षेष के अभाव 
से, और बिया के भेद से उपसहार नहीं होता है। सिद्धात है कि उपायन वा वणन 
अर्धवाद रूप है, इससे स्तुति वी तुल्यता के वारण विद्या के भेद रहते भी उपस्हार 
के योग्य है, _और प्रत्यभिज्ञा से हानि दोनो स्थान म एक सिद्ध होती है। उस को 
उपायन के साथ के है, जैसे कि एकविज्ञादि अथवाद वी अन्य अथवाद के साथ 
सम्बन्ध होता है। विधुनन चालन (वम्पन ) रुप होगा वा हाने ( त्याग ) हागा | 
अहू सद्यय है । पूर्व पक्ष है वि ध्वजा के अंग्रभाग वार बार अत्यन्त काप रहे है एसा 
अ्रयोग के देखते से खालन हो विधूनन का अर्थ होगा। सिद्धांत है कि बावयशेप मे 
अन्य से प्रहण के सुनने से उस का त्याग ही अथ्थ होगा, बयोति वर्ता से बपरित्यक्त के 
अम्य स्वीवार ( ग्रहण ) नहीं कर सकता है ॥ १-४ ॥) 


हानी लूपायनशब्दरेपत्वात्कुआह न्दःस्तुत्यु- 
पगानवत्तदुक्तम ॥ २६५ ॥ 
अस्ति ताण्डिना श्रुति --अश्व इब रोमाणि विधूय पाप चन्द्र इब 
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पादः ३ ] हान्यधिकरणभाष्यम्‌ <शण, 


राहोमुंखात्यमुच्य धूत्या शरीरमकृत॑ कछतात्मा बह्लोकप्रमिसंभवासि! 
( छा० ८१३१ ) इति। तथाथ्रत्रणिकानाम्‌ तथा विद्वान पुण्यपापें विघू- 
य निरझ्लनः परम साम्यमुपेति? ( मुण्ड० शुश|८ ) इति। तथा शाख्याय- 
निनः पठन्ति तस्थ पुत्रा दायमुपयन्ति सुद्द: साधुकृत्यां ह्विपन्तः पाप- 
क़त्यामू इति | तथव कापोीताकिेन: 'तत्सक्ृतदष्कृते विधूनुते तस्य [ग्र- 
याः ज्ञातयः छुकृतमुपयन्त्याग्रया दुष्छतम्‌! ( को० १७ ) इति । तदिह छ- 
चित्सुकृतदुष्क्रतयाहोन श्रुयते क्चित्तयोरेघ विभागेन प्रियेरप्रियेश्रोपायन 
काॉचित्तुमयर्मापे हानमुपायन च। तयदत्रोसयं श्रयते तन्न तावन्न किंचिदृक्त- 
व्यसस्ति | यत्राप्युपायनसेव श्रुयते ने हाने तत्राप्यर्थोदिव हाने सन्निप- 
तति, अन्यरात्मीययों: सुक्ृतदुष्क्तयोरुपेयमानयोरावश्यकत्वात्तद्धानस्य | 
यत्र तु हानमेत्र श्रुयते नोपायनं तत्रोपाय्नं संनिपतेद्ञा न वेति विचि- 
किेस्सायामश्रवणाद्सांनपात:, विद्यान्तरगोचरत्वात्च शाखान्तरीयस्य श्रवण- 
स्यथ । अपि चात्मकदूँक सुकृतदुष्कृतयोहोनं परकरतृक॑ तूपायनं तथोरस- 
स्यावश्यकभावरे कर्थ हानेनोपायनमाक्षिप्येत । तस्मादसंनिपातो हानावुपा- 
अनस्येति | 

ताण्डियों की श्रुति है कि (जैसे घोड़ा धूलियुक्त अपने रोमो को त्याग कर-झार कर 
निमल होता है, वैसे में ज्ञान से पाप ( धर्माधर्मादि ) को त्याग कर निर्मछ चित्त वाला 
होकर, और राहुग्रस्त चन्द्रमा जेंसे राहु के मुख से मुक्त होकर प्रकाशित होता है, वैसे 
कऋृतात्मा छतार्थ स्वरूप मैं शरीर को त्याग कर देहाभिमान से रहित होकर अकृत नित्य 
अद्यात्मक लोक को प्रास करने वाला हूँ ।) इसी प्रकार आयवंणिकों की श्रुत्ति है कि (जेंसे 
बहती हुई नदियाँ नाम-छूप को त्याग कर समुद्र में लीन होती है, वैसे ही विद्वान भी 
अविद्याकृत नाम-रूप से विभक्त हो कर पर से पर दिव्य पुरुष को प्राप्त करता है ) और 
( बिद्वानु जब स्वयं प्रकाणकर्ता ईश ब्रह्मययोनि पुरुष को देखता है, तब वह विद्वानु पाप- 
पुण्य को नष्ट करके और निरक्षन, निर्लेष, क्लेशरहित होकर परम साम्य ब्रह्म को प्राप्त 
करता है । ) इसी प्रकार शाम््यायनी पढ़ते हैं कि ( उस मृत विद्वान के पुत्र-दाय-धन 
लेते हैं, मित्र पुण्य लेते हैं, शत्रु पाप लेते हैँ ) इति । इसी प्रकार कौपीतकी लोग पढ़ते 
है कि ( ज्ञानी उस ज्ञान से सुकृत और दुष्कृत को त्यागता है, तो उसके "प्रिय जोति 
सुकृत लेते हैं, और अप्रिय दुष्क्ृत लेते हैं ) इत्यादि । इससे यहाँ कह्दीं तो सुकृते अर 
दुष्कृत का हान सुना जाता है और कहीं उन दोनों का ही विभागपूर्वक प्रिय भीरझ 
अत्रिय से उपायन ( ग्रहण ) सुना जाता है, और कहीं हान और उपायन्‌ दोनों पुन, है 
जावे हैं। उनमें जहाँ दोनों सुने जाते हैं. वहाँ तो कुछ वक्तव्य नहीं है; और ज़ी “भी: 
उपाय नहीं सुना जाता हैं, हान नही सुना जाता है, वहाँ भी अवातु (अवंसे ) /ह्वी 
हान प्राप्त होता है, जिससे जब अन्य से अपने सुक्ृत्त और दुप्कृत गृहीत होंगे, तब 
उनका त्याग आवश्यक है, अत्यक्त का दूसरों से ग्रहण नहीं हो सकता है । परन्तु जहां 


<२७० ध्रह्यसूत्रशाइरभाध्यम्‌ | अध्याग दे 


हान ही सुना जाता है, उपायन नहीं छुना जाता है, वहाँ उपायन प्राप्त होगा वा 
नहें प्राप्त होगा, ऐसा संशय होने पर, पूर्वप्ष होता है कि मधुत होते से नहीं भ्राप्त 
होगा । झाखान्तर के उपायन का श्रवण अन्य विद्याविषयय है इससे भी उसका 
अ्रहण नही होगा । यह भी बात है वि सुझत-दुष्क्रत का त्याग आत्मकलूँव है, जपने से 
कया जाता है और उपायन तो अन्यकतृय हैं, हान और त्याग इन दोना वे 
आवइयव भाव [ नियत सम्बन्ध ) नहीं रहने से हाव से उपायन का आलिप कैस होगा, 
इससे हानि में उपायन दी प्राध्ति नहीं होती है ॥ 
अस्या प्राप्ती पठति-हानी ध्यिलि | हाने। स्वेत्तस्था ये रलायापपि शयप्ता- 
णायामुपायन सनिपतितुमहति, तच्छेपत्यात्‌ । हानशब्दशेपोी ह्यपायनशब्द- 
समधिगत फौपीतक्रितस्थे | तस्मादस्यत्र कयलटानशब्दश्भयणेड्प्युपायनानु- 
चृत्ति । थदक्तम-अभ्नवणाहदितान्तरगोचरस्यादनायश्यज्थामा सनल्रिपात-टति; 
तटुच्यते | भवेदेषा व्ययस्थोक्तियद्रनु'ठेय स्चिदन्यत्र श्ुतमन्यत्र निनीष्येत, 
नत्विदद शनमुपायन बालुष्टेय-्येन स्वीत्यते। पिद्यास्तुत्यव त्यनयो सबी- 
तेनम्‌ू--उत्थ॑ महाभागा पिद्या यत्सामथ्यौदस्य त्िदुप, सुरृतदुष्कृते ससार- 
वारणभूते जिधूयते, ते चास्य मुटदृद्विपत्सु नियिशेत इति । स्तुत्यर्थ चास्मि- 
न्मबीतने हानानन्तरभानित्ेन्नोपाथनस्य कचिच्छुतयादन्यतापि हानभ्ताउपा- 
यनानु7त्ति मन्यते स्तुतिप्रज्पल्ाभाय | प्रसिद्दा चावयादान्तरापेक्षाइथबादान्स- 
रप्रयृत्ति “एक्गिशों वा इताइसावादित्य ? छा? २१०५) इत्येयमादिपु। कथ 
हीहेकरयिंशताडित्यस्याभिपीयेताइनपेच्यमाणेडथयादान्तरे द्ादश सासा पद्चत- 
घपद्यय इमे लोवा अमायादित्य एफपिंश ! इत्येतम्मिन्‌। तथा “जिप्ठुभी सघत' 
सेन्द्रियत्याय! इस्येबमानिपु बदेष्यपि इन्द्रिय थे भ्िष्ठुप! इत्येयमायर्थवादास्त* 
रापेक्षा छयते । विशास्त॒त्यर्वत्ाधास्योपायनयादस्य क्यमन्यदीये सुकृतदुर करते 
अन्यरभ्युपेयेते इति नातीयाभिनिवेष्टायय | उपायनशन्ब्शेपल्थादिति तु शउद 
शब्द समुन्ारयन्स्तुत्यथांनेद हानाधुपायनानुवृर्ति सुचयत्ति । 
इस प्राप्ति पूर्व॑पक्ष के होने पर पढ़ते हैं कि हानी तु इति। इस क्वछ हानि 
के भी भ्रूयमाण होने ( सुनने ) पट उपायन प्राप्त होते के योग्य है। जिससे उपायन 
हान का शेप है, इसस शेपता से वह प्राप्त होता है। कीमीततवी रहस्य में हान शब्द 
का शेष रूप उपायन शब्द समजिगत ( जनुभूत ) हुआ है। इसस शेपत्य अपेक्षितत्व 
होने से अन्यत्र वेवर हासन झद वे सुऔ्ने पर भी उपायन थी अनुवृत्ति (सम्ब'ध ) 
होता है, अब्व“रोम के हृष्ान्त से त्यक्त पुण्य पाप को अन्यत्र स्थिति वी अपेक्षा होते से 
जनन्‍्य से उपादान वक्तव्य है। जो यहू वहा था कि अश्रवर्ण स, विद्यान्तरविषयक 
होने मे और अनावश्यकता से उपायत वी आप्राप्ति होती है, वहाँ कहा जाता है वि 
इस प्रवार यह व्यवस्था वी उक्ति हा खकतो वि यदि अभनुप्ठेय ( अनुषान के योग्य ) 
अन्यत्र श्रुत किसी कर्म वो अन्य छे जान की इच्छा को जाय। यहाँ तो हान वा 
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लंपायन अनुप्ठेय ( कतंव्य ) रूप से नहीं कहा जाता है, किन्तु विद्या की स्तुति के लिए 
इन दोनों का कथन है कि ऐसी महाभाग्य वाली भाग्य देने वाली विद्या है कि जिसके 
सामथ्य॑ से संसार के कारण रूप विद्वान के पुण्य और पाप निवृत्त हो जावे हैं, और बे 
दोनों विद्वान के मित्र और झन्रुओं में विविष्ट-प्रविष्ठ होते है । इस संकी्तंन के स्वुति के 
लिए होने पर, हाव के मनन्तरभावी ( होने वाछा ) रूप से उपायन के कहीं श्रतत्व 
से अन्यत्र भी हान के श्रवण होने पर स्तुति की प्रकर्पता के लाभ के लिए उपायन की 
अनुवृत्ति को सुत्रकार मानते है । यदि कहो कि अर्थवाद का विधि के साथ सम्बन्ध 
प्रसिद्ध है, दूसरे अर्थवाद के साथ नहीं, और यहाँ हान उपायन यदि दोनों अर्थवाद हैं, 
ती इनका सम्बन्ध कैसा ? तो कहा जाता है कि अर्थवादान्तर की अपेक्षा से किस्ती अन्य 
अधंवाद की प्रवृत्ति प्रसिद्ध है, अपेक्षात्मक सम्बन्ध अर्थवाद का प्रसिद्ध है कि-( इस 
व्मेक से वह आदित्य इक्कीसवाँ है ) भर्थवाद में अन्य अर्थवाद की अपेक्षा है। दूयरे 
अर्थवाद की अपेक्षा नहीं करने पर यहाँ आदित्य की एकॉविशता केसे कही जायगी । 
( वारह मास, हेमन्त-शिश्षिर की एकता से पाँच ऋतु, तीन ये लोक और वह आदित्य 
इक्कीसर्वाँ है ) इसकी अपेक्षा के विना केवल आदित्य को एकविश नहीं कहा जा सकता 
है । इसी प्रकार ( पुरुषह्वप से कल्पित यज्ञ के सेन्द्रियलव के लिए दो निष्ठ्ुभ होते है ) 
अर्थवाद में त्रिष्ठुभ छन्द सेन्द्रियता के लिये केसे होगा ऐसी आकांक्षा होने पर ( इन्द्रियं 
वै प्रिप्ट्रुपू ) इत्यादि अन्य आर्थवाद की अपेक्षा आकांक्षा की निवृत्ति के छिए देखी 
जाती है । उपायनवाद के विद्या की स्घुति के लिए होने से अन्य के अमू्त स्वरूप पुण्य 
और पाप अन्य लोगों से केसे ग्रहीत होंगे, इस प्रकार अत्यन्त अभिनिवेश ( आग्रह ) 
नहीं करना चाहिये । अर्थात्‌ ज्ञानी की सेवा और बच्ुता से पुण्य-पाप की उत्तत्ति में 
तात्पर्य है इत्यादि ॥ ( उपायन दब्दशेपत्वात्‌ ) इस सूत्रांश में शब्द इस शब्द 
का उच्चारण करते हुए सुत्रकार हामि में उपायन की अवुबृत्ति को स्तुत्यथंक सूचित 
करते हैं । 
शुणोपसंहारविवक्षाया ह्यपायनाथस्यव हानानुद॒त्ति त्रुयात्‌ | तस्मादू गुणोप- 
संद्ारविचारप्रसद्गेन स्व॒त्युपसंहारप्दशनाथमसिंद॑ सूत्रमू। कुशाहन्द:स्तुत्युप- 
गानबदित्युपमापादानम्‌ | तद्यथा भाज्नविनाम्‌ू--कछुशा वानसपत्या: स्थ ता सा 
पात' इत्येतस्मिन्लिगमे कुशानामजिशेषेण वनस्पतियोनित्वेच श्रवण शाल्याय- 
सिनामौदम्बरा: कुशा इति विशेषषचनादीदुम्वर्यः कुशा आश्रीयन्ते। यथा च 
क्चिदेवासुरच्छन्दसामविशेषेण पावोपयत्रसबञ्ञ दिवच्छन्दासि प्रवाणि! इति 
म्नानापतीयते | यथा च पोडशिस्तोत्रे केपांचित्कालाबिशेषग्राप्ती 
मयाध्युपिते सूर्य! इत्याचेश्वुतेः कालविशेषश्नतिपत्तिः। यर्थेव चाविशेषेणोंप- 
गान केचित्समासनन्ति विशेषण भाल्विन:। यथतपु छुंशादपु श्रुत्यन्तरगत- 
विशेपान्चय एवं हानावप्युपायनान्वय इत्यर्थ: | शुत्यन्तरकृतं हि विशेष श्रुत्यन्त- 
रेघनभ्युपगच्छतः सबत्रेव विकल्पः स्यात्‌ । स चान्याय्यः सत्यां गता। तदुक्त 
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उपायन की विषक्षा होने पर उपायन को उपसहार सूत्रकार गहते, भर झब्द 
वा उपसहार कहते हैं इससे स्तुति का सूचन करते हैं इससे गुण के उपसद्दार के प्रसग 
से स्तुति के उपसहार का प्रदर्शन के लिए यह सूत्र है। शात्ान्तर में वर्तमाव विशेष 
पदार्थ अन्य शांसा मे ग्राह्म होता है, इस भर्थ में कुशा, छत्द और उपगान, वतु । यह 
उपमा [ दृष्टास्त ) का उपादान [ ग्रहण ) सूत्रकार ने क्या है। उद्ाता के स्तोम की 
मिनती के दिए उक्ठी की बनी हुई शलाका को कुशा कहते हैं। बह उपमान इस 
प्रकार है कि (हे ठुशायें! तुम वनस्पतिजन्य हो, तुम मेरी रक्षा करो) इस 
भाज्नवियों के निगम में कुश्यानामविशेष द्वारा और बनस्पातियोनित्व द्वारा बुझा के 
श्रवण होने पर, शाट्यामनिय्रा के ( औदुम्बरा झुछा ) गुूठर के कुश होते हैं, इस 
विश्वेप वचन से उदुम्बर क्यष्ट से रचित कुशाओं का आश्रयण क्या जाता है । जिम 
प्रकार देवछन्द भोर अधुरछन्द होने हैं, वहाँ नवाक्षरान्त अध्षुरउन्द होने है। दब्चाक्षरादि 
वाले देव एन्द होते हैं । वहाँ ( छन्दोभि स्तुब॒ते ) छादो से स्तुति बरते हू) इत्यादि 
वचन से स्तुति में कही देव और असुरछदो के अविधेष टप से पूर्वापर भाव के प्राप्त 
द्वोते पर ( वेवंछ'द पूर्व होते है) इस पेड्धी वचन से विशेष प्रतीत होता है । जैसे 
पोडशी ग्रह के स्तोत में किसो को काछ की अविश्येपता की प्राप्ति होने पर ( सूर्योदय 
की प्राप्ति काल में घतुति करे ) इस ऋचा अध्ययन वालो थी शुद्धि से काछ विशेष 
का ज्ञान होता है। अथवा सूर्य के अर्द्धास्तमित काल जो समयाध्युवित कहने है। 
जैसे ही कोई अविशेषरप से उपगान करते हैं कि ( ऋत्विज उपयायात ) ऋत्विकः 
सव उपगान करते हैं । भान्नवी विशेषत्प से उपगान वहते है कि ( साध्वशुदपगायति ) 
अध्वयु उपगान नही करता है। इससे अध्वर्यु भित्र ऋत्विक्‌ उपगान करते हैं यह 
विशेष ज्ञान होता है। जैंसे इन वुशा आदिको मे श्रुबन्तरगत विशेष का आवय 
होता है, इसो प्रकार हानि में उपायन वा अन्यय है यह अर्थ है। विससे श्रुत्यग्तर 
कस विद्येप को श्रुत्मातर में नहीं मानते वाड़े वो सर्वत्र ही विवल्प प्राप्त होगा, 
मर्पाव्‌ अविगेष श्रुति से कही जय काठ की भी वुशार्य होगी, कही विश्ञेप श्रुति से 
उदुम्पर वी होगी। सामान्य श्रत्ि से कही अध्वर्य भी दफ्णान करेगा, निपेध थूति 
से कही उपयान नही करेगा, इस प्रकार का विकल्प सर्वत्र एक्वाक्‍्यता बिना प्राप्त 
होगा भीर गति रहते एक्वावयला रूप उपाय के रहते वह विकरप अन्‍्यास्थ है, 
ब्रीहि यव वाक्य मे तो गति के अभाव से विवन्‍्प माना जाता है, बह हादशछूजणी 
( दादश अध्याय वाली ) पूर्व मीमासा म कहा है कि (दीक्षित हवन नहीं बरता हैं, 
दान नहीं देता है, पाक नहीं करता है ) इस प्रवार से दीकित के लिए हवनादि 
का प्रतियेध है कि हवनादि नहीं करे ( जब तक जीये तब तन अग्विहोत्र करे, 
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प्रतिदिन दान दे ) इत्यादि से सदा दान-हवनादि का विधान है, वहाँ शात्र प्राप्त 
का निषेध सर्वेथा नहीं हो सकता है । इससे निषेध मातने पर विकल्प की प्राप्ति 
होगी । इसलिए निषेधक वाक्य को विधिवाक्य का शेप बेंग बना कर पयुंदास का 
आश्रयण किया जाता है कि दीक्षित से अन्य हवन-दानादि करता है इत्यादि सूत्र का 
भाव है ॥ 
थर हु न ँ जो 

अथ बतास्वेव विधूननश्रतिष्वेतेन सत्रेणेतब्िन्तयित्तत्यमू-किमनेन विधून- 
नवचनेन सुकतदुष्क्रतयोहीनममिधीयते किवाउथीन्तरमिति । तत्र चैब॑ प्रापयि- 
तव्यप््‌ । न हार्न त्िघूतनममिधीयते “धूज कम्पने' इति स्मरणात्त, दोधूयस्ते 
ध्वजाआणीति च बायुना चाल्यमानेपु ध्वज्ञाग्रेपु प्रयोगदर्शनात | तस्माश्चालने 
विधृूननमभिधीयते | चालने तु सुकृतदुष्क्ृतयो: कंचित्कालं॑ फलप्रतिबन्धनादि- 
स्वेचं प्रापय्य प्रतिवत्तव्यम्‌ | 

अथवा इन हो विधुनन बोधक श्रुतियों में इस सूत्र के द्वारा यह विचार कर्तव्य 
है कि क्या इस विधृनत के कथन से सुक्ृत और दुष्कृत का हाव ( त्याग ) कहा जाता 
है, अथवा कोई अन्य भथे कहा जाता है । ऐसा संजय होने पर वहाँ ऐसा पूर्चपक्ष 
कौ प्राप्त कराना चाहिए कि ( धुत्र्‌ कम्पने ) धून धातु कम्पन अर्थ में है। इस स्मरण 
( पराणितीय का वचन ) से विधुनत हान (त्याग ) नहीं कहा जाता है। ध्वजा के 
अग्रभाग वार-वार हिलते-डोलते हैं, इस प्रकार वायु से चाल्यमान ( कम्पित ) 
ध्वजाग्र विषयक प्रयोग के देखने से भी विधुनन का त्याग अर्थ नहीं है, इससे चालन 
को विधुनन कहा जाता है, यहाँ अमूर्त पुण्य-पाप का ध्वजाग्रादि के समान चालून के 
असम्भव से उनका चालन तो कुछ काल तक विद्या से फल का प्रतिबन्धन ( निरोध ) 
से कहा जांता है, अर्थात्‌ विद्या के प्रभाव से उनकी फलंदान शक्ति का प्रतिवन्‍्ध ही 
उनका चालन है । 

हानावेबैंप विधूननशब्दो वर्तितुमहति, उपायनशब्दशेपत्वात्‌ | नहि 
परपरिमरहभूतयो: सुऋतदुष्छृतयोरप्रदीणयोः परेरुपायर्न संभवति | यद्यपीद॑ 
परकीययो: सुकृतदुष्क्रतया: परेरुपायनं नाझ्ञल संभाव्यते तथापि तत्संकीते- 
नात्तावत्तदानुग॒ुण्येन हानमेव विधूननं नामेति निर्णतुं शक्यते । क्चिदपि चेद॑ 
विधूननसंनिधाबुधायन श्षुयमाणं कुशाछुन्द: स्तुत्युपगानबद्विधुननश्रुत्या सर्वत्रा- 
प्यपेक्यमाणं सार्वत्रिके निणयकारणं संपय्यते | नच चालन॑ ध्यजागवस्सुकुतई- 
प्कृतयोमुख्य संभवत्ति, अद्वव्यत्वात्‌ू । अश्श्व रोसाणि विधुन्बानस्त्यजन्रजः 
सद्देव तेन रोमाण्यपि जीणीनि शातयति अश्वइब रामाणि विधुय पापम 
(छा+ ८१३१) इति च ब्राह्मणम्‌ | अनेकार्थत्वाभ्युपगमाच धातूनां न स्मरण- 
विरोधः | तदुक्तमिति व्याख्यावव्‌ ॥ रे६॥ 

इस प्रकार पुर्वपक्ष को श्राप्त करके प्रतिपेष करना चाहिये कि हानि अर्थ में ही 
चिधूनन शब्द वर्तेने मोग्य है, क्योंकि वहु उपायन शब्द का झेप है। जहाँ उपायन थब्द 


८र्प् पघरह्मसत्रशाड़ रभाष्यम्‌ [ अध्याय ३ 


भही श्रुत है वहाँ भी एवं्र धुत उपायन वी उपसहार से श्राप्ति होती है। अन्य क्के 
परिग्रह ( मृलधन ) रूप, उससे अप्रहीन ( अत्यक्त ) पुष्प-पाप का अन्य छोगा से ग्रहण 
नहीं क्या जा सत्ता है। अर्थात्‌ कत्पक्त का ग्रहण असम्मव है, इससे विधुनन का 
त्याग ही अध है । यद्यपि यह अन्य के पृण्यन्याप का जिसी अन्य से ग्रहण होना तत्त्व 
सम्भावित ( सिद्ध होने बाला ) नहीं है, तथापि उस ग्रहण के क्थव से उसके अनुसार से 
ही हान ही विधुनन इस घब्द से बहा जाता है ऐसा निर्णय कर सकते हैं। विभून के 
समीप में वही भी श्रुयमाण (सुना गया ) यह उपायन, कुशा, छन्द और स्तुति 
उपगान के समान, विधूतन श्रुति से सबन्र ही अपेध्यमाण ( अपेक्षित-उपसद्दद ) होकर 
सावतिय (सव स्थान मे होन बाला ) निर्णय का कारण मिद्ध होता है! सुकृत-दुप्हृत 
के अद्रब्य होने स ध्वजाग्र के सम्रात उस के मुख्य चालन वा सम्भव नहीं है, इससे 
छाक्षणिक हान अर्थवा ग्रहण विया जाता है। यदि वहा जाय कि तो भी हात अर्थ में हो 
पयो हक्षणा होती है, किसी अ-यार्थ में क्यो नही लक्षणा होती है, तो कहा जाता है वि' 
इृष्टाल्त के बल से हान अर्थ मं छक्षणा होती है कि जैसे अश्य रोमो वा विधूतन, मे म्पन 
करता हुआ, धूलियों को त्यागता हुमा उसके साथ ही जी रीमो यो भी गिराता-त्यागता 
है। मैंसे अध्व के रोमी के समान ही पाप का विधुनत बरके जानी उसका त्याग करता 
है, यह हृप्टान्तल्प ब्राह्मण ग्रव है। बस्तुव लक्षणा थी भी आवश्यकता नहीं है, 
धादुओ के अनेवार्थक होन से धातु वा हान भी अर्थ है । ( धूतू बम्पने ) इस स्मरण से 
विरोध नही है, वह भी अर्थ है। यहाँ शाखा-तर में स्थित उपायन विधुयत के हान अर्थ 
को निश्चय कराते बाला है, इस तात्पर्य को बोष कराने वाला जेमिनि सूप है वह बहा 
जा चुका है, | यह व्याल्याव हो घुका है। इस प्रकार विधुवत वा हानि अर्थ सिद्ध 
होने से केवल हानि के स्थान में उपायन दा उपसहार होता है ॥ प्रियेपु स्वेपु सुक्रत- 
शप्निगेपु च दुष्ड्तमु ॥ विमृज्य ध्यानयोयन बहाउश्येति सनातन ५५ २६ ॥ 


सांपरायाधिकरण ॥| १६ ॥ * 

फर्मत्यागों मार्गमध्ये थदि वा मरणात्पुरा। उत्ती्थ विरजाध्यागस्‍्तया कौपीतझिश्रुत्ते ॥ 
कर्मभाप्यफलाभापान्मध्ये साधनरजनास्‌ | ताण्डिश्रुत्ते धुरा स्यागो घाध्य कौपीतक्क्रिम ॥ 

पूव॑ंसत्र से हानिपद वी अनुवृत्ति और उसका प्रथमान्त रूप से विपरिणाम करने से 
क्षय है कि सापराय ( परछोक प्राप्ति के विए गमन काठ में ही ) सुइत-दुष्ट्रन की 
हानि ( त्याय ) होता है, क्मोरि उस उपासर था ज्ञानी नो परणेत में ततंब्य विसी 
प्रदार्थ वा बमभाव रहता है, इसी प्रकार अय शासा वाले वहते है । सशय है कि कर्म 
त्याग मार्ग मं होगा है, अथवा मरण से प्रथम होटा हैं। परू्तपक्ष है कि विरजा नदी 
को तर बर सुद्वतादि का त्याग करता है, क्योकि कौपीतरी श्रुति से ऐसा ही पिद्ध 
होता है। तिद्धात है ऊि भरण के बाद मार्ग म कम स प्राप्त करमे मोग्य फठ के 
थभाव से, मध्यमार्ग म न्‍्याग के डिये साधन के जभाद् से और ताप्टि छुनि रूप 
प्रमाण से प्रथम ही त्याग होता है। उस्चो से कौपीतदी का क्रम बाधित होता है । 


पादः ३ ] सांपरायाधिकरणभाष्यम्‌ <८श५्‌ 


बस्तुत्: कामादि अरिवर्ग का समुह आरहद रूप से कल्पित है, और विगत रजो यत्या:, 
था विगता जरा यस्या:, सा विरजा, विजरा वा नदी, उपासनारूप क्रिया ही है, उससे 
उत्तीर्णवा उसकी पूर्णता है वह मन से होता है इत्यादि कोपीकि का भाव है ॥ १-२ ॥। 
2 सांपरायसे ततेब्यामावात्तथा छाब्ये || २७ ॥ 
देवयानेन पथा पयंड्टस्थ भऋह्मासिप्रस्थितस्य व्यध्चनि सुकृतदुष्क्ृतयोविंयोरा 
कापीतकिनः पयक्छुविद्यायामाससन्ति स एत॑ं देवयान पन्थानमासाद्ाप्रिलोकसा- 
गच्छुति'! ( को० १३ ) इचत्युपक्रम्य 'स आगच्छति विरजां नदीं तां सनसेवा- 
च्यति तत्सुक्रतदुष्क्ते विधुनुते? ( की० १४ ) इति | तत्कि यथाश्र॒त॑ उ्यष्चन्यव॒ 
वियायवचन प्रतिपत्तव्यसाहोस्विदादावेव देहादपसपंण इति विचारणायां 
श्रतिप्रामाण्याद्रथाश्रत्त ग्रतिपत्ति प्रसक्‍तों पठति--सांपराय इत्ति। 
सांपराये गसन एवं देहादपसपण इरदं विद्यासामथ्योत्सुक्रवदुष्कृतहान भवत्तीति' 
प्रतिजानीते । हेतुं व्याचष्टे ततव्यासाबादिति | नहि विदुपः संपरेतस्य विद्यया 
ब्रह्म संप्रेप्सतो5न्तराले सुकृतदुष्छृताभ्यां किंचित्माप्तव्यमस्ति यदथे कतिचित्क्- 
णानश्रीणे ते कल्प्येयाताप्‌ , विद्याविरुद्धफलत्वात विद्यासासर्थ्यन तयोः क्षय, 
चे यदव बिद्या फलासिमुखी तदंव सवितुसहंति । वस्मात्पागंब सन्नयं सुकृत- 
डष्कतक्षय पश्चात्पठचते । तथा ह्ृन्येडपि शाखिनस्ताण्डिन: शाटयायनिनगश्व 
आगवबस्थायास व सुकुतदुप्क्तद्यानमामनान्त अश्व इच रामाण विघूय पापमक्‍्‌ 
( छा० ८१३॥१ ) इति, 'तस्थ पुत्रा दायम्रुपर्यान्त सुदृदः साधुकृत्यां द्विपन्तः 
पापकछृत्याम! इतति च ॥ रज।। 
कोपीतकी ज्ञाखा वाले पर्यद्धू विद्या में देवयान मार्ग हारा पयंदधुस्य ब्रह्म के 
प्रतिगमन करने वाले के व्यध्व ( मध्यमार्ग ) में सुकृत और -दुप्ट्रत के वियोग का 
कथन करते हैं कि ( वह सग्रुण ब्रह्मवेता इस वक्ष्ममाण देवयान मार्ग में प्राप्त होकर 
अभि लोक में आता है, तेज के अभिमानी देव को प्राप्त करता है ) इस प्रकार आरम्म 
करके-( चह विरजा-विरजा नदी को प्राप्त करता है । उसको साधनान्‍्तर के बिना मन 
से ही तर जाता है इससे सुकृत और दुप्कृत को त्यागता है। यहां क्‍या श्रुति के 
अनुसार मध्यमार्ग में ही वियोग वचन को समझना चाहिये, अथवा आदि में ही देह से 
गन काल में वियोग समझना चाहिए ऐसी विचारणा के होने पर ) श्रुति की प्रमाणता 
से श्रुति के अनुसार प्रतिपत्ति (ज्ञान) के प्राप्त होने पर सुत्र॒कार पढ़ते है कि 
( सम्पराये ) इत्यादि । साम्पराय-गमन ही काल में, देह से निकलने के समय,मरण से 
पूर्व ही विद्या के सामरथ्यं से यह सुकृत-दुप्छृत का हान (त्याग ) होता हैं, यह प्रतिज्ञा 
,करते है, और ततंव्याभावात्‌, यह हेतु कहते हैं कि विद्या से ब्रह्म की प्राप्चि चाहने वाछे 
आुत विद्वान को मध्यमार्थ में कुछ भी सुझत और दुष्कृत से प्राप्त करने योग्य नहीं हैं, 
कि जिसके लिए वे दोनों कुछ क्षण. पर्बन्त अक्षीण ( वर्तमान ) कल्पित हों.। * विद्या 
से घिरुद्ध फलवाले उन दोनों के होने से विद्या के सामथ्य॑-से उन दोनों का क्षय होता 


द््य्द्‌ प्रहसधशादरभाषण्यम्‌ [ भष्याय थे 


है और जब ही विधा फठ के लिग्रे अभिमुष होती है, तभी वह ट्षय होना मौग्य है । 
इसमे प्रथम हो होगे वाछा यह सुरृव-दुल्ड्वत का दाय पीछे पढ़ा जाता है। कर्थाव ( सत्‌ 
पटत दुष्ड्रतत्ते बिधूनुते) इस वचवगत धत्‌ झब्द हेतु अथ्थ मे नहीं है कि मरण कांड 
अर्थ मे है। भाव है कि केवल मन से ही विरजा नदी वी क्या तरता है सुश्तादि द्वारा 
बयां नहीं तरता है. तो उत्तर है वि सुश्तादि को जिस मरण काछूम ही त्याग देता है 
इत्यादि । इसी प्रकार ही ताडी और झाट्यायनी अन्य शाखा वाले भी पूर्व अवस्था म 
ही सुश्त दुष्ड्त की हानि वहते हैं कि ( गर्व जैसे रोधा को त्यागते हैं. वैसे पाप वो 
नष्ट करके मिमठ होऊँगा ) और ( उसके पुत्र धन छेते है, मित्र पुण्य लेते ह, झत्रु पाप 
केन हैं ) इत्यादि ॥ ९७ ॥ 


छन्‍्दत उसयाविरोधात्‌ ॥ २८ ॥ 

यदि च देहादपद्धमस्य देययानिन पथा प्रस्थितस्यारधपथे सुदुतदुष्कृतक्षपों 3- 
भ्युपगम्येत तत पतिने ढे्दे यमतियम विदयाभ्यासात्मउस्य सुक्तदुष्ट्रतशयहेतो - 
पुम्पप्रयन्नस्थेन्द्धाताउनुशानासुपप्तेरसुपपत्तिरेये. वद्धेंचुकल्य सुरतद्ु"्कृव- 
क्षयस्य स्यात्‌ ; तस्मात्पूयमेव साधवायस्थाया उन्लतोउइनुणन तस्य स्यात्‌ 
तत्पूपक च मुझ्तदुष्ट्तहानमिति द्रष्टन्यय्‌॥। एथ निमित्तनेमित्तिकयोरुपपत्ति- 
स्ताण्टिशादथायनिश्रत्योश्व सगतिरिति ॥ “८॥ 

यदि देह से निमृत और देवयान मार्ग से प्रचद्रित के अध॑मार्ग मे पुण्य पाप का 
क्षय माना जाग, तो देह के नष्ट होने पर बमनियमविदाध्यासादिनप सुशत-दुष'त वे 
क्षय के हेतु पुरुष के प्रयथल के इच्छा से अनु्ठात वी अनुपपत्ति वे कारण तद्धेतुषा 
( तम्जय ) सुहत-दुष्ट्रत वा क्षय वी अनुपषत्ति ही होगी। वर्थातवु मरण से प्रथम पुण्य- 
पाप की निवृत्ति नहीं हाने पर, मरने पर देह के व्िंता साधन के नहीं हो सकने से उनवी 
निषृत्ति ही महीं होगी, तो विद्या और वमक्षय का पररपर हंतु फल भाव चिझद्ध 
होगा। इसस प्रथम ही सावव' अवस्था मे इच्छा से पापादि वी निंवृत्ति क साधनों का 
अनुशान होगा और अनुष्टानपृुवक सुशत-दुष्ट्त की हागी होगी इस प्रकार छद॒त 
प्रवृत्ति से हेतु भाव और फल भाव म अविरोध होता है यह दरष्टव्य है. वयाकि इस 
प्रकार निमित्त नैभित्तिक ( हेनु फठ ) दोना की सिद्धि,होती है, और ताण्डी शाटयायती 
श्रुतियों वी सगति होतो है | यदि दाद हो कि छदोग्य मं तो पापमात्र ही निवृत्ति- 
श्रुत है उचवी क्या गति होगी तो क्टते ह कि छादोग्य मे भी छद॑ ( वापय॑ ) से उभये 
वा ग्रहण है । इससे उभय श्रुति स विरोच नहीं है इयादि ॥ २८ ॥ 

गतेरवयद्याधिकरण ॥ १७ ॥ 

उपास्तियोधथोर्मा्ग सप्ों यद्वा व्यवस्थित । सम एपांत्तरा सार्ग ुतयां क्मंदानिधत्‌ ॥ 
देशान्तरफ्ल्प्राप्य युक्ता मार्ग उपास्तिपु | जारोग्ययद्वांधफ्ल तेन सार्गा ब्ययस्थित ॥ 

गति ([ गठि का खाघन ) ददयान मार्गकी अबबता दो प्रत्रार स है, अर्थावि 
व्यवस्यित है, गिसये अययथा विशेध होगा । संशय है कि उपासना और ज्ञान दोनों मं 


पाद: ३ ] गतेरर्थवत्वाधिकरणभाष्यम्‌ ८२७ 


मार्ग तुल्य है वा व्यवस्थित भिन्न है। पूर्वपक्ष है कि कर्म को हानि के समान उत्तर- 
मार्ग भी दोनों के समान है। सिद्धान्त है कि देशान्तर के फल की प्राप्ति के लिये 
उपासनाओं में मार्ग युक्त है। बोध का फल आरोग्य के समान है जिससे मार्ग 
व्यवस्थित है। ते चल कहु कहर्वाँ गये, जिनहि दीन्ह गुरु घोटि । रामनाम निज जानि 
के, छाडहु वस्तुहि खोंटि ॥ १-२ ॥ 
रु बिरो 
गतेरथवत्त्वसुमयथाघन्यथा हि विरोध! ॥ २९॥ 
कवचित्पुण्यपापहानसंनिधो देवयानः पन्थाः श्रुयते कचिज्न | तत्र संशयः-- 
कि हानावविशेषेणेव॒ देवयानः पन्थाः संनिप्तेदुत विभागेन क्चित्संनिपतेत्‌ 
कबचिन्नेति | यथा तावद्धानावविशेषेणेबोपायनानुबृत्तिरुकतेव देवयानालुवृत्तिरपि 
भवितुमहंतीत्यस्यां प्राप्तावाचच्महे । गलेदेबयानस्य पथो3र्थवन्त्तमुभयथा 
विभागेन भवितुमईति, कचिदर्थवती गति: क्चिन्नेति | माविशेषेण । अन्यथा 
हविशेषेणेबेतस्यां गतावद्ञीक्रियमाणायां विरोधः स्थात्‌ | 'पुण्यपापे विधूय 
निरछ्नः परम सास्यमुपेति! (मु० (१३ ) इत्यस्यां श्रुती देशान्तरप्रापणी 
गतिर्तिरुध्येत, कथं हि. निरझ्ननोडगन्ता देशान्तरं गच्छेत्‌ , गन्तव्यं च॒ परम 
साम्य॑ न देशान्तरप्ाप्त्यायत्तमित्यानथक्यमेचात्र गतेमन्यामहे ॥ २६ ॥। 
पुण्य-पाप की हानि के समीप में कहीं सग्रुणविद्या में द्वेवयान मार्ग सुना जाता है, 
कहीं नहीं सुना जाता है, यहां संशय होता है कि हानि में अविशेष रूप से पुूर्वोक्त 
उपायन के समान देवयान मार्ग प्राप्त होगा, अथवा विभागपृूर्वक कहीं प्राप्त होगा 
कहीं नहीं प्राप्त होगा । यहाँ पूर्वपक्ष है कि जैसे हानि में अविशेष रूप से उपायन की 
अनुवृत्ति कही गई हैं। इसी प्रकार देवयान की अनुचृत्ति उपसंहार भी होते योग्य 
है। ऐसी प्राप्ति होने पर कहते हैँ कि देवयानरूप गति ८ पथमार्ग ) की अर्थ॑चत्ता 
उभयथा अर्थात्‌ विभाग से होने योग्य है कि कहीं गतिअर्थवत्ती है, कहीं 
अर्थवत्ती नहीं है, अविशेष रूप से अर्थवत्ता नहीं है। अन्यथा अविशेष रूप से इस 
गति को स्वीकार करने पर विरोध होगा ( विद्मान्‌ पुण्प-पाप की नप्ड करके निरक्षन 
निर्केप क्लेशरहित होकर परम समता को प्राप्त करता है ) इस श्रुति में देशान्तर को 
प्राप्त कराने वाली गति विरुद्ध होगी । जिससे निर०्जन अतपुव गमनरहित देथान्तर में 
कैसे जायगा, परमसाम्य स्वरूप गन्तव्य (प्राप्य ) वस्तु है, वह देशान्तर में प्राप्ति के 
अधीन नहीं है | इससे समता में गति की अनर्थकता को ही मानते है ॥ २९ ॥ 


हि 
उपपन्नस्तछलक्षणार्थोपलब्धेलोकवत्‌ ॥ ३० ॥ 
उपपन्नश्थायमुभयथाभावः कचिदर्थवती गतिः क्चिन्नेति, तल्लक्षणार्ोंप- 
लब्बेः। गतिकारणमूतों छाथः पर्यक्षविद्यादिपु सगुणेपूपासनेपूपलभ्यते, तत्र 
हि पर्यक्ञारोहर्ण पर्यक्ुस्थेन चरद्ाणा संबदन विशिष्टगन्धादिग्रानिश्वेश्येचमादि 
बहुदेशान्वस्पाप्स्यायत फर्ल श्ुयते, सत्रार्थवती गतिः, नहिं' सम्यग्द्शने तल्ल- 


ट्रस्ट प्रद्मसच्नदादूरमसाष्यम्‌ [ भ्ष्याय ३ 


क्षणार्थोपलब्पिरध्ति | न द्याप्मेकत्यवशिनामाप्तमामानामिहैब दग्धाशेपक्ेश- 
चीनानामार वभीगक्मीशयलपणब्यतिरेके णापेक्षितव्य किचिदस्ति तप्रानथिया 
गति । लोक्यज्ञेप विभागों द्रष्ठव्यो यथा लोके ग्रामप्राप्री देशान्तरप्रापण पन्‍्था 
अपेक्ष्यते नारोग्यप्राप्ताययप्तिहदाप'ति भूयश्चेन जिभाग चततुर्थोध्याये निपुणतर- 
मुपपादयित्याम ॥ ३० ॥ 


गति बहा अथवती सफठा है कही तिगुण विद्या मं अयवती नहीं है. यह उमयथा- 
भाव उपपन्र है. क्यावि उस गतिल्‍प उक्षण [ हतु कारण ) घाठा अथां की उपजब्चि 
स एया चिद्ध होवा है। जिम्तम गति है कारण स्वरूप तितवा ऐसे अथ पंच, विद्या 
आदि रूप सगुण उपासनाओं म॑ उपछब्)ध होते हैं उस विधा मे भगवान के पमद्ुु पर 
आरोहण पर्यक पर स्थिर ब्रह्म ( भगवान्‌ ) के साथ सम्वाद और विशिष्ट [ श्रेष्ठ ) 
ग पादि वी प्राप्ति इत्यालि बहुत देशाततर म प्राप्ति के अधीन फ सुना जाता है, 
इससे वहाँ गति जथवतों ( साथक ) है। सम्यग्दशन मे गतिस्प कारण वाले अर्थों 
की उपठब्धि नहा है। जिसमे भात्मा की एकता को जानने वाले आस [ प्राप्त पृणठ ) 
काम ( मतोरय ) बार, दग्ध ( विनष्ट ) वरेशात्मक बीज वाले ज्ञानियां को प्रारबन्ध 
का भोग के द्वारा प्रारब्ध कर्माद्ाय के नागा से अतिरिक्त रूप स बुछ भी आापेक्षितब्य 
( प्राप्तव्य ) नही रहता है. इससे यहाँ गतिअनथिका ( निष्फ्छ ) है। यह विभाग 
ठोक के समान समझना चाहिय कि जैसे छोक म शिसी ग्राम वी प्राप्ति म देशातर को 
प्राप्त करामे काला मार्ग की अपेसा अनुसरण की जातो है, आरोग्य की प्राप्ति मे मार्ग 
वी अपेसा नहा वी जाती है। बेस ही यहाँ भी माग वी अपेक्षा अनपैक्षा है. फिर इस 
विभाग कौ चतुथ अध्याय मे अतिसुदर लप स पिद्ध करेंगे॥ ३० ॥ इन दोतो सूत्रा 
का स्रिद्धात के अनुसार सुगम अर्थ प्रतीत होता है कि ( उभयधा ) भेदभाव के रहते 
उपास्य देवादि क्षा प्राप्ति जादि के लिए गति को अथवष्च है अयधा नही जिससे 
भयया भेदभाव का निवृत्ति होन पर गति को मानते पर (न तस्य प्राणा उक्रामीति, 
ब्रद्मवसत्‌ ब्रह्माप्यति ) ज्ञानी के प्राण उत्तमण नहा करते ज्ञानी हो जीते नी ब्रह्म 
होता हुआ आत म ब्रह्म मे ठीन हाता है निवाण पद का पाता है जी गमनागमन से 
रहित है इवादि स विरोध होगा॥ २९॥ ६ ब्रह्म वेद ब्रह्मत नवतति ) अरशामों 
धीरो अमृत सर्वयभू । इहैव सर्दे प्रविरी्यात कामा ) इत्यादि श्रुति से गसनागमनरहित 
बहा वे एप रुप अथ वी ज्ञाती मे उपलब्धि स गमनागमनरहित ब्रद्यमम्पत्व उसने 
होता है जैते कि छोक में जिस्म जिसके टक्कषप की उपलाय होती है उसको उस 
सुपता उपपत्र होती है अथातु मिट्टा म दुछ दिन रहन से लेहा मिट्टी रूप होता है, 
लवण के पहा” पर अय वस्तु भी उदण रुप होती है उसमे जउबंष मिट्टी के छक्षणा 
को दखनर ठाक मे मिट्टी छवण कहा जाता है, वैस ज्ञानी ग्रह्म वहा जाता है और 
ब्रह्म विभु हैं ३७ ॥। 


वाद: ३ ] अनियमाधिकरणभ्ाष्यम्‌ ८२०, 


अनियमाधिकरण ॥ १८ ॥ 

सार: श्रुतस्थलेप्वेव सर्वेपास्तिषु वा भवेत्‌। श्रुतेप्वेव प्रकरणाद्‌ द्विःपाठोस्य छुथान्यथा ॥ 
प्रोक्तो विद्यान्तरे मार्गों ये चेम इति वाक्यतः । तेन वार्धष्य॑ झकरणं द्विःपाठश्रिन्तनाय हि 
सभी सग्रुण विद्या सम्बन्धी यह उत्तरायण मा्ग॑ है, किसी विद्येप विद्या के लिए 
नियम नहीं है और श्रुति-स्मृति द्वारा प्रकट विरोध का अभाव सिद्ध होता है ॥ यह 
उत्तरायण मार्ग जिन स्थानों में सुना गया है, वहाँ ही रहेगा, अथवा सब उपासनाओं 
, में प्राप्त होगा, ऐसा संशय होने पर पूर्वपक्ष है कि प्रकरण के वछ से जहाँ सुना गया 
है। उन्हीं उपासनाओं में मार्ग का सम्बन्ध रहेगा, अन्यत्र उपसंहार नहीं होगा, अन्यथा 
एक स्थान में पाठ से ही सर्वत्र उपसंहार हो सकता था, एक ग्रन्थ में पन्‍्चामिविद्या 
ओर उपकोशलविद्या में इस मार्ग का दो वार पाठ व्यर्थ होगा।। सिद्धान्त है कि 
( ये चेमे ) इस श्रुति वाक्य से विद्यान्तर में भी मार्ग कहा गया है, उसी से प्रकरण 
बाधित हो जाता है। मार्ग का चिन्तन के लिए दो स्थान में पाठ है, अन्य उपासनाओं 

में मार्ग चिन्तन की जरूरत नहीं है ॥॥ १-२ ॥ 


अनियमसः सर्वासामविरोधः छाव्दालुमानाब्याम्‌ ॥ ३१ ॥ 


समुणासु वद्यासु गांतरथवत्ताी न नमुणाया परसात्मबिद्यायासत्युक्तय्‌ | 
सगुणास्वषि विद्यासु कासुचिद्गतिः श्रुयते यथा पयद्ठुविद्यायामुपकोसलविद्यायां 
पत्नाश्नावद्याया दहरबिद्यायामात, नान्‍यास यथा मधुविद्याया शाण्डल्य- 
विद्यायां पोडशकलविद्यायां बेश्वानरविद्यायासिति | तत्र संशयः--किं यास्वे: 
बैपा गतिः श्रुयते तास्वेव नियम्येतोतानियमेन सबोभिरेबेब॑जातीयकामिर्विद्या- 
भसिरसिसम्बध्येतेति | कि ताब॒त्माप्त॑ नियम इति। थत्रेव श्रुयते सत्रेव भवितु- 
महंति, प्रकरणस्य नियामकत्वात | यद्यन्यत्र श्रुयमाणापि गतिरविद्यान्तरं ग्॒छेः 
जछुत्यादीनां प्रामाण्यं हीयेत स्वस्य सवाथवत्त्वश्नसद्भात्‌ | अविचार्चिरादिकेकेव 
गतिरुपकोसलविदधायां पतन्नाम्रिविद्यायां चः तुल्यवत्पण्यते, तत्सवोथत्वेड्नथेक 
पुनवचन स्यात्‌ | तस्मान्नियम इति | 

सगुण वविद्याओं में गति सार्थक है, निर्मुण परमात्मविद्या में नहीं, यह कहा जा 
चुका हैं। समगरुण विद्याओं में भी किन्‍्हीं में गति छुनी जाती है, जैसे कि पर्यड्ूविद्या 
उपकोशलविद्या, पत्चाभिविद्या और दहरविद्या में गति चुनी जाती है। अन्य में नहीं 
सुनी जाती है, जैसे कि मधुविद्या, शाण्डिल्यविद्या, पोडणकलविद्या और बेश्वानरविद्या 
में नहीं सुनी जाती है । यहाँ संशय होता है कि जिन विद्याओं में यह गति सुनी जाती 
है, उन्हीं में नियमित रहेगी, अथवा इस प्रकार वाली सभी सगुण विद्याओं में अवियम 
से सम्बद्ध होगी । प्रवम क्या प्राप्त है, ऐसी जिज्ञासा होने पर पूर्वपक्ष है कि नियम 
प्राप्त होता है, जहां गति सुनी जाती है, वहाँ ही होने योग्य है, जिससे प्रकरण को 
नियामकत्व है, इससे प्रकरण ही .नियम , करेगा । यदि अन्यन्न श्रूयमाण ( थुत ) भी 


<३० ब्रह्मसृत्नध्ाहूरभाध्यम्‌ [ अध्याय ६ 


गति विद्यात्र म प्राप्त होगो तो श्रुति बादि वी प्रमाणता बाधित होगी, सब 
शुणादि दो सर्वाधवत्व का प्रसड्ध होगा और इंसरी बात है कि अधि आदि रूप एक 
ही गति ( मार्ग ) उपवोशलविद्या म और पत्चामप्रिविद्या म॒ तुल्य स्वरूप वाली एवं 
छान्‍्दोग्य म पढ़ी जाती है। गति के सर्वायत्व होन पर वह पुत वधत निरथंत्र होगा, 
जिससे नियम है ॥ 

एय प्राप्ते पठति-अनियम इति | सनोसामेवाभ्युदयप्राप्िफलाना सगुणाना 
प्रियानामणिशेषेणेपा देग्यानाझ्या गतिभंतितुमहंति। सन्ननियमाभ्युपगमे 
प्रकरणगिरोध उक्त । नेषोउम्ति विराध , शाद्ममानाभ्या शुतिस्मृतिभ्यामि- 
त्यर्य । तथाहि श्रुति --तग्म इत्थ यिदु ' ( छा० ५१०१ ) इति पश्वाम्रिविद्ा- 
यता देजआान पन्थानमभयतारयन्ती “ये चेमेडरण्ये श्रद्धा तप इत्युपासते? ( छा० 
४४१०१ ) इति यिद्यान्तशीलिनामपि पश्चाप्रियियायिद्धि समानमार्गता 
गमयति | क्‍्थ पुनरवगम्यते विद्यान्तरशीलिनामिय गतिथुत्तिरिति। ननु 
श्रद्धातप परायणानामेय स्थात्तन्मात्रश्ननणान्‌। नेप दोष, नहष्टि फेवलाभ्या 
अ्रद्धातपो नयामन्तरेण गिद्यावलमेपा गतिलेभ्यते । 

पिद्यया लदारोहरिति थत्र तामा परागता | 
न त्तत्र दक्षिणा थन्ति नाविद्वासस्तपस्यिन ॥ 

इति शुत्यन्तरात्‌ । तस्मातिह श्रद्धातपोभ्या विश्यान्तरोपलक्षणम्‌ | 

ऐसा प्राप्त होने पर पढ़ते हैं कि अनियर्म है, अश्युट्य ( ब्रह्मठोंक ) की प्राप्सि 
रूप फ्ज बाली सगुण सभी विद्याओ वे' सम्बप वाली यह देववान नामव' गति अविशेष 
६ तत्य ) रुप से होने योग्य है, यदि कहां जाय कि अनिमम मानने पर प्रकरण वे” 
साथ पिरोध वहा जा चुदवा है, तो वहा जाता है वि शब्द और अनुमाद से, अर्थात्‌ 
श्रुति भौर स्मृति से यह विरोध नहीं है, अर्थात्‌ सामाय श्रुति आदि से प्रव्रण का 


बाघ दोप रूप नहीं है। जिससे इस प्रतार वी सामा-य श्रुति है वि ( उन विद्या के 
अधिवारिया मं जो वोई ऐसा समझते हूँ दि द्युजोरादिब्प अधभिया द्वारा हुम उद्पन्न 


हुए है दृत्यादि ) इस प्रसार पत्चाभिधविद्या वाठा के देवपान मार्गवा आरम्भ वरती 
हुई श्रुति ( और जो अरण्य म बासयुक्त चानप्रस्थ सयासी श्रद्धा तपोयुक्त ब्रह्म वा 
ध्यान बरत है. वे अधि आदि यो प्राप्त होते हैँ ) इस प्रवार विध्वास्तर का अनुशोलन 
(थितत ) करते वाठा वी प्री पंठ्चामिविशा बाठो बे साथ समान् मागता घो 
समझती हैं। घद्धा हाती है जिस भुति से भो श्रद्धा तप वालों वो देववान की 
प्राव्ति प्रतीत होती है, तो भी विद्यात्तर बादों वी भी यह गति थ्रृति वैसे समझी 
जाही है, तप भीर श्रद्धा मं तापरा वो ही यह गति होगी जिससे तप और घड़ा सात्र 
का श्रवर्ण हैं। उत्तर है मि यह दोप नही है, जिसते विद्यावल के बिना केवल तप 
और श्रद्धा मात्र ते यह गति नहीं प्राप्त होती है । ( विद्या से उस ब्रह्मडोग मे प्राप्त 
डात हे वि जहाँ जान से वाम परागत परावृत्त निवुत्त हो जाते है, अर्थात्‌ जहाँ वामादि 


पाद: ३ ] अनियमाधिकरणभाष्यम्‌ <३१ 


दोष नहीं हैं, दक्षिणा ( केवछ कर्मी ) और अविद्यान्‌ तपसवी वहाँ नहीं जाते हैं। इस 
दूसरी श्रुति से तप आदि मात्र से ब्रह्मोक की अप्राप्ति सिद्ध होती है। जिससे यहाँ 
अद्धा और तप से साध्य विद्यान्तर का उपलक्षण ( बोधन ) होता है । 


।जसनेयिनस्तु पद्चाप्निविद्याधिकारेड्धीयते 'ये एबमेतहिदुर्थ चासी अरण्ये 
श्रद्धां सत्यमुपासते! ( छु० ६२१४ ) इति, तत्र श्रद्धालवो ये सत्य त्रह्मोपासत 
इति व्याख्येयम्‌, सत्यशब्दस्य त्रह्मण्यसकृत्मयुक्तत्वात्‌। पद्चाम्निविद्याथिदां 
चेत्थंवित्तयेबोपात्तत्वाहिद्यान्तरपरायणानासेवतदुपादानं न्‍्याय्यम्‌ । अथ ये 
एती पन्‍्थानी न विदुस्ते कीटा: पतड्ा यदिदं दन्‍्दशूकप्‌? ( बृ० क्षर।१६ ) इति 
चमागद्रयश्रष्टानां कष्टामथागतिं गमयन्ती श्रुतिदंवयानपितृयाणयोरेबेनानन्त- 
भोवयति | तबव्रापि विद्याविशेषादेपां देवयानप्रतिपत्ति: | स्मृतिरपि-- 


शुकुऋूष्णे गती झेते जगतः शाश्यते मते | 

एकया यात्यनावृत्तिमन्यया बत॑ते पुनः ॥ (स० गी० पो२६) इति। 
थप्पु्नदेंबयानस्य पथोडचिरादेद्विरान्नानमुपकोसलविद्यायां पद्चाम्रिवि्यायां 

च तढठुभयत्राप्यनुचिन्तनाथम्‌ | तस्मादुनियसः ॥ ३१ ॥ 
वाजसनेयी तो पब्चाभिविद्या के प्रकरण में अध्ययन करते हैं कि (जो इस 
चन्चाभिविद्या को इस प्रकार जानते हैं, और जंगल में श्रद्धा और सत्य की उपासना 
करते हैं सो आअचि भाग को प्राप्त करते हैं ) इति । वहाँ जो श्रद्धा लोग सत्य ब्रह्म की 
उपासना करते हैं, ऐसा व्याख्यान कतंज्य है और सत्य शब्द के न्नह्म में अनेक वार 
अथुक्तत्व से यह व्याख्यान समझना चाहिये। पब्चाभिविद्यावेत्ताओं का ( य एवमेत- 
हिंद: ) इस वचन द्वारा इत्यंवेत्ता रूप से ही ग्रहण होने के कारण विद्यात्तर में परायण 
( तत्परों ) का ही यह सत्य का उपासक रूप से उपादान (ग्रहण ) न्याय्य है। (जो 
इन दोनों मार्गों को नहीं जानते है अर्थात्‌ उत्तरायण वा दक्षिणायव मार्ग की प्राप्ति के 
लिए जो विद्या वा कर्मानुछान नहीं करते हैं, वे छोग कीट, पतंग ओर यह जो दन्दशुक 
( सपप ) आदि हैं सो होते हैं ) यह श्रुति दोनों मार्गों से भ्रष्टों की कप्टहप अधोगति को 
समझाती हुई देंवयान, पितृयात मार्गों में ही इन वेश्वानरादि उपासकों को अन्तर्भाव 
' करती है, और उन दोनों मार्गों में भी विद्याविशेष से इन्हें देवयान की प्राप्ति होती 
है । स्मृति भी है कि ( अधि आदि घुक्लमति और धूमादि कृष्ट गति जगत्‌ के अधिकारियों 
की शाध्वत सम्मत स्वीकृत है, उनमे एक से अनावृत्ति को प्राप्त होता है, अन्य गति 
से फिर छौट आता है ) और जो अधि आदि रूप देवयान मार्ग का दो बार उपकोणछ- 
विद्या और पब्चामिविद्या में कथन है, वह दोवचों स्थानों में अनुचिन्तव के लिए है 
मन्‍्य विद्या वालों को मार्ग के चिन्तन के विना ही मार्ग की प्राप्ति होतीः है, जहाँ 
पर्ग का वर्णन है वहाँ मार्ग के चिन्तव से मार्ग की प्राप्ति होती है, इससे प्रतीक भिन्न 

शी उपासनाओं में मचि आदि की प्राप्ति होती है इससे अनियम है ॥ ३१ ॥ 


ट्व्व२्‌ प्रह्मचुध्रशाइरभाभ्यम्‌ [अध्याव ३ 


यावढधिकाराधिकरण ॥ १९ ॥ 

ब्रह्मदस्यतरिदा मुक्ति पातिंदी नियताथवा। पातिक्यपान्तस्तम भश्ुतेजेन्मक्रीतनान्‌ ॥4॥ 
नानादेदोपनोक्तब्यमीशोपास्तिफल बुधा । भुस्त्याधिकारिपुरुपा भुस्यन्ती नियता तत ॥शा 

ज्ञान ओर ज्ञानजन्य जीवन्मुक्ति के रहते भ्ो त्रिदेवादि रूप तथा स्प्तवि भादि शप 
अधिआरियो, नियनन्‍्ताओ, उपदेशको वी अधिकार पर्॑न्त संस्तास मे स्थिति रहती है ॥ 
साप्र है कि ब्रह्मतत्त्ववेत्ताओों की सुक्ति पाक्षिक ( बैंकल्पिक ) है, अथवा नियत है। 
पुवेपक्ष है कि अपान्तरतमा आदि ज्ञानियों के जन्म के पुराणादि भे क्‍यन से मुक्ति 
पाक्षिकी है॥ पिद्धान्त है दि अधिकारों पुष्य रुप ज्ञानी ताना देह मैं उपमोग 
के योग्य ईश्वर वी उपासना के पड़ को भोग कर मुक्त होते हैं, इससे मुक्ति नियत 
है ॥ १-२ ॥ 


यावदधिकारमवस्थितिराधिकारिक्राणाम्‌ ॥ ३२॥ 

विद्ुपो बतेमानदेहपांतानम्तर देद्दान्तरमुत्पयते न वेलि चिन्त्यने। सम 
दियायथा साधनभूताया सपत्ती केयल्यनिश्वृत्ति स्यान्न वेति, नेय चिन्तोपपयते। 
नहि पाऊसाधनसम्पत्तायोदनो भयन्न येति चिन्ता, समयति | सापि भुज्ञान- 
स्तृप्येन्न चेति चिन्त्यते। उपपन्ना ल्विय चिन्ता अरल्मतिदमपि केपाचिदितिहास- 
पुराणयोदहान्तरोप्पत्तिदशनात्‌ू | तथाद्यपान्तरतमा नाम चेडाचार्य पुराणपि-' 
विष्युनियोगालकलिद्ापरयोः सघी कृष्णद्पायन' संबभयेति स्मर्रन्ति | वसि्ठ्व 
प्रक्षणो मानस पुत्र सन्निमिशापरादपंगतपूर्यदेट, पुनन्नद्मादेशान्मित्ायरुणाभ्या 
सबभूवेति। शम्पादीनामपि क्षण एवं सानसपुव्राणा बारणे यते पुनरुत्पत्तिः 
श्यते | सनत्कुमारो5पि ब्रह्मण एम्र मानस पुत्र स्थय रद्राय यरप्रदानात्स्क- 
न्डम्पेन प्रादुबंभूव | एयमेय दक्षतारदप्रभ्नतीना भूयमी देद्ान्तरोस्पत्ति कथ्यते 
तेन निम्िचेत स्छृदी। शुतायपि मन्‍्त्रार्थशादयो श्रायेणोषलभ्यते। ते च 
केचित्पतिते पूर्व. देहान्तरमाइदते केचिसु स्थिते दय तस्मिन्योगैश्यययशा- 
दुभस्द्रेशदानन्यायेन । से चेते समधिगतसकलवेदाशो स्मर्थन्ते। सदेलेपा 
टेडान्वरोत्पत्तिदर्शना स्पा ब्रद्यविद्याया पा9छ्चिक मोक्षदेत॒त्वमह्दितुर्त बेति । 

, विद्वन्‌ के वर्तमान देह के पात के अनन्तर फिर देहान्वर उत्पन्न होता है, अयवा 
गरी होवा है. बह विक्वाए क्या का है ? बला रपट होती हैतिवीबएप है साफक 
यू विधा वी ससत्ति ( सिद्धि प्राप्ति ) होने पर कैवत्य को सिद्धि होगी या नही होगी, 
पह चिंता, विचार, उपपन्‍्त नही होती है, जिससे पाक के साधन वी सम्पत्ति होने पट 
ओदन ( भात ) होगा या नहीं होगा ऐसी चिन्ता वा सम्भव नहीं है और भोजन 
+रता हुआ तृत्त होगा या नहीं, ऐसी भी डिन्‍्ता नही की जाती है, अथावू बूर्ण साधन 
जान होने पर मोक्ष अवश्य होता है कहाँ चिन्ता वा अवसर नहीं है! उत्तर है कि यहू 

दिला तो उपपन्न है, युक्त है, जिसके शितिने ब्रद्मवैच्चाओं वी भी इतिहास और पुराणों मे 


पादः हे ] यावद्धिकाराधिकरणमसाष्यम्‌ <६३ 


देहान्चर की उत्पत्ति कथा को देखने से चिन्ता होती है। इसी प्रकार का स्मरण 
कथन करते हैं कि अपान्तरतमा नाम से प्रसिद्ध वेदाचार्य पुराण ऋषि विष्णु की 
आज्ञा से ककछि और द्वापर की सन्वि काल में कृष्ण द्पायन हुए। वसिष्ठ भी ब्रह्मा के 
मानस पुत्र होते हुए भी तिमि नामक राजा के शाप से पृूर्ववेह से रहित होकर फिर 
ब्रह्मा की आज्ञा से मिच्रावरुण से देहधारी हुए, । ब्रह्मा के ही मानसपुत्र भृगु आदि की 
वरुण के यज्ञ में किर उत्पत्ति सुनी जाती है, ब्रह्मा के ही मानसपुत्र सनत्कुमार भी 
स्वयं रुद्र के प्रति वरप्रदान से सकन्द रूप से प्रगढ हुए। इसी प्रकार तत्ततु निमित्तों से 
दक्ष नारदादि की बहुत ही देहान्तर की उत्पत्ति स्थ्वृति में कही जाती है। श्रृूत्ति में भी मन्त्र 
और अर्थवाद में प्राय: ज्ञानियों की देह की उत्पत्ति उपलब्ध होती है । उनमें वे कितने 
ज्ञानी तो पूर्व देह के पतित होने पर देहान्तर का ग्रहण करते हैं, और कोई तो उस 
पूर्व देह के ध्थिर रहते ही योगैश्वर्य के बछ से अनेक देह के ग्रहण न्याय से अन्य देह 
का ग्रहण करते हैं, और ये सब सम्पूर्ण वेदार्थ के ज्ञाता तस्वन्न स्पृतियों में कहे जाते 
हैं। तो भी इनकी देहों की उत्पत्ति की कथा को देखने से ब्रह्मविद्या को पाक्षिक मोक्ष- 
हेतुत्व वा बहेतुत्व प्राप्त होता है ॥ 


अत उत्तरमुच्यते । न, तेपामपान्तरतमःप्रश्नतीर्या वेंदप्रबर्तनादिपु 
लोकस्थितिहेतुष्बधिकारेपु. नियुक्तानामधिकारतन्त्रत्वात्स्थिते यथासो 
भगवान्सविता सहखयुगपयनत॑ जगतोडघिकारं चरित्या तदबसाने उदयास्त- 
मयवर्जितं केबल्यमनुभव॒ति, 'अथ तत ऊर््व उद्देत्य नेबोदेता नास्तमेततेकल एच 
मध्ये स्थाता? (छा? ३१११) इति श्रुतेः | यथा च वतमाना अक्षविद्‌: आारठूघ- 
भोगक्षये केबल्यमनुसवन्ति, 'तस्य तावदेव चिरं यावज्न विसोच्येडर्थ 
संपत्स्ये! (छा० ६।१४।९ ) इत्ति श्ुतेः। एबसपान्तरतसःप्रश्नतयोउपीश्वरा 
परमेश्बरेण तेपु तेप्वधिकारेपु नियुक्ताः सन्‍्तः सत्यपि सम्यग्दशने केचल्यहेता- 
वक्षीणकर्मोणो याबदधिकारसवर्तिप्तन्ते, तदवबसाने चापदब्रृज्यन्त इत्यविरुद्धम्‌ 
सकृसबृत्तमेव हि.$ तेडथिकारफलदानाय कर्मोशवम्मतिवाहूयन्त: स्वात- 
येणेव ग्रहादिव गृहान्तरमन्यसन्य देह संचरन्तः स्वाधिकारनिर्व॑ततना या परि- 
मुपितस्खतय एवं देहेन्द्रियप्रकृतिवशित्वान्निमोय देहान्युगपत्कमेण वाथिति 
एन्ति । न चते जातिस्मरा इत्युच्यन्ते “त एथते' इति स्मृतिश्नसिद्धें: | 


अतः उत्तर कहा जाता है कि पाक्षिफ् हेंतुत्व वा अहेतुत्व नहीं है । उन अपान्तरत मा 
आदि छोकस्थिति के हेनु वेद के प्रचारादि रूप अविकारों ( व्यापारों ) में नियुक्तों की 
स्थिति के अधिकार रूप प्रतिवन्धक के अधीन होने से दोप का अभाव समझना चाहिए । 
जैसे यह भगवान्‌ सूर्य हजार युग पर्यन्त जगतु के अधिकार (व्यवहार ) को करके 
उसके अन्त में उदय-अस्तमय से रहित केवल्थ का अनुभव करते हैँ ( प्राणियों के 
शारव्ध समाप्त होने पर प्राणियों के ऊपर अनुग्रह के बाद में ऊर््व अपने स्वृहूप में 
पर ब०ठ 


रे प्रहयसत्रशाइरसाध्यस [ अध्याय ३ 


प्राप्द होकर सूर्ये अपने मध्य (स्वरूप ] मे एकल स्थिर रहेगे न उदित हगे न अस्त 
हागे । इस शुति से सूर्य का वेवल्य मिद्ध होता है, एव ( अद्म ) स्वरूप से स्थिति 
ही कैवेत्प है [ उस अविद्याइ-बनरहित आधचार्यवान्‌ पुरुष के संत्व्वत्प वी सर्म्षत्ति 
वो तनी तक विठम्व है शि जब तब प्रारयस नहीं विमुक्त होता है प्रारव्यान्त 
होने पद वह सर स्व्य में सम्पभ हांता है ) इस श्रृति के अनुमार जेसे बतंमात 
ब्रह्मदेता प्रार््य भौग के क्षय होन पर वैदरय का अनुभव करते हैं, इसी प्रवाद 
परमैद्दर मे तत्तत्‌ अधिकार म॑ नियुक्त अपान्तरतमा आदि ईइवर ( समर्थ ) हाठे भी, 
तथा केंवल्य फे हतुल्प भम्यश दशन (६ बद्धात्मानुभच ) के रहुते भी प्रारब्व चर्च के 
नहीं कीष होने से अलीण वम वाले ब छोग अधिवार पयनन्‍्त रहते हैं, उस प्रारब्व के 
झवयान ( समाप्स ) हाने पर मुक्त होते हैं। इससे विद्या वी मोशहेतुता म विरोध 
नहीं है । जिससे उत अधिवारियां का कमान्तर से पुप्र्जेन्‍्स नहीं होता हैं, विश्तु 
बधियार रूप अपधिकार-सम्बन्धी फड वो देने के लिए सदृत्‌ ( एक्यार ) हो प्रवृत्त 
धर्माशत ६ धर्माद ) को [ कनेज जन्म के (सिए एक बार उद्बुद्ध आारब्य थो ) औणदि 
द्वारा नष्ट करते हुए, स्वतञ्नतापुर्वद' हो एवं गृह से मृहा-तर मे प्रयश् वे समान लचय- 
अय देहो म छचार ( प्रवेश ) बरते हुए, अपने अधिकारों घी सिद्धि के लिए अपरिंटप्त- 
स्पृतिवाले होते हो देह और इदििया वी प्रद्वति की वश्चिता से प्रकृति द्वारा देहो वा 
निर्माण ( यूट्टि ) वरके एक काठ मे वा कम से उन देहा मे अधिष्ठित ( प्रव्िष्ट पट्ष्विर ) 
होठ हैं, अर्थात्‌ वर्मान्वराधीन ईइवराधीन अज्ञानियों का जन्म होता है। इसस पुर्वापर 
यी स्मृति उप्त हो जाती है, और ज्ञानी अधिवारिया का दूसरा शरीर भी एक प्रारब्बा- 
धोन होने से चह घरीर एक शरीर भी अवश्धान्तर वे समाव रहुता है, गौर स्वतन्तता 
से गृहदीत रहता है, इससे स्मृति वा छोप नहीं होता है | इंसीसे वे अय दारीर म अज्ञानी 
आदि नहीं हो जाते है, इस्रोसे ये अधिकारी जातिस्मर हैँ, ऐसा भी नहीं कटे जाते हैं, 
कैंपोकि स्मृति कहती है कि (ये अधिकारों जो पूर्व थे वही अब है ) अर्थात्‌ कौमार युवा 
थादि अवस्था म जैसे वही पुरुष है. ऐसी प्रयभिज्ञा होती है वैसे ही भिन देहो मं भी 
अधिवारिया को प्रत्यन्षिण होती है, जादि स्मरो वो प्रत्यन्षिजा पहों होती है, स्वत भठा 
रही रहती है, कर्मोन्तराधोन पुनर्जम होता है, इयादि भेद है । ( वेदाभ्यासेत सतत 
शौचेन तपतव च्‌। अद्धाहण व भूताना जाति स्मरुति पौर्वेकीम । मनु ४४८ ) इस 
स्पृतति के अनुतार, सदा वेदास्याय शौच, सप और जद्रोद से पूर्वजाडि का स्मरादर करता 
है। उक्त स्मृति प्रमिद्धिश्ले दस जातित्मर से भिन अधिकारों विशिष्ट उपासना से 
ज्ञावयुक्त होते हैं । 

यथाटि 'सुलभा नाम ब्रद्मादिनो जनकैन विषदितुकामा व्युदस्य स्थ देह 
जानकडेश्सापिश्य ब्युथ त्तेन पश्चात्स्वमेव देहमायियेग' ति स्मर्यते | चदि 
उपयुक्त सतहल्इत्ते कमेणि कर्मान्तर देहान्तरारस्स्मक्तरणमानि्मप्रेत्ततो5- 
कग्यबीज कमाज्दर तद्देव प्रसब्येतेति ब्रह्मरिद्याया- पाक मोक्षहेतुत्य- 


वाद: डे. ] यावद्धिकाराधिकरणमाष्यम्‌ <श्ण्‌ 


मद्देतुत्य॑ चाउड्शइझचेत, नत्वियमाशझ्ला युक्ता, ज्ञानात्कमंचीजदाहस्य श्रुतिस्म- 
तिप्रसिद्धत्वात्‌ | तथाहि श्रुति:-- 
मिच्चते हृदयग्रन्थिश्छिद्मनन्ते सबसंशयाः। 
क्षीयन्ते चास्य कमोणि तस्मिन्द्रष्टे परावरे ॥ ( मुण्ड० शरण ) इति | 
'स्वृतिलस्से स्मन्धीनां विप्रमोक्ष:? ( छा० ७२६२ ) इति चेवमाद्या | 
स्मृतिरपि-- 
थुथधाँसि समिद्धग्निमस्मसात्कुरुतंडजन | 
ज्ञानाग्नि: स्वेकमोंणि भस्मसात्कुरुते तथा ॥ (भ० गी० ४३३७) इति | 
बीजान्यग्न्युपदग्धानि न रोहन्ति यथा पुनः | 
ज्लानदग्वस्तथा क्लेशेनोत्मा संपद्यते पुनः ॥ इति चेबमाद्या | 


जसे कि ( सुलभा नाम वाली ब्रह्मवादिनी ने राजा जनक के साथ विद्येप बाद की 
इच्छायुक्त होकर अपने देह की त्याग कर राजा जनक के देह में पेंठ कर उस राजा 
के साथ विशेष वाद करके फिर अपनी ही देह में प्रवेश किया ) ऐसा स्मरण किया 
जाता है | एक बार प्रवृतत अधिकार के हेतु कर्म के उपयुक्त ( उपम्रुक्त ) होने पर, फिर 
यदि वेहान्तर के आरम्भ के कारण कर्मान्तर आविभूंत (प्रारव्धहूप ) हो, तब तो 
अन्य भी अदग्ध बीज वाला कर्मान्तर प्राप्त हो, इससे ब्रह्मविद्या के पाक्षिक मोक्ष- 
हेंतुत्व वा मोक्ष के थद्देतुत्व की गराशंका भी की जा सके, परन्तु ज्ञान से कर्मबीज के 
दाह की श्रुति और स्मृति में प्रसिद्धि से यह आशदूत युक्त नही हैं । ऐसी हो श्रुति है. कि 
( फ्रावर स्वरूप उस परब्रह्म के अपरोक्ष होने पर इस जीव के कर्म नष्ट हो जाते हैं 
क्योकि कर्मों के कारणरूप हृदय के ग्रंथिरुष रागादि नपष्ठ हो जाते हैं, सब संशय 
छिन्न-भिन्न ही जाते हैं । बात्म-स्मृति के छाभ करने पर सब ग्रन्धि छूट जाते हैं ) 
इत्यादि | स्मृति भी है कि ( हे अजुंन ! जेसे सम्यक दीप्त अमन लकड़ियों को सवंधा 
भस्म करती है, इसी प्रकार ज्ञानाग्रि सव कर्मो को भस्म करती है )। अग्नि से दग्ध 
बीज जेसे फिर नहीं अंकुरित होते--जमते हैं । वैसे ही ज्ञान से दग्ध बलेशों से फिर देह- 
रूप आत्मा नहीं सिद्ध होता है, न उन क्लेशों के साथ सम्बन्ध वाला फिर यह जीवात्मा 
होता है ! इत्यादि । 

नचाविद्यादिकलेशदाहे सत्ति क्लेशबीजस्थ कर्मोशवस्थेकदरेशदाह एकदे- 
शपरोहरचेत्युपपद्यते । सद्मग्निदग्धस्य शालिवीजस्येकदेशम्रोही इश्यते | 
प्रवृत्तफल्स्य तु कमोशयस्य सुक्तेपोरित्र वेगश्षयात्रिद्वत्तिः। तस्य ताबदेव चिरम 
( छा० ६११७४ ) इति शरीरपातावधितक्तेपकरणात | तस्मादुपपन्ना थावदथि- 
ऋारमाधिकारिकाणामवस्थिति: । नच ज्ञानफलस्थानेकान्तिकता । तथाच 
अत्तिरविशेषेणबव सवपां ज्ञानान्मोक्ष दशयति तयों यो देवानां अत्यवुध्यत स एच 
उदसवत्तथर्पीणां तथा मनुष्याणास्‌ , (द्यु० १४१० ) इति। ज्वानान्तरणपु ' 


<रेदे प्रहसन्नषाइरभाष्यम्‌ [ अध्याय ३ 


चैखयोदिफल्षेप्यासत्ता स्थुमंहपेय, ते पश्चादेश्नयेक्षयदशमेन निर्मिण्णा: 
परमात्मत्ञाने परिनिष्ठा कंउम्य प्रापुरित्युपपदने । 

अह्मणा सह ते सर सप्राप्ते प्रतिसंचरे। 

परस्यान्ते छृतात्मान प्रत्रिशन्ति पर पदम्‌ ॥ इत्ति स्मरणात््‌ । 


अंविद्यादिश्प करेदों वा दाह होते पर वरेघल्प बीज वाला व्मशिय के एव 
देश वा दाह हो ओर एक्देश का प्ररोह ( अकुर ) हो यह उपपन्न नहीं हो सकता है| 
अग्नि से दग्ब द्याछि (धान ) बीज के एवदेश या प्ररोहट नहीं देखा जाता है। 
अविद्यादि के नए होने पर भी प्रवृत्त फठ धाठा प्रारब्य रूप कर्माशिय वी तो मुक्त 
बाण ने समान वेग कौ निवुलि से निवुत्ति होती है। अर्थात्‌ जैसे वेग के क्षय से बाण 
वी गति को निदृत्ति होती है, वैसे भोग से ही प्रारत्य कर्म वी निवृत्ति होती है, भोग 
के बिता इसको दग्ध बरने वी शक्ति ज्ञान में नही है, जितमे ( उस ज्ञानी को तव तक 
विजम्व है ) इस श्रुति वचन के अवुसार शरोर के पात तक विक्षेष के वारण से विक्षेप 
होता है, इससे सिद्ध हुआ कि अधिवार पर्यात अपधितारियों वी थ्थिति रहती है ॥ 
ज्ञान के फ्ल को अनैकान्तिकता ( अनियतता ) नहीं है और इसो प्रवार विशेष हृप 
से ही ज्ञान से सबके मोक्ष को श्रुति दर्शाती है वि (उन देवताओं में जो-जो प्रनिवृद्ध 
ज्ञानी हुआ यह उस ब्रह्म का स्वदप हुआ | इसी प्रकार ऋषियों में तथा मनुष्यों में जी 
प्रतिदुद हुआ वह तप हुआ ) ज्ञान से प्रयम ऐशर्मादिर्प फठ बाले अन्य ज्ञानो 
( उपासताओं ) में महा छोग प्रथम आसक्त होते हुए भी पीछे ऐडवर्यों के क्षय 
देवने से विरक्त होपर उपायना के बल से परमात्मा के ज्ञान भ निष्ठा वाले होतर वे 
मुक्ति पाये यह उपपन्न होता है। ( प्रतिसचर-महाप्रतय क भ्प्राप्प होने पर औद 
ह्स््पगर्म के अधिकार का अन्त होते पर ब्रह्मा के साथ वे सब बतात्मा, शुद्धामा लोग 
परमषद पाते हैं ) इस स्मृति से उक्तार्थ सिद्ध होता है । 
प्रत्यक्षफलत्याश्व श्ञानस्य फलयिरहाशद्भानुपपत्ति | कर्मफले हि स्पगोदा- 
चनुभनानाझद स्यादाशद्या भवेद्रा न वेति, अनुभनारूठ तु ज्ञानफ्ल्म “यत्मा- 
क्षादपरोक्षादू धद्दा' (बु० २४॥१ ) इति श्रुते , दत्ममसि! [ छ्वापा७ ] इति च॒ 
सिद्धपहुपररेशात्‌। नहि “तरयभसिः! इत्यस्थ वाक्यस्यावरतत्त्य मृती भसविष्य- 
सीत्पेष परिणेतु शक्य | 'तद्ध॑तत्पश्यन्नूपियोंमदेव प्रतिपेद्रंषड मनुरभव सूयध्धा 
[ हूं ४४१० | दति च॑ सम्यग्दशनकालमेत्र तत्फल सवास्मत्य दशयांति | 
, वैस्मादैवान्तिकी जिदुप कैयल्यसिद्धि ॥ ३२॥। 
ज्ञान थे फत के प्रत्यक्ष होने से, फाभाव दी भाशदूत वी लनुपपत्ति है, अनुभव 
में अनारड ( बप्राप्त ) कर्मफल स्वर्गादिविधयक आशडूा हो सवती है कि बहू फछ 
होगा या नही होगा। ( जौ याक्षातु ध्यवधानरटित अपरोक्ष भगोण ब्रद्म है बह मात्मा 
है) इस थरति से, और ( वही तुम हो ) इस घिद्धतुल्य उपदेश से ज्ञानका फू तो 


बाद: ३ ] अक्षरव्यधिकरणभाध्यस्‌ ८३७ 


अनुभव में आहढ़ निज स्वरुप ही है, ज्ञानकृत ब्रह्ममावरूप फल कर्मफल के समान 
भावी नहीं है, जिससे ( तत््वमसि ) इस वाक्य का अर्थ, मृतक होकर तुम ब्रह्म होगे, 
इस प्रकार ने परिणत नहीं किया जा सकता है । ( उस ब्रह्म को इस आत्मस्वरूप में 
देखता हुआ बामदेव ऋषि ने सर्वात्म भाव को चमझा कि मैं ही मनु और सूर्य हुआ था ) 
यह श्रुति सम्यक्‌ दर्शन काल में ही सर्वात्मता रूप उसके फछ को दर्शाती हैं, जिससे 
विद्वान को नियत केवल्य की सिद्धि होती है॥ ३२ ॥ 
अक्षरष्यधिकरण ॥ २० ॥ 
निपेधानामसंहार! संहारो वा न संहृतिः | जानन्दादिवदात्मत्व॑ ने संसाव्यते यतः॥१॥ 
श्रुतानामश्र॒तानां च निपेधानां समा यतः | आत्मरूच्षणता तस्माहादद्यायास्तृपसंहतिः ॥श॥ 
अक्षरविद्या में पढित्र निपेधात्मक विशेषणों का सर्वत्र अवसेध उपसंहार सम्बन्ध 

होता है, क्योंकि धर्मो की समानता और उसी ब्रह्म की सर्व सत्ता सम्बन्ध सें हेसु 
उपसद के समान हे, वह पर्व मीमांसा मे कहा है ॥ संशय है कि निपेधों का आनब्दादि 
के समान उपसंहार होता है, अथवा नहीं होता है। पूर्वेपक्ष है कि निपेधों का 
उपसंद्दार नहीं होता हैँ जिससे आननन्‍्दादि के समात इस चिपेधों की आत्मता की 
सम्भावना नहीं की जाती है, अर्थात्‌ आनन्दादि आत्मस्वरूप हैं, इससे उनका उपसंहार 

होता है, निषेध भावभूत ब्रह्मस्वरूप नहीं हो सकते, इससे इनका उपसंहार नहीं होता 

है ॥ सिद्धान्त है कि श्रुत वा अश्वुत सव॒निपेधों को बात्मा की छक्षणता तुल्य है, इससे 

हृढ़ता के छिए उपसंहार होता है ॥ १-२॥ 

अशल्लषरघियां त्ववरोधः सामान्यतद्राचाध्या- 
मोपसदचवत्तदुक्तम ॥ ३३ ॥ 
बाजसनेयके श्रुयते--एतद्रे तदक्षरं गार्गि श्राह्मणा अभिवदन्त्यस्थूलमन- 

ण्यह्वस्वमदीर्ध मल्लोहितमस्नेहम! ( ब्र० श८|८ ) इत्यादि । तथाथर्वणे श्रुयति-- 

धअथ परा यया तदक्षरमधिगम्यते यत्तददश्यमग्राह्ममगोन्रसबर्णम? ( सु०११४ ) 

इत्यादि | तथवान्यत्रापि विशेषनिराकरणद्वारेणाक्षर पर ब्रह्म श्राव्यते | सत्र च 

क्चित्केचिदतिरिक्ता विशेषाः प्रतिपिध्यन्ते । तासां विशेपप्रतिपेधबुद्धीनां कि 

सवोसां सर्वत्र प्रातिरुत व्यवस्थेति संशये श्रुतिविभागाव्यतस्थाप्राप्तावुच्यत्ते- 

अक्षरत्रिपयास्तु विशेषप्नतिपेधयुद्धवः सवोः सर्वन्नावरोद्धव्याः सामान्यतद्भावा- 

आयाम, समानो हि सर्वत्र विशेषनिराकरणरूपो त्रह्मप्रतिपाइनप्रकारः: | तदेव च॒ 

सर्वत्र प्रतिपाय बल्माभिन्न प्रत्यमित्ञायते, तत्र किमित्यन्यत्र कृता चुद्धयोउन्यत्र 

न॒स्थुः। तथाच आनन्दादय:ः प्रधानस्थ! (त्र० सृ० दे|श१२) इत्यत्र 
च्याख्यातम । तत्र विधिरूपाणि विशेषणानि चिन्तितानीह्‌ के प्रतिपेषद्धपाणीनि 

विशेष: | प्रपश्चार्थव्थायं चिन्ता सेदः | आपसदवदिति निदशनम्‌ | यथा जाम- 
दग्न्वेडहीने पुरोडाशिनीपूपसत्सु चोदिवासु पुरोडाशप्रदानमन्त्राणाम्‌ अग्नेवेहॉत्र 


टरे८॑ प्रह्मसत्र शाड रभाष्यम्‌ [ अध्याय ६ 


चेर्वरम! इत्येयमादीनामुद्गादयेदोत्पन्नानामप्यध्यर्युभिरभिसम्बन्दी भनति, 
अध्ययुन्तेक्व्याप्पुरोडाशमदानस्य, प्रधानत्तयाबाड्ञानाम्‌ । एयमिहाप्यक्षर- 
तन्नत्वात्तद्रिशेंषणाना यम कचिदष्युलन्नानामक्षरण सर्वतासिसम्बन्ध इत्यथ । 
तदक्त प्रथमे काण्डे--'गुणमुख्य्यतिकमे तद्थत्यान्मुप्येन वेद्सयोग.! ( ज॑० 
सृ० शशे८ ) इत्यत्र | 2३ | 


वाजसनेयक म सुना जाता है वि ( जिस आवाश के आधयविषयक प्रइन क्या 
है, हे दार्गी | वह यह है कि जिसको ब्राह्मण छोग अक्षर कहते ह अर्थात्‌ ब्रह्मवेत्ता 
जिसको अविनाशी कहते है, यदि कहो वि वह अक्षर वया है, तो वहा जाता है कि 
धह अस्थूल, अनण अ्ुम्यव अदोघं, अलोहित, अछ्नेह है। अर्थात्‌ स्थूलादि स भिन्न 
है ) इस्यादि | इसी प्रवार अथर्दंग म सुना जाता हे वि ( अब यह पराविद्या बही 
जाती है कि जिससे वद्यमाण अक्षर प्राप्त किया जाता है वह पराविद्या है। जो वह 
अहृब्य ज्ञानेन्द्रिय था अविपय भोर कमेंख्द्रियों से अग्राह्म ओर योचरहित बणरहित है ) 
इत्यादि । इसी प्रकार अम्यत्न भी विशेधा वे निरावरण ( तिथेध ) द्वारा अक्षर पर- 
ब्रह्म का श्रवण कराया जाता है, उनमें वही कोई अतिरिक्त [ अधिक ) विशेष प्रतिपिद्ध 
होते हैं, यहाँ उन सत्र विशपों वी-प्रतिपेष-बुद्धियो की सबेच्र प्राप्ति होती है, अथवा 
व्यवस्था रहती है, ऐसा सशय के होने पर फिर श्रुतियों के विभाग से तत्ततु निपेधा 
की तत्तत्‌ श्ुतियों में ब्यवस्यात्प पूर्ंपक्ष के प्राप्त होने पर बहा जाता हैकि, 
सामान्य और तद्वाव से अक्षरविधयकः सद्य विश्येप प्रतिपेधबुद्धि सवेत्न उपरोद्धव्य है, 
अर्थात्‌ निपेव की समता ब्रह्म वी एवंता से सबंत्र सब निषेध का उपसह्ार होता हैं । 
जिससे विज्वेधा वा निरावरण रुप ब्रह्म के प्रतिपांदत था प्रवार सर्वत्र समान है और 
निपेधा द्वारा प्रति प्रतिपादन के योग्य प्रतिपाद्य वही अभिन्न ब्रह्म सर्वत्र प्रत्यभिन्नात 
होता है, एक परव्रद्मा की स्ंत्र प्रत्यमिन्ा होती है। वा उस प्रह्मविषयक अयत्र 
की गईं बुद्धि किसी अन्य श्रुति मं वयो नहीं होगी | इसी प्रगार (आनन्दादय प्रधानम्य) 
इस सूत में व्यास्यान प्रिया जा चुवा है। वर्टाँ विधिरप विशेष वि तित [ विचारित ) 
हुए हैं, यहाँ निपेय रूप वाले चिन्तित हुए है, यह भेद हैं और यह विचार वा भेद 
विघ्तार से समझने के 7ए क्या गया है । ओपसद्ु-यहु हृष्टात्त है कि जेस यमदप्रि 
में कृत आाचरित होन से यरामदभ्थ नामद अहीन ( चार दिना म यमाप्त होने वाले 
गई यज्ञ ) मे पुरोडाग से सिद्ध होन वाटी दई एक इष्टियो की विधि हान पर (अग्लर्वेहेतर 
वेरध्वरम्‌ ) बेर ( देवगण के ) होश्न और जध्वर हे अग्ने | तुम से ही होते ६ । इत्यादि 
उद्ातृवेद ( साम ) मे उत्पन पुरोडाज् प्रदात मन्चों वा आ्चर्युजा के साथ अभिसम्वन्ध 
होता है, बयाफि पुरोडाश का प्रदाव अन्वसुक्धता होता है, अध्ययु ही पुरोडाश का 
अदान करता है, इससे सामवेद मे भी उत्पन्न मत्य का अध्य्थु प्रयोग बरता है, 
उद्ाता उत्का उद्बान नहीं क्सता हैं वयावि अछ्भा वो प्रधानाधीनत्व होता है, मन्त्र 


वाद: ३ | इयद्धिकरणभाष्यम्‌ <१९, 


अद्भ है, और पुरोडाश-प्रदान अज्भी कम है । इसी प्रकार यहाँ भी अक्षर के विशेषणों 
के अक्षर के अधीन होने से जहाँ कहीं भी उत्पन्न विशेषणों को अक्षर के साथ सर्वत्र 
सम्बन्ध होगा यह सूत्रार्थ है । बह प्रथमकाण्ड में कहा है कि उत्पत्ति गौण होता है 
और विनियोग प्रधान होता है यहाँ गुण मुख्य के व्यतिक्रम बिरोब होने पर गुण के 
मुख्यार्थक होने से वली मुख्य अध्वयु के साथ मन्त्रात्मक वेद का सम्बन्ध होता है, 
अर्थात्‌ अध्वयुकृत कर्म के साथ सम्बन्ध होता है, क्योकि कम विनियोग सम्बन्ध के छिए 
ही उस वेद की उत्पत्ति हुई है इत्यादि ॥ ३३ ॥॥ 


इयदधिकरण ॥ २१ ॥ 
पिवन्तों द्वा सुपर्गति दे विद्यें अथवेकता। भोक्तारी भोक्त्रभोक्ताराविति विद्ये उसे इसेआ॥ 
पिवन्ती सोच्त्रभोक्ताराबित्युक्त हि. समन्‍्वये। इयतताग्रत्यमिक्लानाहियेका मंत्रयोदयोः॥ 

( ऋत विवन्तो दवा सुपर्णा ) इन दोनों श्रुतियों मे विद्या-उपदेश एक है। जिससे 
तुल्य संख्यायुक्त जीव और ईश्वर मात्र का दोनों में वर्णन है तथा जानन्दादि की 
विधि और स्थूछादि का निषेध इतने ही रूप से ब्रह्म चित्तवीय है, कि जिस रूप का 
ब्रिन्तन के लिये विधान है। सभय, विनाज्ञी, मर्त्यादि स्वरूप वस्तु की भी ब्रह्म से 
भिन्न सत्ता नहीं है, परन्तु वे सब चिन्तनीय नहीं हैं मिथ्या हैँ । यहां संशय है कि उक्त 
दोनों श्रुतियों में दो विद्या हैं कि विद्या की एकता है। पूर्वपक्ष है कि एक श्रुति में 
दो भोक्ता का वर्णन है, दूसरी में एक भोक्ता और एक अभोक्ता का वर्णन है 
इससे ये दो विद्यायें है। सिद्धान्त है कि पिवन्तो, इस श्रुति में भी दवा सुपर्णा, के समान 
ही एक भोक्ता और दूसरा अभोक्ता ईश्वर का वर्णन है, यह समन्‍्वयाध्याय में कहा जा 
चुका है और द्वित्व संख्यायुक्त जीवेइ्वर मात्र का दोनों मन्त्रों में प्रत्यभिज्ञा होती है, 
इससे दोनों मन्त्र में एक विद्या है॥ १-२॥ 

इयदामननात्‌ ॥ २३ ॥ 
दवा सुपणो सयुज्ञा सखाया समान चृक्षं परिपस्वजाते | 
लथो रन्यः पिप्पल॑ स्वाइस्यनशअ्नन्नन्योी असिचाकशीति ॥ 

( २२ ३॥१।१ ) इत्यध्यात्माधिकारे मसन्त्रमाथवबोणकाः श्वेताश्वतरात्य 
पठनित । तथा कठा।-- 

ऋतं पिबन्ती सुकृतस्य लोके गुहां प्रविष्ठी परमे पराधें | 
छायातपो ब्रह्मविदो बदन्ति पद्मनाग्नयों ये च ब्रिणाचिकेता: ॥ 

( क० ३।१ ) इति | किमत्र विद्येकत्वमुत विद्यानानालसित्ति संशवः | कि 
तावत्पाप्तम्‌ ? विद्यासानात्वभिति । कुतः ? विशेषदशनात्‌ | हा सुपणत्यत्र 
धोेकस्य भोकवरत्यं दृश्यते | एकस्य चासमोक्तृत्वम्‌ . ऋत पिवन्तावित्यत्रीसयोरपि 
भोक्ठत्वमेच द्श्यते, तद्रेयं रूप मिद्यमान विद्या सिन्‍्यादिति | 
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( दो सुपर्ण पक्षी तुल्य, सश् शयुक्त भ्रमान र्याति अभिव्यक्ति बाले जीव और 
ईदवर समान एक ससार ओर शरीर रुप बूक्ष वा बाधयण बरते हैं, उनमे से एवं तो 
उस थदवत्य वृक्ष के स्वादु क्मफल को भोगता है और एक साक्षीझप सर्वेबा प्रवाद्य 
बरता है) इस मन्त्र को अध्यात्म प्रवरण म आथवणिक और इवेताश्ववर पढ़ेते है । 
इसी प्रकार कठ पढते हैँ वि ( सुकृत स्वयढत बम के शार्योत्मव लछोवपरूप इस संसार 
रुप शरीर मे हृदय झप गुहा म॑ प्रविष्ट परम पराद्धे-परमात्म स्थान म प्रवि्ट जीव भौर 

ईइबर ऋत सत्य-अवश्यभावि वर्म फ्ल को भोगत और भोगाते रहते है. उनको ब्रह्म 
देत्ता छोग छाया और आतप के समान विरक्षण कहुते हैं। और पश्चार्नि वाले तथा 
तीन बार नाचिक्ताग्ति वा चयन ( सपादन ) करनवाए गृहस्थ भी इसी प्रसार बहते 
£ ) यहाँ साय होता है कि विद्या दी दोनों मन्‍्त्रों मे एक्सा है। अथवा विद्या में 
नानारव ( भेद ) है। जिज्ञासा हीती है रि प्रथम प्राप्त क्या होता है। पूर्व पक्ष है वि 
विद्या मे भानात्व प्राप्त होता है। क्योकि विशेष के दर्शन से मानात्व सिद्ध होता है | 
विशेष यह है कि, द्वा सुपर्णा, इस श्रूति मे एक जीव को भोक्तव वा वर्णन देखा जाता 
है, एवं ईश्वर के अमीत् व वा वर्णन देख जाता है । और ( ऋत पिबन्तौ, इस श्रृति मे 
दोनो के भीवनृत्व का ही वर्णन देक्ा जाता है, इससे प्रथम श्रुति मे जीवेश्वर का वर्णन 
है दूसरी में जीव और बुद्धि वा वर्णत है, जीप और बुद्धि में भोग का सम्भव है, उससे 
विधा के म्पात्मक वैध वस्तु भियमात ( सिन्‍्त ) होती हुई विद्याकों भी जिन 
करेगी | 

एव भ्राप्तें त्वीति विद्येय्त्वमिति | छुत ? यत उसयोरप्यनयोंस्त्रयोरिय- 


प्तापरिच्छिन्न दिल्वोपेत वेश्र्पमभिन्नमामनन्ति | नत्ठु दशितों रूपभेद., 
नेत्युच्यते, उमावष्येती मनन्‍्त्री जीयद्वितीयमीश्यर प्रतिपादयतों नार्थोन्त्रम्‌! 
द्वा झुपणो? इत्यत तायत्‌ अनश्नन्नन्यों अभमिचाक्शीति! इत्यशनायाद्रदीत 
परमात्मा अतिपाथते। बराक्यशेपेडपि बस एच प्रतिपाद्ममानों रुश्यत्ते, 
जुप् यदा पश्यत्यन्यमीशमस्य सहिमानमा (श्वे० 2७) इति। ऋत 
पिबन्ती” इत्यत्न तु जीवे पिबत्यशनायायतीत परमात्मापि तत्मानचर्यानछु- 
जिन्‍्यायेल पिवतीत्युपच्यते । परमात्मप्रसरण होतत्‌ 'अन्यत्र धर्मोदन्यताघ- 
मात! ( क० २ ।१० ) इत्युपक्रमात; तह्विपय एय चायापि बाक्यशेपों भवतति 'य 
संतृरीलानानामक्षर वा यत्परप! £ क० सेन 3 इंदि। शुहा अ्पिष्ठारस्यनी 
हि! ( ब्र० सृ० २११ ) इत्यत्र चेतअपब्ितम्‌ ! वस्मान्नारित वेश्रभेदस्तर मा 
जियेफ्तम्‌। अपिच फिष्पध्यत्तेपु बेदास्तेपु पौयपर्थोलोचन परमात्मव्रिनैताब- 
गम्यते तादात्म्यत्रिपक्षयेव जीयोपादन नाथोस्तरजियक्षया | नच परमात्मविद्याया 
भेद्रभेदतिचारावतारोउस्दीत्युक्तम | तस्माठ्पच्चार्थ एयंप योग । तस्मान्चा- 
विक्धर्मोपसहार इतति ॥ ३५ ॥ 


इस प्रकार पूर्वपक् के प्राप्त होने पर कहते हैं कि विद्या को एवता है । किस हेतु से 
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एकता है कि जिससे इन दोनों मन्त्रों में इयता से परिच्छिन् वर्थाद्‌ हित्वसंस्याथुक्त 
वेद्यात्मक विद्या का रूप अभिन्‍न कहते हैं ॥ यदि कहा जाय कि रूप का भेद दशित 
कराया गया है, ती कहा जाता हैं कि रूप का भेद नहीं है, थे दोनों ही मन्त्र जीवात्मा 
रूप ट्वितीय वाला ( जीवसहित ) ईश्वर का प्रतिपादन करते है, दुद्धि रूप अर्थान्तर 
का प्रतिपादन कोई मन्त्र नही करता है। दा सुपर्णा' इस मल्त्र में तो ( अनइनब्नस्यो5- 
भमिचाकशीति ) इस मन्त्र भाग से भोगेच्छ रूप बुभुक्षा आदि से रहित परमात्मा का 
प्रतिषधादन किया जाता है, और ( अनैक योगादि से जुप्-सेवित अन्य असंसारी ईस्वर 
का और उप्तकी महिमा का जब जीव साक्षात्कार;करता है तब जोकरहिंत होता है ) 
हुस बावय-शैप में भी वही परमात्मा प्रतिपाद्यममान ( निरूपित ) देखा जाता है और 
( ऋतं पिबन्ती ) यहाँ तो जीव के कर्म फल पान ( भोग ) करते रहने पर अशताया 
भोगादि से रहित परमात्मा भी उस जीव के साहचर्य छत्रीन्‍्याय से पीता है, भोगता है 
ऐसा उपचार-गौण व्यवह्यार किया जाता है, अर्थात्‌ भोगयिता होने से भोक्ता कहा जाता 
है। जिससे ( धर्म से पृथक्‌ असंग स्वरूप है अपर्म से पृथक्‌ है) इस उपक्रम से यह 
परमात्मा का प्रकरण है। और उस परमात्मा-विषयक ही वाक्यशैेष भी हैकि (जो 
यश्ञकर्ताओं को दुःखसागर से पार करते के लिये सेतु के समान है, जो अक्षर परब्रह्म 
है ) (गुहां प्रविष्टी ) इन्यादि सूत्र में यह विस्तार से कहा गया हैं । जिससे वेद्य 
वस्तु का भेद नहीं है, उससे विद्या की एकता है। पूर्वापर के आलोचन करने 
पर भुण्डक, इबेताइवतर और कठ इन तोनों उपनिपदों में परमात्मविद्या ही अवगत 
( अनुभूत ) होती है । परमात्मा के साथ तादात्य ( अभेद ) की विवक्षा से ही जीव 
का ग्रहण है, अर्थान्तर की विवक्षा से नहीं और परमात्मविद्या के अभेदविषयक होते से 
वरमात्मविद्या में भेदाभेद-विचार का अवतार ( सम्बन्ध ) नहीं है, यह कहा जा चुका 
है। इससे यह सूत्र प्रपम्चार्थक हैं। इसी से उन दोनों श्रुतियों में परस्पर अधिक 
धर्म का उपसंहार होता है )] ३४ ॥ 


अनन्तराधिकरण ॥ १२ ॥ 

विधाभेदोथ विश्वेक स्थाहुपस्तकहोलयो: । समानस्य दिराग्नानाद टियासेदः प्रतीयते ॥ 
सर्वोन्तरव्वसुभयोरस्ति विद्येकता तत्तः | शंकाविग्रेपजुत्ये द्विष्पाठस्तस्वमसीतिवव्‌॥ 

आमननातु इस पद की पूर्वसूत्र से अनुदृत्ति होती है, सूत्रार्थ है कि ( यत्साक्षादपरो- 
स्षाद्‌ ब्रह्म, य आत्मा सर्वान्तरः ) इंच प्रकार की श्रुति दो ब्राह्मण ग्रन्थ में पढ़ी है, चहाँ 
अध्यास से कर्म-भेद के समान अन्यास से विद्या का भेद नहीं है. बयोकि सर्वान्तरत्व के 
तुल्य आम्नान-आममन-कथव से विद्या की एकता चिद्ध होती है, जेसे कि ( एको देव: सर्व: 
भूतेषु गूढः ) इत्यादि में एकात्मा कहा जाती हैं, वैसे ही यहां समझना चाहिये ॥। तथा 
अपने आत्मा के अन्तरा-मध्य में परमात्मा आनन्दादि स्वरूप से चिन्तनीय है, अभिन्‍न 
सप से जषेय है, जैसे कि भूतग्राम में विभुदप से चिन्दनीय है, क्योकि श्रुति ऐसी ही है. 
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कि ( अगुष्ठमाव पु झुपों मध्य आत्मनि तिष्ठति ) यहाँ सगय है कि उपस्त और बहोढ 
ब्राह्मण म विदा का नेद है. अथवा एवता होगी । प्रृवपश है कि तुल्य वाक्य वा दो 
धार वा कथन से व याध्ष द्वारा विद्या का भेद प्रवीत हांता है। सिद्धान्त है वि सबा- 
म्तरव का प्रतिपादन दोना मे है और वह धर्वातर वस्तु एक ही हो सबती है दो 

नहा इससे रूप के अभेद से विद्या दी एकता है परणतु हाबानिशप की तिदृत्तिव 
रहिए दो बार पाठ है जैस वि ( तत्वमसि ) वा नी बार पाठ है ॥ १२ ॥ 


अन्तरा भूतग्रामवत्स्वात्मनः ॥ ३० ॥ 


य साधालपरा गद ब्द्मय ये आत्मा सवोन्तर” (ब० ३॥2१-३।५१) इत्येव 
दिग्पस्तस्वल्प्रग्नयार्भनरस्तर्येण वाससनंयित्त प्रमामनन्ति। तत्र सशव “८ 
विद्येक्य या स्वाहियानाना ब बेंति। उिदानानात्न्सिति तायलराप्तम 
अभ्याससामध्यीन । अन्यवा. हम्युनानतिरिक्तार: हिराम्नानमनर्थक्मेय 
स्थांत्‌ | नम्साद्रथाभ्यासात्स्म भेद एयमथ्यासाद्रियाभेट इति | 

प्यप्राप्रे प्रच्याट--अन्तराम्नानारिशेपास्स्वात्मनों विद्वेकत्यमिति । सबॉ 
न्तरा हि स्वास्मामयजाप्ययिशि प्रच्धथां च प्रयुन्यत थे । नि हाजात्माना 
घेकस्मिन्ेहे सपरोन्तरी सम्भपत्त, तहाहयस्स्थाखम स्ान्तरत्यमयक प्थयत 
एफ्स्य तु भतआमयनत सर्यास्तरत्य स्यात्‌। यथाच पग्चलमूतसमई देह 
प्रथाया आपाइन्तरा अद्भयरतेनोउन्धरमिति सत्यप्यापेलिकंडन्तरत्थ नंद 
मगय सपोन्तरय भयतति तथेशापीत्यथा। अथवा भुतमामनादाति श्रुत्यन्तर 
निलशयति, यवा-एफों टेप सयभूतेषु गूठड सयब्यापा मयभूतान्तरात्मा' 
(य० ६११ ) हत्यस्मिन्म जे समस्तपु मूतप्रामेप्पेक एप सतरोन्तर आत्माउ5- 
म्नायते एयमनयोरपि जाह्मणयारित्यथ 6 तस्मादेद्रक्याद्विद्यक्लमित्ति ॥३०५॥ 

( जो साक्षात्‌ अपरोश ब्रह्म है जो भात्मा है सर्वा तर है ) इस प्रबार उपस्त भौर 
क्ह्टोठ व प्ररता म निरतर पुर्वावर ब्राह्मण म दो बार वाजसनंथी पहन है यहाँ सगय 
होता है कि विद्या की एकता होगी बयदा विद्या के नातात्व होगा। प्रवपक्ष हैंकि 
नायाप्त के सामध्य से विया के नातात्व हा प्राप्त हाता है। अयथा यून अधित 
अथ वे नहा रहन पर दो वार का दथन अनेथव हो होगा। इससे [ ईडो सजति ) 
इयाटि मे यजति पट के अध्यात्ध स प्याज नामक बस ने भेद के समान यहाँ भी 
अयास से विद्या वा भेट है॥ इस प्रकार प्राप्त होने पर श्रत्यात्यान करते हैँ कि 
स्थात्मा के क्षातरा आम्नान वे क्यन के अविनेष हाने स विद्या वो एकवा है. सर्वातर 
आमा ताय स्वाप बारा हा दोना स्वान मे पूछ जावा है प्र वा विपय हैं और 
बा प्रत्युत्तत म वहा जाता है. जिससे एबं दहु मे खवानर हो जात्माआ वा सम्मद 
नहा है दो जतरात्मायां वे हान पर एवं का तत्त्वत साथ सवातरत्व सिद्ध होगा। 
एन थो तो भूतग्राम ( मुतससुहु रप दह ) वे समान सवात्तरत्व सर्वेया नहां होगा । 


न्ष्ण 
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ला 
जैसे कि पाँच भूतों के समूह रूप देह में प्रथिवी के अन्दर जर है, जह्लीव/मद्धर तेज है 
इस प्रकार आपेक्षिक अन्तरत्व के रहते भी किसी भरत को मुख्य सर्वान्ततत्व नहीं होता 
है, वेंसे ही यहाँ भी होगा यह अर्थ है। अथवा भूतग्रामवतु इस पद से अन्य श्रुति का 
निदर्शंन कराते हैं कि ( एक देव सब भूतों में गृढ है, सव में व्यापक है, सव प्राणी का 
अन्तरात्मा है ) इच मन्त्र में समस्त भृतसमुहों में एक ही सर्वान्तर आत्मा कहा 
जाता है, इसी प्रकार इन दोहे क्रहमफों में की कहा जाता है, यह जअवथे है, इचसे 


वेद्य की एकता से विद्या की एकता है ॥ ३५ ॥ 
अन्यथा भेदालुपपत्तिरिति चेन्नोपदेशान्तरदत्‌ ॥ ३९ ॥ 
अथ थदुक्तमनभ्युपगम्यमाने विद्यासेद आम्नानभेदानुपपत्तिरिति तत्परि- 
हतव्यप् | अन्नोच्यते--नाथ दोप: | उपदेशान्तरवद्ुपपते:। चथा ताण्डिनामु- 
पनियदि पछे प्रषपाठके--स आत्सा तत्त्यमसि खेतकेतो” ( छा० क्ष८।७ ) इति 
नवकंत्वोडप्युपदेशे न विद्याभेदो मव॒त्येबसिह्ापि भविष्यति | कर्थ च सवकृतो5- 
घ्युपदेश विद्यामेदों न भवति, उपक्रमोपसंहाराम्यामे कार्थवावगमात्‌ | 'भूय एच 
मा भगवान्त्रिज्ञापयतु' ( छा० ६।५४ ) इति चेकस्येवार्थस्य पुन्तः पुनः प्रति- 
पिपादयिपितव्यत्वेनापक्षेपातू आशल्डान्तरनिराकरणेन चासक्ृदुपदेशोपप्त्ते:, 
एबमिहापि प्रश्नरूपाभेदात्‌ | “अतोउन्यदातंत्? ( बरू० श४।२-३५४१ ) इति च 
परिसमाप्त्यविशेपादुपक्रमोपसंहारी तावदेकार्थविपयों चश्चेते | “यदेव साक्षाद- 
परोक्षाद त्रह्म' ( ब्वू२ ३।४॥१ ) इत्ति द्वित्ीयेदपि प्रश्ने एबकारं प्रयुज्धानः पूव- 
प्रश्नगगतमेवाथमुत्तरत्रानुकऋष्यमाणं दशेयति | पूव्रस्मिश्व त्राह्मणे कार्यकरणव्य- 
तिरिक्तस्थात्मनः सद्भावः केथ्यते | उत्तरस्मिस्तु तस्यवाशनायादिसंसारधमोती- 
कस्बे कव्यते इत्येकाथजोपप्रक्ति: / तस्मादेका विद्येति ॥] १६ | 
जो यह फहा गया था कि विद्या के भेद नहीं मानने पर आम्नाय भेद ( अभ्यास ) 
की अनुपपत्ति ( निरर्थकता ) है, वह परिहार के योग्य है, इससे अब यहाँ कहा जाता 
है कि, उपदेशान्तर के समान उपपत्ति से यह दोष नहीं है । जैसे ताण्डियो के उपनिषद 
में पएट प्रपाठक ( छठे अध्याय ) में (हे स्वेतकेतो ! वह आत्मा है और तुम वही 
हो ) इस प्रकार नव वार उपदेश होने पर भी विद्या का भेद नहीं होता है, इसी 
प्रकार यहाँ भी भेद नहीं होगा | यदि कहो कि नो बार उपदेश होने पर भी विद्या 
का भेद क्‍यों नहीं होता है, तो कहा जाता है कि उपक्रम और उपसंहार हारा 
कार्यता के अवगम से विद्या का भेद नहीं होता है। (है भगवन्‌ मुझे फिर भी 
समझाइये ) इस प्रकार एक ही अर्थ के पुनः पुनः ( वार-बार ) प्रतिपादन की इच्छा के 
बिपय रूप से उपक्षेप ( उपस्थित ) होने से और आश्वद्धान्तर के निराकरण के द्वारा 
धार-वार उपदेश की उपपत्ति से विद्या का भेद नहीं है। इसी प्रकार यहाँ भी प्रश्न 
और रूप के अभेद से विधा. का भेद नहीं है, और ( इस भात्मा से अन्य दुःखहूप 
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लदवर है ) इस प्रवार परिसर्माति की तुन्यता से उपतम और उपसहार दोतो ही 
एफ अथविपयक देज़े जाते हैं। (जो हो साक्षात्‌ अपरोल ब्रह्म है) इस दूसर प्रश्न 
मे भी एवकार ( एवडब्द ) वा प्रयोग करते हुए पु प्रश्गत अथ वो ही भागे 
अनुडृप्यमाण ( आई2 सम्बद्ध ) दर्गातें हैं। पूवशह्याप मे वायवरण से बिन्न वापा 
वा सद्भाव बहा जाता है. औौर उत्तरक्राह्मण मता उसी वात्मा री बुस्‍ुक्षा श्ादि 
सप्ार धरम से बतीतना ( जसज्भता ) बही जाती है इससे एकाथ कौ उपपत्ति होती है 
इससे विद्या एक है ॥ ६६ ॥ 


व्यतिहासधिररण ॥ २३ ॥ 

च्यतिद्ारे स्वास्मरध्योरेफ्था धोरन द्विघा । पस्तेश्यादेस्पेक्यरय दार्द््याय ब्यतिद्दारधी ॥ 
पेक्यपिव्यतिद्ारोस्प्या धीद्धधेश्वस्प जीवता । युक्तोपास्त्य वाचनिका मूर्तिवद्ा्यमार्थिफ्म्‌॥ 

उपास्य और उपासक के विश्लेपण विशेष्प भाव, परस्परात्मवंता का पान 
व्यतिहार कड्ाता है वही उपासना का परम अवधि है बहु उपासत्र के डिए इतर 
उपासनाओआ के समान चितर्मीय है. जिससे उसी प्रकार विशेष रूप से श्रुत्ति म पढते 
है। (यहा जो सूर्यमण्डठ मे परमात्मा वा स्वरूप है वह मैं हैं और में है वह वह 
है ) इस प्रकार की विहित बुद्धि म एक प्रकार की बुद्धि करती चाहिय कि मैं परमात्म 
स्वन्प है अथवा दीनां प्रकार का में परमात्मा है जौर परमात्मा मुथ्ध स्वक्ष्य जीब है 
एसा स"य होने पर पृवपक्ष है कि एवं प्रवार वी ही बुद्धि वच्धु की एक्वा से करता 
उचित है कि जिससे जीव म॑ उल्लनपता की सिद्धि होती है परस्पर वी बुद्धि तो एकता 
की हृढता के लिय है. चिन्तन के लिये नहा । सिद्धान्त है जि वस्तु को एशवता रहते भी 
श्रुति क अनुसार दो प्रकार वी बुद्धि बर्तंव्य है इँ्वर वी भी जीवता उपायना मे लिए 
युक्त है वट वचन स थाप्त है जेंस वि मूति की उपासना वचन छे प्राप्त होती है और 
एफकना थी हृढता तो अबत सिद्ध हाती है ॥ १०२ ॥ 


व्यतिशारों पिशिपन्ति होतरवत्‌ ॥ ३७ ॥ 


यथा--तयोडहे सोइसी योडइसी सोड्हरम इत्यादित्यपुरुष प्रह ये 
तरायण समामनब्ति, तथा चाबाला त्य था अहमम्मि भगयों देवतइ” 
वे त्र्मा्तें इति | तत्र सशय --फ्िमिह व्यतिहरेणोभयरूपा मति कर्तव्योते 
क्रूपदीत / एक्हपताति तानत्पट | जछयतरात्मन इश्वरेणक्‍्च मुक्त्वान्यल्किचि- 
चिन्देश्ितव्यमास्ति | थाते चय चिल्तयितव्या पिशेष परिकष्येत ससारिणशे 
खगत्मलमीखरस्य ससार्यात्मलमिति | तत ससारिणस्वायत्खिरात्मत्य उत्सर्पो 
भपलीख्रस्य तु ससायाध्त्मत्य निकर्ष रत स्यात्‌ | तस्म्रानैक्छूप्यमेव मते | 
खअ्यत्तिटराम्तायसरू+क्त्यह्दीसारार्थ इति । 


जिस प्रवार आदित्य पुरुष को भ्रस्तुद करके ऐत्रेयी वह़ते हैं कि ( जी वहआर्त्य- 
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मण्डल में ब्रह्म है वह में हूँ और मैं हुँ बह वह है ) इसी प्रकार जाबाछ पढ़ते है कि 
( है भगवन्‌ देवते ! मैं तेरा स्वरूप हूँ तूँ मेरा स्वरूप है) इत्यादि । यहां संशय होता 
है कि क्या यहां व्यतिहार विजेष्य-विज्येषण भाव द्वारा दो रूप वाली बुद्धि कर्तव्य है 
अथवा एक झूप वाछी कर्तव्य है। यहां पूर्वपक्ष है कि एक रूप वाली ही थघुद्धि कर्तव्य है, 
जिससे इस व्यतिहार में आत्माका ईद्वर के साथ एकता के बिना उससे अन्य कुछ भी 
चिन्तन के योग्य नहीं है और यदि इस एकता के समान ही ऐसा भी विशेष चिस्तनीय 
कल्पित हो कि संसारी की ईद्वररूपता ओर ईइवर की संसारीरूपता चिन्तनीय है, तो 
हाँ संचारी को ईश्वररूपता में उत्कर्प होगा और ईरवर को तो जीवरूपता में निकर्प- 
अपकर्ष ( होनता ) सिद्ध होगा । इससे मति की एकडुपता ही होती है, द्विह़पता नहीं 
हीती है । 
एवं प्राप्ते प्रत्याह--व्यतिहारोड्यमाध्यानायाम्नायते इतरबत्‌ । ययथेतरे 
गुणाः सर्चात्मत्वप्रश्षतय आध्यानायाम्नायन्ते तद्गत्‌ | तथाहि विशिपन्ति समा- 
स्नावार डउभयोच्चारणेन व्वमहमस्म्यहं च त्वयमसि? इति | तच्चोमयरूपायां 
सती कतंव्यायामर्थवद्भवति, अन्यथा हीद॑ विशेषेणोभयास्नानसनर्थक स्यात्त, 
एकेनेव कृतत्वातू । ननूभयाम्नानस्याथविशेषे परिकर्प्यमाने देवताया: संसा- 
यात्मत्वापत्तेनिकपः प्रसज्येतेत्युक्तत | नेप दोप:। ऐकास्म्यस्थेबानेन- प्रकारेणा- 
लुचिन्त्यभानत्वात्‌ । ननन्‍्वेबंसति स एबेकत्वच्ढीकार आपयेत | न वयमेकत्व- 
इृढीकारं वार्यामः | कि तहिं ? ज्यतिहारेणेह द्विख्या सतिः कतेज्या बचन- 
प्रामाण्यान्नकरूपेत्येतावदपपादयास: । फलतस्त्वेकत्यमपि दृढीभवति। यथा- 
ध्यानार्थंडपि सत्यकामत्वादिगुणोपदेंशे तदुगुण ईश्वरः प्रसिद्धयति तद्बत॥ 
तस्मादयसाध्यातव्यों व्यत्तिहारः समाने च बिपये उपसंहतव्यों भवत्तीति ॥२७॥ 


ऐसा प्राप्त होने पर प्रत्युत्तर कहते हैँ. कि यह व्यतिहार आध्यान के लिए अन्य 
के समान कहा जाता है । जेंसे सर्वात्मत्वादि इत्तर गुण आध्याव के लिए कहे जाते हैं 
उसी के समान यह व्यतिहार का कथन भी आध्यान के लिये है। जिससे वेदवक्ता लोग 
दोनों के उच्चारण द्वारा इसी प्रकार परस्पर विश्लेपण-विशेष्य भाव करते हैं कि 
( त्वमहमस्मि-अ्ह च त्वमचि--मैं तैरा स्वरूप हूँ, तुम मेरा स्वरूप हो ) इति, वह 
कथन चुद्धि के उभय रूप कर्तव्य होने पर सार्थक होता है, अन्यथा नहीं, अन्यथा तो 
( अहुं त्वमस्मि ) एक इतने ही से एकमति सिद्ध होती है। इससे यह विशेष हृप से 
दोनों का कथन निरथक हो होगा, अर्थात्‌ एक के उच्चारण से एकत्व-बुद्धि के सिद्ध 
होने से ( अहं त्वमसि ) इसका उच्चारण व्यथ होगा । यदि कहो कि दोनों बेद-वावयों 
को अर्थविशेष ( भिन्‍व अर्थ ) मानने पर देवता की संचारिरूपता की प्राप्ति से निकपें 
प्राप्त होगा यह प्रथम कहा जा चुका है। तो कहा जाता हैं कि यह दोष नहीं 
क्योंकि इस प्रकार से भी एकात्मता ही अनुचिन्त्ममान होता है। मर्थातु ध्यान के 
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रिए सांटोप मात्र से अपसर्पता नहीं प्राप्त होती हैं और एकसा का चिस्तन होता 
हैं। यदि कहो कि एसे मानते पर तो जा मैने एय्ल्व था हृदीवरण वहा था वहीं प्राप्त 
होता है, तो वहा जाता है कि हम एक्व के हृदीररण ( निएचय ) का बरण नहों 
बरते हैं, किनु व्यनिहार द्वारा दो रूप वाली मति बहा वचन वी प्रमाणुता से कॉव्य 
हूँ एक रूप वाटी नहीं करतंव्य है, इतना ही उपपादन ( सिद्ध ) करते हैं। इस 
ध्यान रूप मतिद्ठारा प्रमाणास्तर से सिद्ध एकव भी फड रूप से हृढ होता है। जैसे 
सायप्रामत्वादि रूप गुणोपदेश के ध्यानाधंक होते भी उन सयवामत्वादि भुणों बाठा 
ईइवर भी उस उपदेश से प्रसिंद ( प्रतिशतदित ) होता है, वैसे ही यहा ध्यानाय्ंक्र 
उपदेश से एक्त्व प्रसिद्ध होता है। इससे यह व्यतिहार आध्यान के योग्य है. औौर 
समान विपय रूप बहुग्रह उपाधनाओं मे उपसहार के योग्य होता हैं। यह हम 
बहुत हैं ॥ ३७ ॥ 
सत्याधधिकरण ॥ २७ ॥ 
है सत्यविद्य एका था यघक्षरध्यादिवाक्ययो' । फलमेदादुमे छोक्जयात्पापद्ते प्थरू। 
अकृताकर्षणादेशा पापचाती$कपीफछझम, । कर्धवादो5यवा मुख्यो युक्तोधिनृ तिकहपक ॥ 
जो यक्ष ( पूज्य ) हिरप्पगर्मे बाउस से विद्या है, वही अग्रिम रविवावय में भी 
विद्या है, इससे सयादि गुण उपसहार के योग्य हैं। सशय है कि यक्ष-वावय और 
रवि भादि वाक्य में सथविद्या दो है बा एक है, पूर्वपक्ष है कि छोवजय भौर पाप 
भाञश्ञ हप फट के भेद से दीनतो सन्‍्य विद्या पृथक्‌ हैं। घ्रिद्धान्त है कि दुसरे वावय में भी 
६ वयत्तमयम्‌ ) इस बचत से पूजन प्रझत हिरण्पमर्भ का ही सम्बन्ध होने से उपास्य की 
एपता से विद्या दी एकता है, हिरण्यगर्भ का ही दूसरे वाक्य में सूर्य रूप से वर्णान है । 
बाप नाश रूप फठ अहरू अहम इस नामों के चिल्तन रूप अज्भ का है। इससे अर्थ- 
बाद रूप है अथवा (स्वगंवामों दर्शपूर्धमासान्या यजेत ) इत्यादि के समान यहा 
मुख्य विपिवावय से फ्ठ वा श्रत्रण नही होने से अधिकारी वा अश्रवण है, काम का 
अध्याहासपूर्देक ( छोकजपकाम परापघातवामों बोपासीत ) इस प्रवार से अधितार 
था वत्पक होने से मुख्य ही युक्त है अर्थवाद नहीं है ॥॥ १-२ ॥ 
सैव हि सत्यादयः ॥ ३८ ॥ 

' थो देतत्‌ मह्यक्ष प्रथम्तज बेंढ सत्य ब्रह्म! (ब्रू० ४४१ ) इत्याठिना 
वाजसनेयके सत्यत्िद्या सनामाक्षरोपासना पिधायानन्तरमाम्नायते-- 
तथत्तत्सत्यमसी स आदित्यो य एप एतस्मिन्मण्टले पुरुषो यश्वाय दक्षिणे5- 
झआन्पुरुष " (घु० शशं२ ) दृत्यादि। तन सशय -ऊि है एते मत्ययिये कि 
बफ्पेति । द्वे इति वाउल्माप्तम्‌। भेदेन हि फलसबन्यों भयति 'जयतीमॉँलोकान! 
4 बु० ४४१ ) इति पुरस्तातू। हन्ति पाप्मान जद्गाति च य एय वेद ( घु२ 
अशश्३ ) उत्युपरिष्ठात्‌ | श्रक्रताकपषण तृपास्यंकत्वादिति | 
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( वह जो कोई अधिकारी इस महान वक्ष-ृज्य प्रथमोत्तन्न सत्य ब्रह्म हिरण्यगर्भ की 
उपासना करता है, उसको छोकजबरूप फछ प्राप्त होता है ) इत्वादि हप से वाजसने- 
बक म॑ चत्वनाम के अक्षरों की उपासना सहित सत्मविद्या का विधान करके फिर 
उसके बाद पढ़ा जाता है कि ( वह जो सत्य है वह यह आदित्य है। जो इस सुर्यमण्डल 
में पुर्प है, भौर जो यह दक्षिण आांख में पुरुष है ) इत्यादि । यहां संगय होता है कि 
वया ये दो सत्यक्ियाम हैं अथवा एक ही विद्या हैं। दो है, यह प्रथम आप्त होता 
है, जिससे भेदपूर्वेक फल का सम्बन्ध सुना जाता है । ( इस छोक़ को जीतता हैं ) यह 
फछ प्रयम उपासना में सुना जाता हैँ। ( जो ऐसा जानता हैं वह पाप को नप्ट करता 
हैं और त्यागता है) यह फल दूसरी उपासना में सुना जाता है और ( यत्ततु ) इत्यादि 
से जो पूर्व प्रकृत का आकर्षण है, वह तो उपास्य की एकता से है, विद्या की 
एकता से नहीं । 

एवं ग्राप्ते ब्रमः--एकेवेय सत्यविद्येति। छुतः? तद्यत्तत्सत्यम! (ब्लु० 
४।५४॥२ )। इत्ति प्रकताकपणात्‌। नन्‌ विद्यासेदेडपिं प्रकृताकपणमुपास्थेकल्था- 
डुपपच्यत इत्युक्तम | नतदवम | चत्र तुचस्पष्टात्कारणान्तराष्यासद:ः प्रतायत 
तत्नतदेव स्थात । अन्न तूभयथा सम्भवे तचचत्तत्सत्यामति प्रक्ृताकपणात्पुे- 
विद्यासम्बद्धमेच सत्यमुत्तरत्राकृष्पत इत्वंकविद्यात्वानेश्चय:। यत्पुनर 
फलान्तरतश्रवणाह्य्ान्तरमिति | अत्रोच्यते, तस्योपनिपदहरह॒सिति चाह्भन्त- 
रशापदशस्य स्वावकासद फलान्तरश्रवणमित्यदोप: । अपि चाथवादादेव फले 
कल्पॉयितव्यं सत्ति विद्यकत्व चावयबंपु श्रुयसाणान्त बहुन्याप फलान्यबयावत्या- 
मेव विद्यायामुपसंहर्वव्यानि भवन्ति | तस्मात्सेवेयमेका सत्यविद्या तेन तेच 
विशेषेषोपेताउ5म्नायत इत्यतः सच्चे एवं सत्यादयों शुणा एकस्समिन्नेव 
अयागे उपसंहत्तेज्या: 

ऐसा प्राप्त होने पर कहते हैं. कि यह सत्वविद्या एक ही है । क्योंकि ( तथत्तत्स- 
त्यम्‌ ) इस वाक्य हारा पूर्वप्रकृत का आकर्षण से एकता सिद्ध होती है । बदि कहो कि 

ज्ेद से विद्या के भेद होते भी उपास्य की एकत्ता.से प्रकृत का आकर्षण उपपन्न 
होता है, यह कहा जा चुका है । तो कहा जाता हूं कि यह आकर्षण उपास्य की एकता 
मात्र से नहीं है किन्तु विद्या की एकता से है। चहां विस्पष्ट कारणांन्तर प्रकरण भेदादि 
से विद्या का भेद प्रतीत होता हो, चहां यह उपास्य की. एकता का ज्ञान ऐसा. दा हूँ, 
थर्थावु विद्या के भेद रहते उपास्यमात्र एक रहता हैं;, जेंसे कि दहर विध्य ओर 
शाण्डिल्य विद्या में विद्या के भेद होते भी एक ब्रह्म का प्रत्वानना मात्र होता है। वहा; 
सो उभयथा के सम्मव ( एकत्व यहां नानाख का संशय ) - होने' पह: (तयत्तत्सटपरे ) 
इस वावय से प्रकृत के आकपंण से पूव विद्या में सम्वन्ध वाला ही सर्व्य,उर्त्तर विद्या में 
आहप्ट होता है इससे एकविद्यात्व का निस्चय होता हैं, अर्थात अपवाद के नहीं रहने 
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पर रुप वी एवता से विद्या वी एकता सामान्य रूप से सिद्ध होती है। जो यह कहां 
था कि फतन्तर के श्रवण रुप एक्टव के अपवाद से विद्यान्तर है । यहां बह जाता है 
कि उच्चता उपनिपद्‌ ( रहस्य माम ) अहर मौर ( अहम ) है इस प्रवार जो उत्तर 
बावय में अज्धार्वर का उपदेश है, उसयो स्तुति करने बाला बहू फरान्दर वा श्रवर्ण 
है विद्या का दो फठ इसमे नहीं है. किन्तु छोक्जप रूप एक ही फठ है। जहाँ प्रधात 
में पल के श्रवण से ही अद्भ भी फरविधययव' आावकाक्षा स रहित रहते है, वहा जा 
सम्वस्धी फल श्रवण स्तावक हो होता है, इससे यहा अद्भ म फडे श्रवण स्तावक है, सह 
वहा गया हैं। वस्तुत प्रधान विधि रूप बावया मे (दर्शवृर्णमासान्या यजेत स्वमकाम ) 
इत्यादि बे! समाव ( छोकजयक्ाम उपासीत ) इत्यादि रीति से वाम्र पद वे अभाव से 
अथवाद से ही फठ के वल्पयितव्य ( बल्पनायोग्य ) होने से भौर विद्या के एक्त्व 
होते से अवयवा मे श्रुयमाण बहुत भी फठ अवयवी विद्या म ही उपसहार के योग्य होते 
ह, अर्थान्‌ प्रधान वाबय म एवं वामादि अधिवारी के विश्येषण के बिना प्रधान वावप 
भधा बद्ध वाक्य मे जो पड सुने जाते हैं, वह सव अविवेष रूप से श्रुत होने से प्रधान 
के ही एक फल रुप मे कल्पित होते हैं, इसमे फठ भेद वा अभाव है। उसमे वही एक 
समयविद्या तवूत्‌ विशेषणों से युक्त सप से कटी जाती है। इसमे सत्यादि सभी ग्रृंण एक 
ही प्रयोग ( उपयना ) में उपसहार के योग्य हैं ॥ ३७ ॥ 


केचित्पुनरस्मिन्सुत इंढ गानसनेयम्मचयादित्यपुरपतिपय बाफय, 
छान्दोग्ये च--अथ य एपोइन्तरादित्ये टिरण्मय पुरुषों दृश्यते! ( छा० 
8६ ) “अथ य एपोउन्तरक्षिणि पुरुषों टश्यने! [ छा? ४।१४॥१ ] इत्युदा* 
हत्य संवेयमत्यादित्यपुरपतिपया प्ियोमभयनक्येति छृत्या सत्यादीन्गुणान्याज- 
समेयिभ्यग्छन्दोगानामुपसहायोन्मस्यन्ते । तन्न साधु लद्दयते | छास्दोग्ये हि 
ज्योतिष्ठोमफ्म्मम्बन्धिनीयमुद्रीयव्यपाश्रया जिया विवायते | तत्र द्याविमध्या- 
उमसानेपु हि कर्म सम्बन्धिचिहानि भसयन्ति इय्मेपग्रम्ति साम! ( छा? १६१ ) 
इत्युपक्रमे, 'वस्यक्च साम्न च गेष्णी तस्माडुड्री व? ( छा० १६८ ) इति मध्ये 
ये एप पिद्वान्साम गायति! ( झा? १3६ ) इत्युपमशरे, भव प्राजसनेयक्रे 
क्चित्ममसम्नन्धि चिहमस्ति | तत्र प्रकमम्रेगद्रिया्ेदे सति गणव्ययस्थंव 
युफ्तेति ॥ ३५ ॥ 


अन्य बई एक व्यास्थानउर्ता इस सूत्र मे इस वाजसतेय के अभि ओर खादित्य पुरप- 
विपयत वाक्य वो, ओर छासदोम्य म वर्तमान ( जो यह जादित्य के अन्दर ट्रिप्पमय 
पुद्प दीखता है । जो यह भौख के अन्दर पुरुष दीखता है ) इस बावय वो उदाहरण मे 
देकर बश्चि बीस वादित्य पुए्प-विपपक वही विद्या दोनों स्थान में एक ही है। ऐसा 
निईचय करके वाजसनेधियों मे से सत्यादि भुणा का उपसहार छन्दोंगा वो वरना 
चाहिये। ऐसा मानते हैं, वह सुन्दर नहीं दोखता है । जिससे छान्दोग्य मे ज्योतिष्ठाम- 
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कर्मसम्बन्धिनी उद्रीथ आश्वित यह विद्या विज्ञात होती है। वहां बादि, मध्य तथा 
अवसान में कम के चिह्न भी हैं कि ( यह पृथिवी ही ऋक है, अग्नि ही साम है ) यह 
उपकम में है। ( उसके ऋक और साम पद हैं--इससे उद्गीय है ) यह मध्य में हैं 
और (जो इस प्रकार जानने वाला सामगाता है ) यह उपसंहार में है। वाजसनेयक 
में इस प्रकार का कर्मसम्बन्धी कोई चिह्न नहीं है। वहां प्रक्रम ( उपक्रम ) के भेद से 
विद्या के भेद होने पर व्यवस्था ही युक्त हैं । ३८ ॥ 


क्रामाधधिकाराधिकरण ॥ २५ ॥ 

असंहतिः संहृतिर्वा व्योग्नोर्ददरहादयोः | उपास्यज्ञेयसेदेन तद्गुणानामसंहृतिः ॥ १ ॥ 
उपास्त्ये कचिदन्यत्र स्तुतये चास्तु संहृतिः । दहराक्राश आस्मेव हृदाकाशोपि नेतरः # २॥ 

छान्दोग्य में सगुण वहर विद्या है, जिसमें सत्य कामादि गुण श्रुत है। बृहंदा- 
रप्यक में हार्दविद्या निगुंणविद्या है, उसमे वशित्वादि गुण श्रत है, वहां छान्दोग्य श्रुत 
कामादि का इतर बृहदारण्यक में सम्बन्ध होता है और उस छान्दोग्य में वशित्वादि 
का सम्बन्ध होता है, क्योक्ति आयतनादि की वुल्यता से दोनों विद्या का सम्बन्ध है । 
यहां संशय है कि दहर और हार्द आकाञ के गुणों का परस्पर उपसंहार होता है 
अथवा नहीं होता है। पूर्वपक्ष है कि दहराकाश उपास्य हैं. और हाद॑ ( हृदयबृत्ति ) 
आकाण ( आत्मा ) ज्ञेय है, इससे उपास्य और ज्ञेय के भेद से उनके गुणों का उपसंहार 
नहीं होगा ॥ ११ सिद्धांत है कि कहीं सगुणविद्या मे उपासना के लिये अन्य गुणों का 
उपसंहार होना चाहिये, और निगुणविद्या में स्तुति के लिए ग्रुण का उपसंहार होना 
चाहिये । जिससे विद्या के सगुण-निर्गुण भेद होते भी जेंसे दहराकाश बात्मा ही है, चेसे 
ही हृदयाकाश भी आत्या से भिन्न नहीं है, इससे आत्मा की एकता से परस्पर गुणोपसंहार 
होता हैं और विद्या की एकता है ॥ १-२ ॥ 


कामादीतरत्र तञ्न चायतनादिभ्यः ॥ ३१ ॥ 

अथ यदिदमस्मिन्त्रह्मपुरे दहरं पुण्डरीक वेश्म दहरो5स्मित्रन्तराकाशः 
(छा० ८११ ) इंति प्रस्तुत्य छनन्‍्दोगा अधीयते--णप आत्माउपहतपाप्या 
विजरो विम्ृत्युर्विशोकी विजिधत्सोंडपिपासः सत्यकामः सत्यसंकल्प:! ६ छा० 
८१५ ) इत्यादि । तथा वाजसनेयिनः--स॒ वा एप महानज आव्मा योडवय॑ 
विज्ञानसय: प्राणेपु य एपोडस्वहड्रेड्य आकाशस्तस्मिच्छेते सर्वस्य वी? ( बुर 
४४२२ ) इत्यादि। सत्र विश्येकर्त परस्परगुणयोगश्व कि वा नेंति संशये 
विद्येकत्वमिति | तत्रेदसुच्यते--कामादीति | सत्यदामादीत्यथे:। यथा देवदत्तो 
दत्त: सत्यभामा भामेति | यदेवच्छान्दोग्वे ददयाकाशस्य तत्यकामस्वादिगुण- 
जातमुपल्भ्यते तदितरत्र बाजसनेबके सवा एप महाचज आत्मा इत्यत्र 
सम्बध्येत। यज्ञ वाजसनेयके वशित्वाद्पलम्यते तद॒पीतरत्र छान्दोग्ये एप 

५० न्र० 
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आत्माइपहतपाप्मा' (छा ८शा४ ) इत्यन मम्वध्येत | हुत ? आयतनादि- 
सामान्यात्‌। समान हमयआापि हृदयमायतन समानश्च पद्य टेथर समान च 
तस्य सेतत्य लोकासस्भेदप्रयो तन मिल्येपमादि बहूतर सासान्य हश्यते | ननु 
पिशेषोहपि हृश्यते छान्दास्प टटयायाशस्य गुणयागा चाजसनेययोें स्थायाशा- 
श्रयग्य श्रह्मण इति | न | दह़र उत्तरम्य ! ( त्र० सृ०? 2३१० ) इयर छान्दों 
ग्येउप्याफाशशब्द बह्ययेनि प्रतिष्ठापितत्यात्‌ू। अब त्त्र रियते शिशेष “- 
सगुणा हि तग्रविया छान्‍्टोग्य उपदिश्यते 'अथ थ इहात्मानमनुयिय सतन्‍त्ये- 
ताथ्य सत्यान्तामाद! ( छा० ८९६ ) इत्यात्मयत्वामानामपि वेचत्वश्रत्रणात्‌ । 
घातसनेयवे तु निशुणमेय॒ पर श्रद्मोपदिश्यमान दृश्यते अत ऊप्प तिमोलाय 
प्रति! ( बृ० 0३॥१४ ) 'असझ्ठों छयय पुस्प! (ब्र० १३|१५ ) इत्यादिप्रश्नप्रति- 
घचनममन्वयात्‌ | बशित्यादि सु वत्स्तुत्यवमेय शुणज्ञात वानसनेयी सी 
त्येने। तया चांपरिष्टात्‌ 'स एप नति नेत्यात्मा' ( बृ० ३।६।२६ ) इत्यादना 
नगुंणमेव प््योपसश्रति | गुणनतस्तु श्रह्मण एक्त्याहिमूतिप्रदेशनायाय गुणो* 
पसनञार' सृत्रितों नोपासनायेति द्रष्टा यम ॥ ३६ || 
(जय जो यह इस ब्रह्मपुर परीर म दहर अल्प पुण्डरीज़ तुत्य वेश्म ग्रृह है उसके 
अन्दर मे दहुर अत्पवर आकाश है अत्यात सूशम ब्रह्म है ) ऐसा आरम्भ करने छा दोग्य 
अध्ययन वरते हैं कि (यह आत्मा है, और विगत प्राप चाटा जरारधित, मृयु से 
रहित, झोक रहित, भूख पिपासा स रहित सत्मकाम वाठा और सत्यसद्डुल्प बारा 
है) इत्यादि। इसी प्रवार वाजसनयी ध्षष्ययन बरते हैं वि ( वह जो महान अज 
बात्मा है--जो यह प्राणा म॒ वितानमय है, जो यह हृदय था आवाश है उसम झयन 
करता है, सबकी वश म रखता टै ) इत्यादि । वहाँ विद्या पी एज्ला है परधपर गुणों 
पसह्यार होता है अथवा विद्या के भेद से गुघा 7 परस्पर याग [ सम्दाध ) नहीं होता 
है । एसा सथ्यय हाने पर परिद्धात है कि विद्या की एकता है वहाँ यह वहा जाता है 
कि कामादि का उपसहार होता है। कामादि या सायवाभादि अथ है जेसे 
दवदत्त के स्थान मे दत्त और सत्यमामा के स्थान मे भाभा यह प्रयोग ( नामार्थे 
नाम प्रयोग ) नाम के अर्थ मे ताम के अर्द्धबाग का प्रयोग हाता है इस त्याय से 
किया जाता है वैसे हो सूत्र म वामादि यह प्रयोग दिया गया है। छादोग्य मे 
हृदयाकाश वा जो यह सयरामत्वादिगयृयसयूह उप ?8ब्प होदा है, वहू इत्तरत्र वातसनयका 
मे ( वह यह भात्मा महान जौर अज है ) यहाँ सम्बद्ध होगा । जो वाजसनेग्वा मे 
वहिवादि उपल होता है, वह इतरत्र छान्दाग्य मं ( यह आत्मा अपहतभाष्मा है ) 
यहाँ सम्बद्ध हागा । एसा छिस हतु स्हांगा कि आयतनादि की तुल्यता से हांगा । 
जियम दाता स्थान में हृदय रूप यायतन तुल्य है जौर वेध ईश्वर भी दोना स्थान मे 
समान ( एवं ) है तौर छाए का अस्म्भेदद ( अमिश्रण ) रूप प्रयोजन बाठा उच्च 
ईंदवर का स्ेनुत्त रूप धर्म दावा स्वान म तुल्य है इस प्रवार अति अधिक समानता 
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दीख पड़ती है। यदि कहा जाय कि यद्द विशेष ( भेद ) भी दीखता है, कि छास्दोग्य 
में हृदयाकाश की गुणों के साथ सम्बन्ध है, और वाजसनेयक में तो आकाश आश्रय 
वाला ज्ह्म को गुणों के साथ सम्बन्ध है, तो कहा जाता है कि यह विशेष नहीं है, 
जिससे ( दहर उत्तरेभ्यः ) इस सूत्र में छान्दोग्य में भी आकाग शब्द का वाच्य ब्रह्म 
ही है यह प्रतिष्ठापित ( निश्चित ) हो चुका है। परन्तु यह यहाँ विशेष है कि सग्रुण 
ब्रह्मविद्या छान्‍्दोग्य में उपदिष्ठ होती है (अथ जो यहाँ आत्मा को जानकर और इन 
सत्य कामों को जानकर गमन प्रयाण करते है उनको सब लोकों में कामचार होता हैं ) 
इस प्रकार आत्मा के समान कामों के भी वेयत्व के श्रवण से सगुणत्व का ज्ञान होता 
है। बाजसतेयक में तो निगुंण ही परत्रह्म उपदिश्यमान [ उपदिष्ठ ) दीखता है। सो 
( इसके आगे विभोक्ष के छिए ही कहिये )। यह प्रुर्प असंग ही है। इत्यादि प्रइत 
और प्रतिवचन के समन्वय से सिद्ध होता है, और चशित्वादि गुण समृह तो उस 
-निगुण की स्वृति के ही लिए वाजसनेयक में कहा जाता है, वेद्वत्व ध्येयत्व के लिए नहीं 
इस प्रकार आगे ( सो यह बात्मा निर्देशय विपय रूप नहीं है ) इत्यादि बचनों से 
निमुंण ब्रह्मविषयक ही उपसंहार करते हैं । इस प्रकार समुण-निगुंण ब्रह्महप विपय के 
भेद से सगुण-निर्गुण विद्या के भेद होते भी गुणवाला ब्रह्म के एक होने से (निर्गुण ब्रह्म से 
भिन्न नहीं होने से) विभूति के प्रदर्शन के लिए दोनों स्थानों में गुण का उपसंहार सूत्र से 
कहा गया है उपासना के लिए नहों, अर्थात्‌ समुणविद्या में ध्येय भी गुण-निर्गुण विद्या में 
उपसंहत होने पर वहाँ विद्या की स्तुति के लिए ही सत्यकामादि होते हैं, इसी प्रकार 
वरशित्वादि सम्रुण विद्या में उपसंहत होकर सगुण की स्तुति के लिए होते हैं इत्यादि ॥३९॥ 


आदराधिकरण ॥ २६ ॥ 

न छुप्यते छुप्पते वा प्राणाहुतिरभोजने । न छुप्यत्तेतिथेः पूच भुझ्लीतेत्यादरोक्तितः ॥9॥ 
आुज्यर्थान्ोपजीचित्वात्तत्ञोपे छोप इप्यते। भ्लुक्तिपक्षे पूथ्वभुक्ताबादरोप्युपपच्यते ॥२॥ 
वेश्वानरविद्या के प्रकरण में प्राण अपानादि में अग्निहप्टिपूवेंक उपासक के 
लिये विधि है कि ( तद्दभक्त प्रथममागच्छेत्तद्घोमीयम्‌ ) इत्यादि, जो भोजन के लिए 
प्रथम भात आवबे वह होम के साधन रूप द्वव्य है, उसके द्वारा ( प्राणाय स्वाहा ) 
इत्यादि मन्त्रपू्वंक हवन करे, यहाँ किसी कारण से भोजन के छोप ( अभाव ) होने पर 
भी जल आदि के द्वाद्य प्राणाहुति करमा ही चाहिए क्योकि उस उपासक के लिये 
अतिथि से प्रथम भीजन का विधान रूप आदर से उसका अछोप सिद्ध होता है। यह 
पूर्व॑पक्ष सूत्र है : संगय है कि अभोजन काछ में प्राणाहुति नहीं छुप्त होती है, वा छुप्त 
होती है । पूव॑पक्ष है कि अतिथि से प्रथम भोजन करे, इस प्रकार की आदरोक्ति से चुप्त 
नहीं होती है ॥ १॥ उदिद्धान्त है भोजनार्थक अन्न का उपजीवी ( कार्य ) प्राणाहुति के 
होने से भोजन के अभाव से आहुति का “अभाव होता है , और भोजन पक्ष में प्रथम 

भीजन होने से आद्वर भी उपपन्न होता है ॥ १-२ ॥ 


८ज्र्‌ ब्रह्मंसंधशाइरसाप्यम [ अध्याय हे 
आदरादलोपः !! ४० ॥ 


छान्‍्दोंग्ये वेशानरजिय्ा प्ररृत्य श्रुयते--तवद्धक्त प्रथममागन्छेत्तद्वोमीय 
स॒या प्रथमामाहति जा्यात्ता जत्यास्प्राणाय स्थाहा! ( छा5 ४१६१ ) इत्यादि 
तत्न पद्च श्राणाहुतया ब्िटिता । सास्तु च परस्तादाप्रहोन्नशब्द प्रयुक्त 
“ये एतदेय विद्वानग्निशेत्र जुरोति' (छा० ४२४४२ ) इति | 
थेह भ्षुधिता बाज्ञा मातर पयुपासते । 
एय स्योणि भूतान्यप्रिहोत्रमुपासने ॥ ( छा> शन्‍्श> ) इति च | 
तंच्रेद पिचायते-+-ऊि भाननलाप लाप प्राणाग्रदोत्रम्यातालोप इंति। 
तत्द्भक्तमिति भक्तागमनसयोगश्रयणाद्धक्तागमनस्थ च भोजनार्थत्याड़ो न- 
लोपे लोप ग्राणाप्रिहोत्रम्येति | प्प प्राप्ते न लुप्येतेति तायदाह | कस्‍्मान्‌ ! 
आदरातू, तथाहि वेश्वानरनिद्यायामंत्र जाझालाना श्रुति 'पूर्वज्तिथिभ्यों5- 
इ्नीयासू, यथा है थे स्वयमहुत्याइमिशेत्र परम्य जुहयादेय तत! हृत्यतिवि- 
भोजनस्य प्राथम्य निन्दित्वा स्पामिमोजन प्रथम प्रापयन्धी प्राणाभ्रि 
आदर करोति। याहि न प्राधम्यलोप सहते नतरा सा प्रायम्ययतोडपि- 
होतस्य लोप मसहेतेति मन्‍्यते | नहु भोजना्थमत्तागमनसयोगाड़ीज- 
नलापे लोप आपित | न । नस्यथ द्रत्यन्शिंपयिघानाथंत्यात्‌ू। प्राझृते 
झग्मिदोत्रे पयप्रशृतीना द्रव्याणा नियतत्यादिदापयम्रिहेत्रशब्दात्मोण्टपायि- 
नामयनप्त्तद्वर्मप्राप्ती सत्या भक्तदर्येक्तागुणनिशेषयिधानार्थमिंद बाक्‍य- 
'तद्द्धाक्तमि ति। अता गुणलापे न भुग्यस्वेत्थब प्राप्तमू। भोजनलोपे5- 
प्यद्धिगौंइन्येन वा प्रणाविरद्धंन प्रतिनिधानन्यायेन् प्राणाम्रिशेन्नस्या- 
लुछानपम्रिति ॥ ४० ॥ 
छान्‍्दोग्य में वैश्वानरविद्या का आरमप्न करके सुना जाता है कि ( वहाँ भुध के 
वन्ीय अग्निल्प वल्पित होने पर जो भक्त भातादि अन्न भोजन काछ में प्रथम 
भोजन के लिए आावे व होम बा साधनरस्प द्रच्य है |॥ बहाँ बह भोक्ता जो प्रथम 
आहुति बरे, वह ( प्राणाय स्वाह्य इस मन्त्र से करे, मु में तन डाले) इत्यादि । 
वहा पाच प्राणहुनियाँ विहित हैं, और उनमे आगे अिवोत्र शब्द प्रयुक्त है, उन्हे थप्मि- 
होत्र कहा गया है कि ( जो इसको हस्त प्रवार जानते वाणा विद्वान थम्निद्ोत्र करता है ) 
ट्रति । और ( जैसे इस छोफ में भूखे वाठक माता की उपाधना करते हैं, कि कब माता 
आते देंगी, इती प्रकार खन प्राणी इस अमग्रिहोन्न की उपासना करते हैं, विद्वान के भोजन 
से सब तृप्ति चाहते है ) इति । यहाँ यह विचार विया जाता है कि भोजन के छोष 
( त्भाव ) होते पर प्राणामिहोत्र का छोप होता है, अथवा नहीं छोप होता है। वहा 
सिद्धान्त के अनुधार, तद्यदुभतम्‌! इस वचन से भक्त के आगमन के सयोग के श्रवण से 
और भक्तागमन के भोजनार्थर होने से भोजन के लोप होने पर प्रायाशिदोत का छोपष 


ह 
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होता है, ऐसा प्राप्त होने पर पृू्वपक्षी प्रथम कहता है. कि भोजन के छोप होने पर भी 
अआपास्निहोन् नही ठुप्त होता है, किस हेतु से नहीं छुप्त होता है, ऐसा पूछने पर कहता है 
कि आदर झूप हेतु से नहीं छुप्त होता है, जिससे इसी प्रकार आदर का सूचक वैश्वानर 
विद्या में ही जावाछों की श्रुति है कि ( उपासक अतिथियों से प्रथम भोजन करे ) यद्यपि 
अन्य के लिये प्रथम भोजन करना निपिद्ध हैं, तथापि जो वेश्वानरोंपासक होकर प्रथम 
भतिथि को भोजन कराकर पीछे आप भोजन करता है ( उसका वह भोजन ऐसा होता 
है कि (जैसे स्वयं अपना अमिहोत्र हवन नही करके अन्य के अग्निहोत्र करे ) यह 
श्रुति अतिथि भोजन की प्रथमता की निन्‍दा करके स्वामी ( गृहस्वामी ) के भोजन को 
प्रथम प्राप्त कराती हुई प्राणाग्विहोत्र विषयक आदर करती है। जो श्रुति प्राणाभिहोत्र की 
अथमता के छोप को नहीं सहती है, वह प्रथमता वाछे अग्निहोत्र के लोप को तो अत्यन्त 
ही नहीं सह सकती है, ऐसा समझा जाता है । यदि कहा जाय कि भोजनार्थ भक्त के 
आगमन के संयोग से भोजन के छोप में अग्निहोत्र का छोप प्रथम प्राप्त ( सिद्ध ) किया 
गया है। अर्थात्‌ भोजनार्थंक द्रव्य का अग्निहोत्र के साथ सम्बन्ध है, इससे भोजन के 
लोप से उसका लछोप प्राप्त होता है यह कहा जा चुका है। तो कहा जाता है कि ( तद्द 
भक्तम्‌ ) इत्यादि रूप उस वचन के अग्निहोच सम्बन्धी द्वव्यविशेष के विधान के लिये 
होते से, उस बचन से भोजन के लोप से आरिहोत्र का छोप नहीं सिद्ध हो सकता हैं। 
जिससे प्राकृत ( मुख्य ) अग्निहोत्र में पय-द्तादि द्रव्यों के नियतत्क होने से, यहाँ भी 
अग्निहोंत जब्द के होने से जैंसे कौण्डपायियों को अयनयागविशेष में मासाम्निहोन्र में 
अग्निहोत्र शब्द के रहने से नित्य मुख्य अमनिहोत्र के घर्महूप पय-ब्॒तादि ब्रव्यों की उसमें 
श्राध्ति होती है, वैंसे ही मुख्यामिहोत्र के धर्मरूप पब-छ्रतादि के प्राणामिहोत्र में भी प्राप्त 
होने पर उस उत्सग ( सामान्य द्रव्य ) का बोब के लिए, भक्त दव्य की एकताहूप 
गुणविजेप के विधान के लिए यह वाक्य है कि ( यत्तद्‌ भक्त ) इससे भोजन भक्तादि 
जुण के छोप होने पर भी मुख्य अशग्निहोत्र का नहीं लोप होगा ( गुणालोपे न मुख्यस्य ) 
इस जैमिनिमूत्र से ऐसा प्राप्त हुआ । इससे भोजन के छोप होने पर जल से वा अन्य 
अविरुद्ध द्रव्य से प्रतितिधात न्‍्वाय से प्राणाग्निहोत्त का अनुष्ठान होता है। अर्थात्‌ 
आरब्ध नित्यादि कर्म में श्रुत द्रव्य के नही मिलने पर प्रतिनिहित अन्य द्रव्य से वह कर्म 
किया जाता है, वैसे ही यहाँ कर्तव्य है ॥ ४० ॥ 

अत उच्दरं उठति-- 

इसके बाद उत्तर पढते है क्रि-- 

उपस्थितेष्तस्तद्चनात्‌ ॥ ४१ ॥ 

डपस्थिते सो जनेडतस्तस्मादेव ऑन बल्याल वन पति विलाज गा 
निर्व॑र्तयितव्यम्‌ | कस्सात्‌ ? वढचनात्‌ | तथाहि--विद्यद्धकत प्रथमसासच्छतत- 
दोमीयम! (छा० ५१६॥१) इति सिद्धवद्धाक्तोपनिषातपरासशन पराथद्वव्य- 
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साध्यता प्राणाहतीना विब्वाति। ता अप्रयोजकक्‍्लक्षणापन्ना सत्य कब 
भोजनलोपे द्रब्यात्तर प्रतिनियापयेय । न चात्र प्राउनाप्रिहोजवर्मेश्रासिरस्ति, 
कुण्डपायिनामयने हि 'मासमग्रिरेत जुनोवी'ति विध्युदेशगतोडप्रिहोजशा ?स्तद्व- 
दूभाय विवापयदिति युत्ता तद्ध्मप्राप्ति | इठ पुनरथयादगतोउपरिटेतशादी ने 
तहदुभान विधापयितुमरहति | तद्धमंग्राप्ता चाब्युपगन्यमानायामग्न्युद्धरणाद- 
योषपि प्राप्यन्‌। नचास्ति सम्भव, अग्न्युद्धरण तायद्धोमाधिर्रणभायाय, 
नचायमग्नी हैामा भाजनावताव्याधातप्रसद्भात्‌+, भोजनोपनीतद्रप्यसग्वन्वा- 
घास्य एवंप होम । तथाच जावालश्रुति 'पूर्तोडतिथिभ्योउश्नीयादि! त्यास्या- 
घारामेबसा होमनिश्वत्ति दशेयति | अतएयन चेह्मपि सापादिकास्थेयास्निहेश्राज्ञानि 
दर्शयति--“इर एन बदिलेमसानि घहिलिंदय गार्पत्या ससोडन्याहायेपचन 
आस्यमाह्यनीय ? ( छा ४९८० ) इत्ति | बदिश्ुतिश्वात् स्वण्टिलमानो पल- 
छणावों ठ्रष्टटया, मुख्याप्रिहात्रे वच्यमायात्‌ , तद्ड्राना चेट सपिपादयिपित- 
त्वात्‌) माजननेव च छृतकालन सयोगान्नामिदनतकालायरोधसभन | एये- 
मन्य5प्युपस्थानादयो वर्मी केचित्स्थचिद्रिस्ध्यन्त। तरमाह्नोजनप+ एयिते 
मन्त्रद्व्यटेबतासयोगात्पद्य द्वोमा निरवर्तयितव्या । यक्षादरदशेनयचन तदूमो- 
जनपत्ते प्राथम्ययिधानार्थम्‌ | नह्यम्ति बचनम्यातिभार । नटमेनास्य नित्यता 
शफ्यते दर्शयतुप्र | तस्माद भाननलोपे लोप एप श्राणाप्रिटोनरयेलि ॥ ४१ ॥ 
भोजन के उपस्थित [प्राप्त ) होन पर--अत झसा प्रथमप्राध्त भोतन द्रव्य से प्राणा- 
मिद्दोश्न सिद्ध करना चाहिम । पिस हुतु स एसा करना चाहिए इस प्रदन का उत्तर है 
कि उस भात वा विधायक वचन स एसा वरना चाहिय जिससे दस प्रदार या बचने 
है कि ( जो वह मात प्रथम भाव यो होम वा साधनसरूप द्रब्प है) इस वचन म॑ सिद्ध 
द्रव्य के समान भत्तोपनिषात (वप्रद्भतभक्तागमन ) का ततु झब्द से परामश करके 
प्राणाहुति की पराथें द्रव्य ( भोजनाथ द्रव्य ) साध्यता वा श्रुति विधान करती है, 
इसस भोजनार्यक द्रव्य उन थाहुतिया का प्रयाजत है जैस ऋतु विश्यप गोदाहवादि वा 
प्रयोजक होता है. यहा ऋतु बे लोप से गोदाहनादि का छोप हाता है, बेस ही यहाँ 
भोजनार्थ द्रव्य रुप प्रयाजवः [६ हतु ) के छोप से ग्राषाहुतिया का होंप होता है, बयायि 
भोजन के छोप से अप्रयोजक [ प्रयोजररहित ) छक्षण (स्वरप ) को जापन [प्राप्त ) 
हुई वे धाहुतियाँ भोजन के छाप वे रहते द्रब्णतर ह प्रतिनिधि स्पूस कम प्राप्त 
करेंगी। यहाँ पमिह्रोत्र शब्द स प्राइत मृत्य अग्निहात के धरम पंय घूवा़़ि वी 
प्राप्ति नही है कि जिसका यह भत्त विधि अपवाद हो। जिसमे रष्त्यायिया क अयन झ 
तो ( एक मास तवा जलिहाग करे ) इस विधि उद॒दश [ विविवाव्य ) गत अग्निहान 
शब्द, तद्ददुभाव ( नित्याअमिहोत्र सतना ) का विधान कर धकता है इससे वहाँ 
निद्यामिहोत व धर्मो,जी प्राप्ति युत है जौर इस प्राधाग्विहोत् मं तो जथवादगत 
अप्निहोत्र द्ब्द है, बह तंदवदूभाव का विधान करवाने थोग्य नहीं है। इस्तम 
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नित्यामिहोत्र के धर्मो' की प्राप्ति मानने पर, अधि उद्धरणादि भी प्राप्त होंगे, और 
उनका सम्भव नहीं है, क्योंकि अभि का उद्धरण ( आहवनीय कृण्ड में स्थापन ) होम की 
अधिकरणता के लिये होती है। भोजनाथंता के व्याघात ( विरोध ) के “प्रसंग से 
यह होम अम्ि में नहीं होता है । भोजव के लिए उपस्थित द्रव्य के सम्बन्ध से मख्र में 
यह होम होता है. और ( अतिथियों से प्रथम भोजन करे ) इस प्रकार की जावाल- 
श्रुति मुख में हो इस होम की सिद्धि को दर्शाती है, यहां मुख्यामिहोत्र धर्मोकी 
अम्नाप्ति से ही यहां पर भी ( सांपादिक ) काल्पनिक ही अग्निहोत्र के अड्भों को श्रुति 
दर्शाती है कि ( इस वेश्वानररूप भोक्ता का उर ही वेदि है, लोम कुश है, हृदय 
गाहंपत्यामि है, मन अन्वाहायंपचन अग्नि है, मुख आहवनीय अप्मि है ) मुख्य अमनिहोत्र 
में बेदि के अभाव से वेदि श्रुति यहाँ स्थण्डिल ( संस्कृत भूमि ) मात्र का उपलक्ष- 
णार्थक है, ऐसा समझना चाहिये । जिससे मुख्यामिहोत्र के अद्धों को ही यहां सम्पादन 
की इच्छा के विपयत्व है। निश्चित काल वाला भोजन ही के साथ सम्बन्ध से 
अग्निहोत्र के साय॑ प्रातः:काल के अवरोध ( अनुस रणा-प्राप्ति ) का सम्भव नहों है। इसी 
प्रकार अन्य भी उपस्थानादि मुख्याग्ति होत्र के कोई धर्म किसी प्रकार प्राणाग्निहरन्र में 
“ विरुद्ध होते है । इससे भोजन पक्ष में ही मन्त्र, द्रव्य और देवता ( प्राण ) के संयोग से 
ये पांच होम सिद्ध करने योग्य है। जो आदर दर्शन रूप वचन है, वह भोजन पक्ष में 
प्रथमता के विधान के लिये है । यद्यपि स्वामी का भोजन श्रुति आदि मे अतिथि आदि 
से उत्तरकाल में बिहित है, तथापि विशेष उपासक के छिए प्रथम भोजन विधान में 
वचन को अतिभार नहीं है । परन्तु इस भोजन की प्रथमता मात्र से इस प्राणाझिहोत्र 
की नित्यता को नहीं दर्शा सकते है, इससे भोजन के छोप होने पर प्राणाम्निहोंत्र का 
लोप ही होता है ॥ ४१ ॥ ह॒ 
तन्निधोरणाधिकरण ॥ २७॥ 
नित्या अनद्ञावबद्धाः स्युः क्रमस्वनियता उत्त । पर्णवस्कतुसम्बन्धों घाक्य जनित्यास्ततों मताः ॥ 
पृथकफलछश्रुतेनेता नित्या गोदोहनादिवत्‌। उभी कुरुत इव्युक्त कर्मोपास्थजुपासिनोः ॥ 
जो कर्म के अंग उद्गीथादि है, उनका जो रसतमत्वादि रूप से कर्मों में निर्धारण 
( उपासना ) किया जाता है, उसका नियम नहीं है, जिससे वह अनियम श्रृति ही में 
देखा जाता है कि ( उभी कुदतः ) और जिससे उपासवाओं के पृथक्‌ फल सुने जाते 
हैं। उससे कर्मफछ का इनके बिना भी भ्रतिवन्ध नहीं होता है। इत्मादि ॥ सु० ॥ 
कर्माडः उद्दीथादि सम्बन्धी उपासनाययें कर्मों में नित्य होंगी, अथवा अनियत होंगी यह 
सं । पूर्वपक्ष है क्रि यद्यपि ये उपासवाय आरभ्याधी नहीं हैं. अर्थात्‌ किसी कर्म 
के प्रकरण में नहीं पठित है । तथापि (बस्य पर्गमयीजुहर्भवति न सत॒ पापं इलोक श्णीति) 
इस थ्तति से विहित अनारभ्याधीत वर्णंवा का नित्ययत् सम्बन्धी जुहू द्वारा वाक्य 
प्रमाण से ऋतु के साथ. सम्बन्ध होता हैं, इसी प्रकार (य एवं विद्वान साम गायति ) 
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इत्यादि से फनु सम्धवी सामादि द्वारा उपासनाजों को यज्ञ के साथ नित्य सम्ब ध 
होता है| सिद्धान्त है कि प्रथक फल के शव से गोदोहन वे समान ये मिय नहीं 
अर्थात्‌ ( चमसनाय प्रणवत्‌ । गांदाहनत वच्ुतामस्य ) चसस से जरू का ध्रथयन करना 
चाहिय, पार वी इच्छा वांछ क जल प्रणयन योलीहन पात्र स करे, यहाँ गोदोहन मे 
नित्यता नही है ५ श निर्मित्तस जठ प्रणयमण था अभाव दक्चा म गोदोहत पांच का भी 
अभाव शोता है। इसी प्रफजार कम फठ मे अतिशय वी इच्छा के प्ममाव बा मे 
उपासता की निवृत्ति होतो है। इसी से ( उरी कुझत ) इस श्रुति स उपासव अनुपासक 
दाना का कम कहा गया है ॥ १-२ ॥। 


तन्निधारणानियमस्तद हृछ्टेः पृथग्घ्यप्रतिबन्ध! फलम ॥ ४२ || 


सन्ति फ्मोन्नज्यपराश्नरयाणि यिल्लामानि--ओमित्येतदक्षरमुद्ठी यमुपासीत? 
( छा? ३|॥* ) इयप्मसादीनि। कि तानि नित्यान्येय स्थु फर्म पणमयी 
त्वादियदुतानित्यानि गोदाहनादिवदिति विचारयाम | थे लाइदप्तव-- 
नित्यानीतनि | कुत ? प्रयोगनचनपरिग्रयत्‌ । अनारस्यावीतान्यपि झतान्यु- 
द्वीथाविद्वारण क्रतुमस्वन्पालतुप्रयगपचननेयाद्वान्तरयव्सस्प्श्यम्ते । यक्त्पेपा 
स्वनाक्प्रेपु फलश्रनणम आपयिता € थे फामाना भयति! ( छा- ११७ ) 
इत्यादि, तद्ृतमानापदेशरूपत्यादववादमायमेबापापको कश्रयणादियत्न फल- 
प्रयानम्‌ | तस्माययां यस्य पणमयी ज़ुहमयति ने से पाप झोक झणोति? 
इपेयमादीनामप्रवरणपठितानामपि जुह्ाडिद्ारेण फतुप्रवेशात्यर्रणपठितय- 
नित्यनममुद्गी याय्पासनानामपीति । 


( ओमु दस अक्षरर्प उद्रीथध का अवय मी उपासना बरे) इत्यादि बवर्माजे 
आधित उपासनाययें हैं। यहाँ विचार करत हैं ह बया ये €ण॑मथी-वादि के समान बमों 
म विय हांगे, अथवा भोदौहनादि के समान अनित्य हमि। प्रयम क्‍या प्राप्त होता है, 
एसा चिज्ञासा होने पर पुवष्श हाता है ति नित्य है क्याकि प्रयोग भचन से परिप्दीत 
है | जग और प्रधान के सम्बाव के बीय हाने पर प्रयोग के प्रासुमाव ( विजम्थाभाव 
ओज़ता ) वे बोधक वचन को प्रयोगवचन कहते हैं । पवता के स्रमान अनाइश्यायीत्त 
भीय विज्ञान, पणता जैसे “5 द्वारा क्रतु सम्बद्द हाता है, वेसे य विज्ञान र्णशीथादि 
अर्भाडु वे दशा चतु ( धरम ) से सम्चढ़ होठ हैं, फिर बलिित प्रदीय चचन से री छ 
विचान अन्य जज्जा वे समान्‌ कतु के साथ सालातु सस्पृप्ठ हा जाने हैं कि ( बितानें- 
रुपयार सम्पाय कतुभिरिष्ट सावयतु ) विद्वना द्वारा तु मे उपकार साहाय्य सिद्ध 
करके जतु से स्वगादि इप्ट को सिद्ध वरे। दस प्रशार क्रतु म उपधारद भी इन 
विचाना के जो स्वविधायक वाक्य मे स्वृतत्त्र फढ़ दा श्रवण है कि (जा विद्वान इस 
पॉकार बलर का ही आप्ति आदि युप बाठा उद्गीय रूप से उपायना करता है बह 
यजमाना के कामा वो पृण प्राप्त कराने वाठा होता है ) इयादि, वह वर्तमान अपदेश 
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६ वर्तमान काछ का कथन ) रूप होने से अप्रापडछोक श्रवणादि के समान अर्थवाद 
६ स्तुति ) मात्र ही है, फछ को प्रधान झप से वोध कराने बाछा नहीं है। इससे 
६ जिसकी पर्णमयी जुहु होती है, वह पापइछोक अपबब्द को नहीं सुनता है ) इत्यादि 
ऋतु प्रकरण में अपठितो की भी जुहू द्वारा ऋचु में प्रवेश ( सम्बन्ध ) से जैसे प्रकरण 
पठितों के समान नित्यता होती है, पर्णता ( पाछासमयता ) जैसे ऋतु का नित्य अंग 
होता है । इसी प्रकार उद्गीथादि द्वारा ऋतु सम्बद्ध उद्दीधादि उपासनाओं को भी मित्य 
अद्भत्व होगा । 


एवं ग्राप्ते त्मः--तन्निधाएणानियमस इति | यान्येतान्युद्रीथादिकर्मगुणयाथा- 
त्म्यनिधोरणानि 'रसतम आप्रिः समृद्धिमुख्यप्राण आदित्य! इस्येबमादीनि 
नतानि नित्यवत्कर्मसु नियस्येरन्‌ । कुतः ? तद्ह्टेः | तथाह्मनियतत्वसेब॑जाती- 
यकानां दशयति श्रुतिः--तेनोभी कुरुतो अश्वेतदेव॑ वेद यत्थ न वेद ( छा० 
१॥१॥१० ) इत्यविद्युपोडपि क्रियाभ्यनुज्ञानात्‌ | ग्रस्तावादिदेवताविज्ञानबिहीना 
नामसपि प्रस्तोत्रादीनां याजनाध्यवसानद्शंनात अस्तोतु्यों देवता प्रस्तावम- 
न्वायत्ता तां चेदविद्वान्प्रस्तोष्यसि! ( छा० ११०६ ) 'तां चेदविद्यानुद्वास्यसि! 
( छा० ११०१० ) 'तां चेदविद्वान्प्रतिदरिष्यसि! ( छा० ११०११ ) इति च | 
अपि चेंबंजातीयकस्य कमव्यपाश्रयस्य विज्ञानस्य प्रथगोेव कर्मणः फलमुपलभ्यते 
कमफलसिद्ध्यप्रतिबन्धस्तत्समद्धिरतिशयविशेष: कश्चित्‌ तिनोमों कुरुतो 
अश्वतदेव बेद थश्व व वेद, नाना तु विद्या चात्िद्या च यदेव विद्यया करे ति 
अद्धयोपनिषदा तदेव वीयबत्तर भवति! ( छा० १|१।१० ) इति। तत्र नाना 
लिति बिद्रदविद्अयोगयो: प्रथक्करणाद्वीयवत्तरसिति च तरप्पत्यचप्रयोगाहियया- 
विदीनमाप कस वीयंबदिति गस्यते | तब्चानित्यत्वे विद्याया उपपच्यते, नित्यत्वे 
तु कथं वहिंदीस॑ कर्म वीयबदित्यनुज्ायेत । स्ोज्गेपसंहारें हि बीयबत्कर्मेति 
स्थितिः। तथा लोकप्तासादिपु प्रतिनियतानि भत्युपासन फलानि शिष्यन्ते 
कन्पस्ते दास्म लाका ऊध्योश्वावूत्ताश्चा ( छा? शार।३ ) इत्येबमादीनि | नचद॑ 
फलश्रवणमर्थवादमात्र युक्त प्रतिपचुम्‌ , तथादि गुणबाद आपस्येतत. फल्ोपदेश तु 
मुख्यवादोपपत्ति:, प्रयाजादिपु , त्वितिकतव्यताकाडुस्थ क्रतो: शरक्षतत्वात्ताइथय 
सत्ति युक्त फलभतेरथबादत्वप । तथानारभ्याघीतैष्नपि पण॑मयीत्वादिषु, नहिं 
पर्णमयीत्थादीसामक्रियात्मकानासा श्यमन्तरण फल्लसम्बन्धोडवकल्पते | शोदो- 
पनाडि प्रकृताप्पणयवादाश्रयलाभादुपपन्न:ः फलबविधि: | तथा वल्वादी- 
नामपि प्रकृतयुपाद्याश्रयलाभाहुपपन्न फलावाध:, नतु पणसयात्यादिष्ववाचध: 
कश्चिदाश्रयः प्रकृतोइस्ति | वाक्येनंत्र तु जुह्ाद्याश्रयर्तां विवश्षितरा फलंउापि 
क्षतों वाक्यभेदः स्थात्‌ | उपासलानां तु क्रियात्मकत्वादिशिप्र॑बिधाना- 
पप्तेरुद्रीथाद्राश्नयाणां फले विव'नं न विरध्यने । तस्माद्थथा कऋ्त्वाश्नयाण्यपि 


हि | 


नह कर 


<णट प्रहसनशाइरभाप्यम्‌ [ अध्याय हे 


गोटोहनांदीनि फलसयोगांदनित्यास्ट्रेबमुद्गो वाद्युपासनान्यपीति द्रषव्यप्‌ | अत- 
एय च कम्पसत्रशारा नेयजातीयसान्युपासनानि ऊतुपु के पयाचफु ॥ ४२ ॥! 


ऐसा प्राप्त होने पर बहने ह कि ( तन्निरवारणा नियम ) इत्यादि ॥ उन उद्गीथा दिको 
थी तिर्धारणा ( उपासना ) का कर्मों में अनियम है। जो ये उद्दीयादि कर्मा के ग्रण 
(जड्ढ ) रुप हैं, ओर उनका जा माथात्य ( तात्विक स्वरूप ) रसवम, फठाप्ति, कर्म- 
समृद्धि, मुस्प्र प्राण, बादिय, स्वर्प हैं। उनका जो निर्धारण ( दितन उपासनाएँ ) 
हैं, वह नित्य जगा वे समान कर्मों में नियमित नहीं डिये जा सकते हैं। किस हेतु में 
ही किये जा सकते, एसी जिन्नासा हामे पर वहा जाता है. कि उसे अनियम के देपने 
में नियमित नही विय जा सकते । जिससे इस प्रकार वी उपासनाओं के अनियतत्व 
को श्रुति दर्शाती है वि ( उस ओकार अशर जे द्वारा दोनों कर्म करते ढ़ कि जो इस 
अधर के रसतमादि स्वरूप को जानते हैं, और जो कममात्र को जानने वाले 
रसतमह्वादि को नहीं जानते 2) इस प्रकार अविद्वान के भी कर्म विषयक अनुजा* 
अनुमति से अनियतत्व दर्णित होता है। प्रस्तावादि वे! देवताओं के विज्ञानों से रैच् 
श्री प्रस्तोग मादि वे याज़न (यज्ञ कराने ) वा अध्यवध्य ( निश्चय ) के देखने से 
भी अनियम वो पिद्धि होती है ( है प्रस्तोत ! जो देवता प्रस्ताव भक्ति में अनुगत 
उस प्रस्ताव भक्ति की दवता को जाने बिना यद्दि मेरे सामने प्रस्ताव स्तुत्रि करोगे तो 
तेटा झ्विर गिर चायगा । उस देवता वो जाने विना यदि उद्बान वरोग्रे, उस देवता 
को जाते बिना यदि प्रतिहरण व रोगें ) इत्यादि वचनों से चात्रायण ऋषि मे ऋत्विंयों 
वा आश्षिप किया है, इससे उपासना रहिसों बी भी कर्म मे प्रद्ृत्ति सिद्ध होती टै। दूसरी 
बात है कि इस प्रवार के कर्माम सम्ब वी उपासनाओं के कर्म फल से पृथक ही जिससे 
फंड उपठण्ध होता हैं, इसते इन्हें कर्मों ॥ है, इनका प्रयक यह फ5 है कि कर्म 
फड की प्रिद्धि में लप्रतिवस्ध [ प्रतियन्‍यक का जमाव ) होता, अर्थाद कर्म की समृद्धि 
बोई अविपय विशेष कम फड में होना उपासना का फठ है । इसमे उपासना के बिना 
भी सामान्य बर्म फट होता है । सो श्रुति बहती है. कि ( उस कौर से दोनों कर्म 
बरते हू वि जो इसरो दस प्रकार जानते है, और जो इसको इस प्रवाट नहीं जानते 
हैं। परन्तु विद्या और अविया ताना ( मित्र ) ह, जो विद्या श्रद्धा और उपनिपदु- 
उपासना से घुक होक रे वरता है उसका वही बम लतिदटी हागा है। यहाँ 
( नवातु ) इस क्थत सेविद्वात और अविद्वात के प्रयोगों ( कर्मा ) वो पृवदर करने से 
जोर वोर्य॑वत्तरमु, यह प्रत्यय के प्रयोग से विय्वारट्टित भी वर्म बडी होता हे 
मह समसा जाता है । ये विद्या के अनित्यत्व होने पद उपपन्न होता हैं। बिया वे 
मित्यत्व होने पर तो विद्यारत्द कर्म बीर्यबतू-बछी होता है, ऐसी अनुता ( अनुमति ) 
कम की जाती । डिसमे सन नेज़ो के उपसहार ६ सम्बप ) होते पद कर्म बठी हाता 
है, एसी स्थिति ( मर्यादा ) है । प्रकार लोचादि दृष्टि मे सामादि की उपायनाओं 
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में प्रत्येक उपासनाओं में प्रतिनियत ( भिन्न-भिन्न ) फलछ उपदिष्ट होते हैं कि ( इस 
बिद्वात्‌ के लिए भूमि से ऊपर और आधृत्त नीचे के लोक सव भोग देने के लिए समर्थ 
होते है ) इत्वयादि। यह फलश्रवण अर्थवाद मात्र हे, ऐसा समझना युक्त नही ह, 
जिससे उस प्रकार से अर्थवाद मानने पर ग्रुणवाद ( ग्रौषबचन ) प्राप्त होगा और 
फल का उपदेश रूप होने पर तो मुख्य ( प्रधात ) बाद की उपपत्ति ( सिद्धि ) होती है । 
प्रयाजादि में तो इतिकर्तंव्यता (कर्मप्रकार ) को आक़ाक्षायुक्त ऋतु के प्रद्ृतत्व 
( प्रररण ) होने से ऋत्वर्थता के सिद्ध होते पर उनके फल श्रुति को अर्थवादत्वयुन्त 
है.। अर्थाव्‌ ( दर्गपूर्णमासाभ्या स्वरयंकामोयजेत ) स्वर्ग की इच्छा बाला दक्ष॑पृर्णमास से 
इप्ठ को सिद्ध करे ) दस अधिकार विधि से ऐसा बोध होने पर, कैसे करे ऐसी आकाक्षा 
होने पर प्रयाजादि से उपकार को सिद्ध करके दर्शादि से इप्ठ को सिद्ध करे, इस प्रकार 
प्रयाजादि को प्रकरण से दर्मादि के अज्भत्व सिद्ध होने पर फल श्रवण स्तुतिमात्र का 
बोधक होता है । इचो प्रकार अनारभ्याधीत पर्णमयीत्वादि में थ्रो फल का श्रवण स्तुतति- 
भात्र है, जिससे अफ्रियात्मक पर्णमयीत्वादि छो कोई आश्रय के बिना क्रिया के साथ 
सम्बन्ध के बिना फल का सम्बन्ध नहीं सिद्ध हो सकता है, जुह द्वारा कर्माद्धत्व की 
सिद्धि से फञ श्रुति को अर्थवादत्व है । गोदोहनादि को तो भ्रकृत्त अप का प्रणयनादि 
रूप आश्रय के छाम से फलविधि उपपन्न होता €। इसी प्रकार बेल्वादि को भी प्रदृत 
यूपादि आश्रय के लाभ से फछविधि उपपन्न है ( वेल्वमन्नाग्कामस्य ) इत्यादि फल- 
विधि साथँक है। पर्णम्रीत्वादि मे इस प्रकार का कोई प्रकृत आश्रय नहीं है, कि जो 
नियाकाक्ष हो । किन्तु सेपशेपी का साथ मे उच्चारण रूप बाकय से ही पर्णता की जुह 
आादि भाश्रयता की विवक्षा करके फल विपयक्र भी विधि की विवक्षा करने वाले को 
वावयभेद होगा । बर्थात्‌ एक वाक्य से पर्ण को प्रकृति लूप से जुहू के साथ सम्बन्ध 
ओर फल के साथ सम्बन्ध के विधान में चाक्य भेद होगा, इससे फल श्रवण स्वुति- 
मात्र है, फलविधि नही है। उपासनाओं के तो क्रियात्मक होने से, फछ विशिष्ट के 
विधान की उपपत्ति से, उद्बीथादि के आश्रित उपासनाओं के फल विपयक विधान 
( विधि ) विरुद्ध नहीं होता है । इससे जैसे कतु के आश्रित भी गोदोहनादि स्वतन्त 
फल के संयोग से अनित्य हैं, इसी प्रकार फलवाली उद़ीधादि उपासनाएँ भी अनित्य हैं, 
ऐसा समझना चाहिये । इस प्रक्रार अनित्य होने से ऋयु के अद्धत्व के अभाव से ही 
कल्पसूत्रकारों ने इस प्रकार की उपासनाओं की कतुओं में कल्पना नहीं की हैं ॥ ४२ ॥ 
प्रदानाधिकरण ॥ र८ ॥ 
कीक्ृत्य पुथरवा स्याद्वायुप्राणानुचिस्तनस्‌ । तत्यभेदात्तयोरेकीझरणेनाजुचिस्तनम ॥ १ ॥ 
अवस्थासेदतोजब्यात्ममधिदेव॑ प्थऊुशुतेः। अबोगभेदों राजादियुणउन्‍न्द्रप्रदानबव ७ २३ 


बम 


जैंने इन्द्र देवता के एक होते भी राज-अधिराजादि गुण के भेद से ग्रुग विशिष्ट 
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देवता के भेद को मान कर, पुरोडाश के प्रदान का भेद होता है। बसे ही वायु और 
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प्राण के स्वरूप के एक होते भी अवस्थाइल भेद से एक उपासना से भी प्रवर्‌ हप से 
घिलन हाता है । बह पडा हैं ति [ लाता वा दंवता पृथग्‌ चानातु ) रावादि गुण ने 
भेद में पुया्ा गान हान से दवता माना ही है )। यहाँ समय है कि खबर्ग विदा भ 
वायु और प्राय है एक क्रय चिलन वरना चाहिय अथवा प्रथरर चिंतन करना 
चारिय पूवपत है कि उन दाता के स्वतूप व अभिन्न होते से एवं बरसे चिंतन वरना 
चाहिय । मिद्धात ह वि अवस्था के भेद से अध्यात्म भौर जधिददेवत वी प्ृथतर श्रवण 
हात से उपासना वे एय हात भी प्रयागचि-तम का भेद होता हैं, जैंसे कि राजा बादि 
भुण बाछ एव इद्र ये लिए पुरादाश ये प्रदान मे भेद होता है॥ १०२ ॥ 


प्रदानवदेव तदुक्तम्‌ ॥ ४३ ॥ 

वाससनयय-- परदिष्याम्धवाचमिति यारदधे! (ब्रू० ॥७२१) इत्यता- 
ध्यात्म यागादीना प्राण श्रेोप्यवारितोडबिद उतमस्स्यादीसा बाबु | तथा 
दास्दास्पे-- यायुवीय सर्म !। छा० ४३९ ) इत्यत्राविश्रेयतमस्स्यादीना यायु 
पगेड्यियारित ब्राणों याय सत्र्ग ! ( छा० 9३२ ) इत्यत्राध्यात्म वागादीना 
आण | तब सशय --र्ति प्रयगेयमी बायुप्राणाउपगन्तब्यों रघातामग्रथग्वैति ] 
डप्रथरायात ला प्राप्त तक्ष्यामेदान। नद्यभिन्ते तत्ते प्रथगनुचिन्तन न्याय्यप््‌ | 
शयाव च गझुतिस्यात्ममप्िदितत थे तत्वामेदमू--अग्रियाग्मूल्ा मुसल 
प्रापिगता! (8५० ०७ ) द्त्यारभ्य तवा ते एने सर्ये एप समा- सर्य्नस्ता ! 
(० 26३) इत्याध्यात्मिफाना प्राणानामायरिदेयिदी व्िमृतिमात्मभुता 
उजयोते तथान्यत्रापि लग्न लवाध्यात्ममधिदयत चबहधा तस्तामेददर्शन 
भवति। छचिय ये प्राण सथायु! इति पसिम्पँष्टमेय बाय प्राण चेक वरोति 
तथादारनेशप यावसनेयिनाछण प्यव-ोटेति सूथ ! ( दर० शश।-३ ) इत्यास्म- 
न्तुपत-रण्लाक आणाह्ा एप उंदात ग्राणुउम्तमेलि! (छू०9 श|शर३ ) इसे 
आशोनवापसत र॒न्न सत्य दर्शयत्ति | तिम्मदिकमय परत चरेप्राण्यानइंयापान्यान 


हर ्रशपि / गति च प्राणजेनेक्नसापसहरस्तेतटेय द्रढयति। तथा 
छानपग्यदाप परस्नाव्‌ मचमन-त !] 

र। लय एक के स जगार आुउनन्य गांपां 
( छा? 2३६ की 


त्वक्सेय सत्रगे गसयति न प्रदीत्येक एज्ेपा चतुणो सतगेडि- 
परोडपरपा सात | तेस्मादप्र* वकयम्मुपगमनस्येत्ति | 


वाजपतयत्र मं 
प्रध्यात्म वाव आभादि मं 






ञः पैदा बादँगी हो दस ब्नत को चावू न धारण रिया ) यह 
हे संघ जवधारित ( निश्चित ) हुआ है । अधिदेवत अग्नि 
जादि म वायु प्रप्ठ अववारित हुआ है। इसा प्रवार छाददोग्य म॑ [ वायु ही सयवा 
कवर धग्नहन सम्रसन करन बछा होते से सर्ग है) यहाँ अधिदेवत जग्नि थादि मे वायु 
संवर्ग अवधारित हुआ है नौर ( राण ही सब है) यहा अध्यात्म बाक्‌ आदि मं भ्राण 
सवर्ग अवधारित हुआ है, हाता है फ्ि इस वायु ओर आण वो श्रेंट और 
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संवर्ग रूप से पृथक अनुचित्तनीय समझना चाहिए। अर्थात्‌ पृथक्‌ ये दोनों उपास्य होगे 
अथवा अपृथक्‌ रूप से उपास्य होंगे। यहां पूर्वपक्ष होता है कि तत्व के अभेद से 
अपूथक्‌ ही उपास्य होगे ऐसा प्राप्त होता है। जिससे अभिन्‍न तत्वविषयक प्रथक्‌ अनु- 
चिन्तन न्याय्य नहीं है। श्रुति भी अध्यात्म और अधिदैवत तत्त्व के अभेद को 
दर्णाती है कि (वाक्‌ के अभिमानी अग्नि देवता ने वाक्‌ ही होकर मुख में प्रवेश किया) 
यहाँ से आरम्भ करके ( बायु प्राण होकर नासिका मे पैठा ) इस प्रकार से अभेद 
दर्शाती है । इसी प्रकार ( ये वाक्‌, मन और प्राण ये सभी तुल्य व्यापक है, इसीसे 
अनन्त हैं संसार के रहते इनका अभाव नहीं होता है ) यह श्रुत्त अधिदेधिक विभूति को 
आध्यात्मिक प्राणो के आत्मस्वरूप दर्शाती हैं, इसी प्रकार अन्यत्र भी तत्तत्‌ स्थावों में 
अध्यात्म और अधिदेवत के तत्त्व के अभेद का दर्धन बहुवा होता है । कहीं ( जो 
प्राण है सो वायु है ) इस प्रकार विप्पष्ट ही वायु और प्राण को श्रुति एक करके उपदेश 
करती है। इसी प्रकार प्रथम उदाहृत वाजसनेयि ब्राह्मण में भी ( जिस वायु से सूर्य 
उदित होता है ) इस उपसंहार रूप इल्कोक में ( प्राण ही से यह सूर्य उदित होता है प्राण 
में अस्त होता है ) इस प्रकार प्राण द्वारा उपहार करता हुआ वेद एकता को दर्शाता 
है। (इससे एक ही ब्रत करे, श्राण का व्यापार करे और अपान का व्यापार 
करें ) इस प्रक्तार एक प्राणब्रत से उपसंहार करता हुआ भी इसी प्राण और वायु के 
एकर्व को दृढ़ करते हैं । इसी प्रकार छान्दोग्य में भी आग्रे ( अग्नि, सुर्य, चन्द्र,-- और 
जरू, तथा वाक्‌, चक्षु, श्रोत्र और मन, इन चार चार महात्माओं को एक ( क-- 
प्रजापति जगार ( निगक गया ) संहार किया, वही आुवनो का रक्षक है) यह वचन 
ऐसा नहीं कहता है कि, अम्ति आदि एक चारों का एक संवर्ग है जौर वाक्‌ आदि दूसरे 
चारों का अन्य संवर्ग है। इससे अनुगमन ( घ्यान-चिन्तन ) को प्रथक्त्व नहीं है 


एवं प्राप्तेः-प्रथगेव चायुप्राणाबुपगन्तव्याविति | कस्सात्‌ ! प्रथशुपदेशात्‌ 
आध्यासार्थों हायमध्यात्माविदेवविसासोपदेशः सोउसस्याध्यानप्रथक्ध्वेडनर्थक 
एव स्यात्‌ | नवूक्त न प्रथगनुचिन्तन तत्वायेदादिति । नैप दोपः । तत्त्वासेंदे5- 
प्यवस्थासेदादुपदेशभेदबशेचानुचिन्तनभेदो पत्ते: । श्लोकोपन्यासस्यथ च तत्त्वा- 
भेदाभिप्रायेणाप्युपप्यमानस्य पूर्वोंदितिध्वेयमेदनिराकरणसासथ्योभावात्त्‌ ] 
स यथ्ैयां प्राणानां सध्यमः प्राण एचमेतासां बायुए (० शशारर ) इति 
चोपसानोपभेयकरणात्‌ । एतेन अ्तोपदेशो व्याख्यातः | “एकमेच बअतम! 
(छू० १४२३ ) इति चेबकारो बागादिव्नतनिवर्तनेन आणम्रतप्रतिपत्त्यथः | 
भम्नत्नतानि हि वागादीन्युक्तानि तानि रूत्थुः श्रमा भृत्वोपयेमेः ( द्वृ० १४२१ ) 
इति श्रुत्ते, न वायुन्नतनिदत्त्यर्थः धथ्यथातो ब्रतमीमांसा' ( बृ० १४२१ ) इति 
प्रस्तुत्य तुल्यवद्यायुताणयोरसग्नन्नतत्वस्य निर्धारित्वात्‌ । 'एकमेच अत चरेत्‌' 


5 


नकल 2 2. २ उेबता > र्ज्य ५ के कत « हा 
( बु० १४२३ ) इति चोक्ला तिनो एतस्वें देवताव साउज्य पलाकता जयति' 


<ददये बरह्मघत्रशाडु रभाष्यप््‌ [ अध्याय हें 


(दर? १७४०३ ) इति यायुप्राप्ति फल ज्ुन्‍न्वायुत्रतमनिनरतित दर्शग्रति । देयते- 
त्यत्न यायु स्थादपरिच्दिन्नात्म के )व्यस्थ प्रेष्सितस्थास्‌ , पुरस्ताषयोगारुच 
प्ेपाउनस्तमिता ठेयती यद्वायु (बू० शशनर ) दति । तथा सती या एतो डी 
सरगी बायुरेग देवेपु प्राण प्राणेप' (छा० 8३।? ) इति मेदेन व्यपदिशति । 
मे था ऐसे पदश्चान्यें पश्चास्य दश सब्तस्तत्कतम! (छा० शेश5८) हति च 
सेदनेंरोपसदरति । तस्साउपरथगेबपगमनम प्रदानप्तु, यथा इन्द्रांय राशे 
पुरोडाशमेसादशफपालमिद्धायाधिरा जायेन्द्राय स्परात्ञे) इत्यस्था बत्रिपुरोडाशि- 
न्यामिष्ठी 'सर्वेपासमिंगसयश्ननयध्यच्छ पेटकरम! इति अतों बचनाहिन्ठ्रासेदाब 
सहप्रदानाशकाया,--राजाडिशुणभेदाचाब्यानुवाक्याब्यन्यासयि वाना न च_यवा* 
न्याप्रमेष देउताप्थफ्त्यआअदानप्रवकल भमरपति। एप तह्याभेदेंद्रप्याध्ये याश- 
प्रथस्त्यादाध्यानप्रवस्तवमित्यर्थ । नदुक्त सके 'नाता वा देवता प्रथमत्ञानात? 
( ज्ै० सृ9 ) इति | सत्र तु द्रव्यदेयतासेदाद्यागर्मदी परिय्यने नेयमिह विद्यामेदो5- 
मित | उपकमो पंसहाराभ्यामध्यात्मायिद्यो पदेशेष्ये क्रिद्याविधान प्रती ते जिले 
क्यैडपि न्वध्यास्माविटवभेदाअनृत्तिमेदों भवति, अग्निहेत्र इप साय-प्ात ऊोल॑- 
भेदात्‌ | इस्येतायदमिश्रेत्य अठानयदित्युक्तम्‌ ॥ ४३ ॥ 
इस प्रगार प्राप्त होने पर वहते है कि बावय से वायु और प्राण वो प्रयक हो ध्येय 
खमझता चाहिये । क्योकि पृथर्‌ उपदेश से ऐसा ही सिद्ध होता है, जिससे आध्यान- 
चिस्तन के डिये ही अध्यात्म और अविदेव के विभाग या उपदेश है, आध्यान के पृथवः 
भहे होने पर बह उपदेश अवर्यक ही होगा $ यदि बहो कि तत्त्व के अभेद होने मे पृथर 
अनुवितन गहीं होता है, यह कहा जा चुका है। तो वहा जाता है कि भेद के चितन 
मे तत्व वा अभेद होना, यह कोई दोप नहीं है । तत्व के अभेद होते भी अवस्था के 
प्ेद से उपदेश भेद के वश ( बल ) द्वारा अनुचिन्तन के भेद वी उपवर्ति से दोप का 
अभाव हैं। भाव है क्वि तत्त्व एव है, वह उपात्य नहीं है, विशिष्ट वस्तु उपास्य है बह 
भिन्न ही है, इसमे चिततत वा भेद होता है। भोर [ मतश्चोदेति सूंदे ) इस इठोव मे 
भी आए से पूर्य के उदय भौर अस्त का वथन तत्व के अभेद के अभिप्राय से सिद्ध 
होने से अवस्था भेदबृत पूर्वेव्थित ध्येय के भेद के निराजरण में उसके सामथ्य के 
समाय से दोष नहीं है। ( जैंसे इन वाक्‌ जादि ब्राणों में मृत्यु से अप्नाप्त मध्यम प्राण 
है, इसी प्रयार इन अग्नि थादि देवताओ में चाु प्रत्मु से अप्राप्त है) इस प्रचार 
उपमान और उपमेय थे! करने से ध्येय वा भेद है। इस इशेक उपयास से हो तत्व के 
अमेंद के अभिप्राय से ब्रत का उपदेश भी व्यास्यात हो गया थर [ एवमेव ब्रवम ) 
इस वचन में भी एवग्रार शब्द वाक भादि के व्रता वी निवृत्ति के द्वारा प्राणत्रत् बी 
ग्रविषत्ति के छिग्रे है, जिससे वाकू आदि भग्व ( नष्ठ ) द्रत बाठे बड़े भये है कि ( भृत्यु ने 
अमरूप हो कर उत वा सग्रहण त्या ) इस श्रुति से इच्द्रियव्रत को विवृत्ति सिद्ध होती है, 
इससे वायु द्रव दी निवृत्ति के छिए एवक्र नहीं है वयोरि (इसके अन्तर ब्रत वी 
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मीमांसा प्रवृत होती है ) इस प्रकार बारम्भ करके वायु और प्राण के तुल्यतायुक्त 
अभग्न ब्रत्तत्व को चिर्धारितत्व हुआ है । ( एक ही व्रत करे ) ऐसा कह कर ( उस ब्रत के 
द्वारा इस वायु देवता के ही सायुज्य सखृपता को और सलोकता को प्राप्त करता है ) 
यह वचन वायु की प्राप्तिक्प फठ को कहता हुआ वासुब्नत को अनिवर्तित दर्गाता है, 
इस बचन में देवता इस पद में वायु अर्थ है, जिससे अपरिच्छिन्त स्वरूपता को प्रेप्सितत्व 
( प्राप्ति की इच्छा के विपयत्व ) है। प्रथम प्रयोग भी है कि ( सो यह ॒अस्तरहित 
देवता है कि जो वायु है ) इसी प्रकार ( पूर्वोक्त ये दोनों ही संवर्ग हैं, वायु ही अम्नि 
थादि देवों में संवर्ग हैं, प्राण ही वाक आदि प्राणों इन्द्रियों में संवर्ग है) इस प्रकार 
वायु और प्राण को यह वचन भेदपूर्वक निर्देश करता हैं। (जो अभि आदि वायु से 
ग्रसित होते है, जो वायु उनका ग्रास करता है ये पांच वाक आदि से अन्य है। इसी 
प्रकार इससे भिन्‍न वाक्‌ आदि और प्राण ये पांच है, और दोनों मिलकर दश होकर 
छृत कहाते हैं ) यह वचन भेद से हो उपसंहार करता है | इससे प्रदान के समान प्राण 
और वायु का पृथक्‌ अनुचिन्तन होता है। जैसे कि ( इन्द्र राजा के लिए एकादश कपाछ 
में दिद्ध पुरोडाग होता है, अबिराजा इन्द्र के लिये होता है, ओर स्वराजा इन्द्र के छिए 
होता है ) इस तीन पुरोडाण वाली इष्टि में, साथ पुरोडाश का प्रदान होता है, वा भेद 
से होता है, ऐसा संगय होने पर, पूर्वपक्ष है कि ( अच्छे बट्‌ कारं ) हवि की अव्यर्थता के 
लिए सव देवों के लिए साथ ही हथवि का अवदान करना चाहिए ) इस वचन से और 

न्रदंव के अभेद से साथ ही हवि का प्रदान होना चाहिए, ऐसी आशंका होने पर 
सिद्धान्त है. कि यद्यपि इन्द्र एक देव है, तथापि राज, अधिराज स्व॒राजरूप गुण भेद से 
विथिष्ट देवता के भेद होने से, और याज्या तथा अनुवाक्या मन्त्रों के व्यत्यास के 
विधान से वचन के अनुसार ही देवता की पृथकता से प्रदान की पृथकता होती है । 

यज, ऐसा कहने पर जो मन्त्र पढ़ा जाता है, उसे ( याज्या ) कहते है, अनुन्नृहि, ऐसा 
कहने पर पढ़ा जाता है चह पुरोध्नुवाक्या कहाता है। यहाँ इस इष्टि में जो प्रवम 
पुरोडाञ् प्रदान में, ( याज्या ) रहता हैं, वह दूसरे प्रदान में, ( परोनुवाक्या ) होता है। 
ज़ो प्रथम अनुवाक्या रहता है, वह फिर याज्या होता है, वह ( व्यत्यासमन्वाह ) इस 
श्रुति से विहित होता है। यदि एक वार तीनों पुरोडाश काप्रक्षेप हो तो यह व्यत्यास 
विधान निरर्थक होगा, इससे पृथक प्रदान होता है । इर्सी प्रकार ब्ीमु...प्रोण तत्त्व के 
अभेद होते भी आध्येय अंश के प्रथक्‌ होने से आध्यान में' पृथवत्व होता ह “यह ज्र्थ'है 
चह संकर्पकाण्ड ( देवकाण्ड ) में कहा है कि ( राजादि गुण भेद से भेद बान॑: द्वोने से 
देवता नाना ही है ) परन्तु इतना भेद है क्रि वहां द्रव्य और देवता के भेद से यागे.का 


भेद है, इस प्रकार यहाँ विद्या का भेद नहीं है। उपक्रम और उप्रसंहार से अध्यात्म 
कै 


अधिदेव उपदेणों में एक विद्या विधान की प्रतीति से विद्या की एकता-है,:/ ज्र विद्या 
की एकता होते भी.अध्यात्म अधिदेव के भेद से प्रयोग चिन्तनछृप प्रवृत्ति का “भेद होता 
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है, जैसे फि सायप्रात वाल के भेद से अमिहोत्र का सेद होता हैं। जवस्थानेद से 
देवता भेद होता हैं तथा प्रयोग भेद होता हे इतना ही अश वे अभिप्राय से प्रदानवनु, 
यह हृश्टान्त बढ़ा गया है ॥ ४३ ॥| 


लिड्रभूयम्त्थाधिररण ॥ २९ ॥ 

क्मशेपा स्पतन्या वा मनश्वि प्रमुपाप्य । कर्मशेष . प्रश्णात्तिद्व ध्वस्थार्यदर्शनम ॥१॥ 
उन्नेयविधिणाब्विद्ादुय ध्ुत्पा उ रावयत । चाध्य प्रश्रण तस्मासस्यतन्फ उद्धिचिन्तनम ॥२७ 

यद्यपि मंनश्चिदादि नामक वील्पीद अग्रियाँ वर्म प्रवरण मे पढ़ी हुई है, तथादि 
लिन वी बपिदता से स्वतत् हैं, कर्माद्न नही है, जिससे प्रवरण से डिड्ढू वलीय होता 
है, वह पूर्व॑द्वाण्ट में बहा है। यद्दा सशय है कि मनश्चिदादि अभ्नियाँ अग्निचयन प्रर॒रण 
में होने से कर्म के अन्जचु है वा स्वनन्त हैं। पृवरपश्ष है कि प्रकरण से कर्माज्े €, यद्यवि 
स्वतन्त्रता वा डिग है, वह प्रवरण से बी होता है, तयापि विधि वास्यादिगत इांब्द 
सामथ्ये #ूप डिड्भ वली होता है, जोर अर्थवादगत आअन्यार्थदर्शन रुप डिद्भ बछी नही 
होता है, बह अय वी स्तुतिमात्र व॑ लिए रहता है, स्वतस्ध नहीं, इससे उस रिद्ध 
प्रकरण वा बाघ नहीं होता है। सिद्धान्त है वि जहाँ प्रत्यक्ष विधियातय नहीं 
रहता है, वहा अर्थदाद से ही विधि उन्‍तय (६ अमुमेय ) होता हू। यहाँ भी लिए लोड 
जादि विधि वा श्रवण नही है, इससे अर्यवाद से विधि वी करपना होने से अथवाद विधि 
स्थानापन्‍न हो जाता है, इससे विधिगत डिझ्भ से हो, तथा (ते हैते विद्याचित एवं ) 
इस श्रुति से और बावय से प्रकरण बावित हा जाता है । इसमे स्वृतन्त्र वहि का चिन्तन * 
बतव्य है ॥ १-२ ॥| 


लिटभयस्त्वात्तद्धि बदीयस्तदपि ॥ ४४ 0 

थाजसनेयिनोडग्निरहस्ये--नेय था इदमप्रे सदासतीतः इत्पेतस्मिन्‌ 
जाह्णं सनो$धिहयावीयते तत्पटजिशत्मसहल्लाण्यपश्यदात्मनो5भीनकन्मनो- 
मयान्मनश्िन ” इत्यादि | तथ्थय थाजिचत प्राणचितशख्वक्षुश्चित ओोप्रचित 
क्मचितोषभिचित ” दठसि प्रथगप्नोनामनन्ति सापाडिकान्‌। तेपु सशय-- 
क्मिते सनश्विदादय क्रियानुप्रवेशिनस्वच्छेषमूता उत स्वतन्त्रा वेयल्विद्यान 
त्मका-डइति । 

वाजसनेयियां के अग्निरईस्य ग्रय मे ( यह सत्र सतत प्रथम नहीं था न असत्‌ ही 
था ) इस ब्राह्मण ग्रय मे मन वी सृष्टि को बहकर, फिर वहू मने आत्मा को दंपा, 
इस प्रवार दर्शनपूर्वकं मत हो न अग्निया को देखा ट्स प्रकार मन यो प्रह्तुत आपने 
करके पढते हैं कि ( मन ने मन से सम्पादित मनदिचतु अतएव सनोमय मनोवृत्ति में 
सम्पादित अक-पूज्य छत्तीय हजार जपते सम्बन्धी सग्विया वो देखा ) यहाँ मनुष्य के 
सौ वर्ष वो आयु सम्बन्धी छत्तीय हतार दिन होते हैं, यद्यपि उन दिना में मन की अन्त 


पाद; ३ ] लिद्वभूयस्त्वाधिकरणभाष्यम्‌ <८द्छ्‌ 


वृत्तियाँ होती हैं, तथापि दिन से परिमित वृत्तियों को छत्तीस हजार मान कर उनमे 
अभिद्पता का दर्शन कहा गया है, इत्यादि । इसी प्रकार, वाक्‌ ने वाकूचित्‌ अभ्रियों को 
देखा, प्राण ( ल्लाण ) ने प्राणचित्‌ को देखा । चक्षुने चक्षुचित्‌ को देखा, श्रोत्र ने श्रोत्रचितु 
को देखा, कर्मेन्द्रियों ने कमंचित्‌ को देखा । अग्नि ( त्वक्‌ ) ने त्वकूचितु को देखा । इस 
प्रकार साम्पादिक ( सम्पादन से सिद्ध ) प्रथक अग्नियों का कथन करते हैं। वहाँ संजय है 
कि क्या ये अग्निचिदादि क्रिया में अनुप्रवेश वाले कु के लिये और ऋतु ( याग ) के 
अज्भ स्वरूप हूँ, अथवा क्रियाज्भता के विना स्वतन्त्र केवल विद्यात्मक हैं । 


तत्र प्रकरणास्कियानुप्रवेशे प्राप्ते स्वातन्थ्यं तावत्मतिजानीते लिझ्ञमभूयस्त्वा- 
दिति | भूयांसि हि. लिह्लगन्यस्मिन्त्राह्मणे केवलविद्यात्मकत्वमेपामुपोद्नलयन्ति 
दृश्यन्ते 'तद्यत्किचेमानि भूवानि मनसा संकन्पयन्ति तेपामेव सा कृतिः”? इति, 
तान्हैतानेब॑बिदे स्वेदा सवोणि भूतानि चिन्वन्त्यपि स्वपते! इति चेब॑जातीय- 
कानि | तद्धि लिड्ढे प्रकरणाद्वलीय: | तदप्यक्त पृतस्मिन्काण्डे-- श्रुतिलिन्नवाक्य- 
प्रक णस्थानसमाख्यानां समवाये पारदीबलल्‍्यमथविप्रकर्पोत्र! (जु॑०सू० ३३॥१३) 
इात ॥ ४४ ॥। 
वहाँ प्रकरण से क्रिया में अनुप्रवेश प्राप्त होने पर प्रथम स्वतन्त्रता की प्रतिज्ञा 
करते हैं कि छिज्भ की अधिकता से ये स्वतन्त्र हैं। इस ब्राह्मण में वहुत ही लिए इनके 
केवल विद्यात्मकत्व को व्यक्त-सिद्ध करते हुए देखे जाते हैं । ( वहाँ सब प्राणियों को 
मनोवृत्ति द्वारा मेरी ही अग्निर्याँ सदा सम्पादित होती हैँ। ऐसा ध्यान के दृढ़ होने पर 
सब प्राणी जो कुछ मन में संकल्प करते है, वह उन अग्नियों की ही कृति-करण है ) 
एकर छिंग यह है, क्योकि क्रियांग की प्राणी के सद्धूल्प से सिद्धि नहीं देखी जाती है । 
( ऐसी उपासना वाला सोया हो वा जागा हो उसके इन अग्नियों का सम्पादन सदा 
सब प्राणी करते है ) यह दूसरा छिग है, बिससे नियतकाछिक क्रियांग का सदा सबसे 
अनुप्ठेमल्व का असम्भव है। इस प्रकार के अन्य भी लिंग हैं, और वे छिंग प्रकरण 
से अति बली हैं, अतः पूर्वकांड में कहा है कि ( श्रुति, लिंग, वावय, प्रकरण, स्थान और 
समाख्या के समवाये में अर्थ की चिप्रकर्पता से पर में दुर्बलता होती है )॥ ४४ ॥ 
वचिकल्पः प्रकरणात्स्यात्किया सानसवत्‌ ॥ ४५॥ 
नेतचकतं-स्वतन्त्रा एतेडम्रयोइनन्यशरोेपभृता-इति, पृथ्रस्य क्रियामयस्याप्र 
प्रकरणात्तद्विपय एवारय विकल्पविशेषोपदेशः स्थान्न स्वतन्त्र:। ननु श्रकरणा- 
ल्लिड्ड चलीय: | सत्यमेबमेतत्‌ | लिज्ञमपि स्वेबंजातीयक न प्रकरणादूलीयों 
भवति, अन्याथंदशरन टहोेततू, सांपादिकाश्िप्रशंसारूपतातू | अन्याथद्शन 
सत्यामस्यस्यां ग्रात्नी शुणवादेनाप्युपपद्ममान न प्रकरण बाधतुमुत्सहत | 
तस्मात्सांपादिका अप्येतेडभ्नयः प्रकरणात्कियालुप्रवेशिन एवं स्युः। मानसवतत , 
था दशरात्रस्य दशसेड्हन्यविवाक्थे प्रथित्या पात्रेण समुद्ृस्य सोमस्य अजा- 
णुष्व्र० 


<थ्देद प्रह्ममुत्नताउ रभाष्यम्‌ [ अध्याय ३ 


पतये देयताये गृद्यमाणस्य ग्रहणासादनहयनाहरणोपह्ामभक्षणानि मानसा- 
स्येयाम्नायन्ते । स च मानसो5पि ग्रहजा प क्रियाररणाल्तयाशेप एप भयत्ये- 
वमयमध्यप्रिकस्प इत्यर्थ ॥ ४४ ॥ 

से मनश्चिदादि अग्नियाँ स्वतस्त्र है भत्य के अद्भ स्वरुप नही है, एसा जो बहा 
गया है घह युक्त नही है, जिससे ( इष्टडामिरग्नि चिनुते ) इंटों से अग्तिचयन करे। 
इस प्रवार पूर्व क्रियामय अग्नि के प्रतरण होने से उस वियाविषयव ही यह विवृत्प 
च्रिश्ेप का उपदेश ( सवल्पमयनामक प्रकारविशेष वा उपदेश ) द्ोगा, स्वतन्त्र मही 
हो सवता है । यद्दि बहो वि प्रतरण से लिड्रे बठीय होता है। तो यह कहना सत्य है 
कि विधि वावयगस लिंग वलीय होता है । परन्तु इस प्रतार वा लिझ्ढ भी ध्रफरण मे 
चली नहीं होता है, निसमे यह अन्याथक विग्दर्शन है | वयोकि साम्पादिक ( कत्पित ) 
अग्नियों के प्रशसाख्पत्व इन लिज्ञो को है। अस्यार्थक दर्शन भय क्रियाब्प प्राप्ति 
के नहीं रहने पर गुणवाद ( प्रशंसा ) रूप से भी उपपन्न होता हुना प्रवरण को च्ायने 
वे लिए उत्साह नही करता है ( समर्थ नहीं होता है ) जिसने साम्पादिक भी ये अग्निया 
प्रकरण से क्रिया में अनुप्रवेश ( सम्बन्ध) वाली होगीही जैसे कि मानसग्रहांदि 
ग्रियानुप्रवेशी होते हैं। जैसे दशरात्र क्तु कर्म के दम दिन में अविवाधय ( विविध 
वाक्य रहित दश्माह्न ) में पृथिवी हप पान्न हारा प्रजापति रुप देवता के लिए गृह्ममाण 
( ग्ृहोत ) समुद्र रूप घोमरस के पात्र का ग्रहण, और गहीत पात्र के स्थांत में स्थापन 
रूप आसादन, सोमरस वा हवन, हुत से शेय का ग्रहण रूप माहरण, उस शेप का 
भद्षण के लिए अनुज्ञा-अनुमति रूप आह्वान और मक्षण ये सब मानस कटे जाते हैं। 
वह मानस भी ग्रह [ सोमपात )| का वह्प [ प्रकार ) प्रहणादि, किया के प्रकरण से 
किया का अग होता है । इसी प्रकार यह भी अग्नि का प्रकार विशेष प्रकरण स कम 
का अग है, यह सूत्रार्थ है । मानस ग्रह वी विधायक श्रुति है हि ( जनया त्वा पात्रेण 
समुद्र प्राजापय मनोग्रह गृह्माति ) इस भूमि रूप पावर से तुम समुद्र सप प्रजापति देवता 
यातला मन से कल्पित ग्रह सोमरस को अध्ययु ग्रहण करता है ॥ ४५ ॥। 


अतिदेशाच ॥ ४६ | 

अवतिदेशगपामम्ीना क्रियानुप्रतेशसमुपोद्लयति--पदनिशत्सहस्राण्यप्रयो $- 
कोस्तेपामेकैक एप तानान्यायानसी पूर्व” इति | सति हि सामान्येडनिदेश 
प्रयर्तने | ततश्रे पूर्वणेट्रकाचितेन क्रियानुप्रवेशिनाउम्मि सापािकानप्रीनतिदिश- 
न्कियानुप्रमेवेशयेपा द्योतयति ॥ ४६ ॥ 

अतिदेश भी इन मानस अग्निया के विधा मे अनुप्रवेश वी व्यक्त पिंद्ध करता 
है ( छत्तीस हजार पृण्य जृम्तियाँ 9 उन मे एक-एपया उतनो शर्ति बाठी हैं कि जितनी 
झत्तिवाल्ी पूर्व अग्नि है ) महे बलिदेश है। समानता वे इहते अतिदश प्रदृत्त होता है 
इससे इंटो स्ले चित [ सपादिते) ब्रियानुप्रवेशी (कर्मतस्थावी ) भूखे अम्ति के साथ 


चादः ३ ] लिज्ञभूयस्त्वाधिकरणभाष्यम्‌ <दछ 


साम्पादिक अग्नियों का अतिदेश करता हुआ ( साहश्य बोध कराता हुआ ) वचन, इन 
साम्पादिकों का क्रिया में अनुप्रदेश को ही द्योतन ( प्रकाशन ) करता है ॥ ४६॥ 
विद्येव तु निधोरणात्‌ ॥ ४७ ॥ 

तुशब्दः पक्ष व्यावतंयति | विद्यात्मका एवंते स्वतन्त्रा मनश्विदादयोडग्नयः 
स्थुन॒क्रियाशेपभूता:। तथाहि निधोरयति--ते हैते बिद्याचित एव! ति, 
विद्यया हैवेंदं एबंविदश्विता भवन्ति, इति च ॥ ४७ ॥| 

तु शब्द पूर्वपक्ष की व्यावृत्ति करता है कि ये मनश्चिदादि रूप अग्नियां विद्यात्मक 
स्वतन्त्र ही हो सकती है, क्रिया के अद्भुूप नहीं हो सकती हैं। जिम्तसे इसी प्रकार 
श्रुति निर्धारण ( मिश्चय ) कराती है कि वे अग्नियाँ इस प्रसिद्ध विद्याचित रूप ही है ) 
इति ( इस प्रकार उपासना करने वाले की विद्या से ही ये अग्नियाँ सम्पादित होती 
है ) ॥ ४७ ॥ 


“ ददानाच ॥ ४८ ॥ 

दृश्यते चेपां स्वातन्श्ये लिझ्लम) तत्पुरस्तादर्शितम्‌ 'लिड्स्‍डयूयस्त्वात! 
( ब्र० सू० ३२।१४४ ) इत्यत्र ॥ ४८॥ 

इनको स्वतन्त्रता मे लिग दीखता है, यह प्रथम दर्शित कराया गया है ( लिज्ध- 
भूयस्त्वात्‌ ) इस सूत्र में । इससे श्रुति, लिझ़्ु और वावय से प्रकरण बाधित होता 
है ॥ ४८ ॥ 

ननु लिड्अमप्यसत्यासन्यस्यां ्राप्तावसाधक कस्यचिदर्थस्येत्यपास्य तत्क- 
रणसामथ्योत्कियाशेपत्वमध्यवसितमिति, अत उत्तरं पठलि-- 

यहाँ शंका होती है कि अन्य प्राप्ति के नहीं रहने पर लिड्भ भी किसी अर्थ का 
साधक नहीं होता है, इससे उस लिज्ध को त्याग कर प्रकरण के सामर्थ्यं से प्रथम उक्त 
अग्नियों के क्रियराशेपत्व अध्यवसित ( निश्चित ) किया जा चुका है । इससे उत्तर 
पढ़ते हैं कि--- 

अत्यादिवलेयथरसत्वाच न बाचः ॥ ४९ ॥ 

नेब॑ प्रकरणसामशथ्योत्कियाशेपत्वमध्यवसाय स्वातन्व्यपश्षी बाधित5 
श्रुव्यादेवज्ञीयस्त्थात । बलीयांसि हि ग्रकरणाच्छृतिलिज्ञबाक्यानीति स्थित 
श्रतिलिहसत्रे। तानि चेह स्वालन्त्यपक्ष साथयन्ति दृश्यते | कथम्‌ ? श्रुत्ति- 
स्तावत्‌ ते हैते विद्याचित एच! इति। तथा लिक्नम्‌ सबदा सर्वाणि भूतानि 
विन्बन्ध्यपि स्वपते? इति। तथा वाक्यसपि विद्या हंबेत एबंचिदख्िता 
भबन्ति? इति। “विद्याचिते एवं! इति हि सावधारणेयं श्रुतिः क्रियानुप्रवेशे- 
मीपासब्युपगम्यसाने पीडिता स्यथात्‌ । सन्वबाल्यसाधनत्वामिप्रायसिदमबधारण 
भविष्यति । नत्युच्यते | तदभिप्रायतायां हि विद्याचित इतीयता स्वरूपसंकीत- 
मेनेव क्तलादनथंकमबधारणं भवेत, स्वरूपसेव होपामबाह्मसाधनमिति । 


<८ंद्८ ब्रह्मसुयशाइरभाप्यम्‌ [ अध्याय रे 


अबाह्मसाधनत्षपि तु॒मानमप्रह्यस्स्यानुप्रवेशशब्दाया सन्निवृत्तिफलेमय- 
धारणमर्थयद्धविष्यति। तथा 'स्पपने जामते चंबतिदे सर्वद्दा सपाणि 
भूतान्येतानग्नीशिन्यन्ति! इति सावत्यदर्शनमेपा स्वावन्डयेडयत पते । यथा 
सापादिये वाक्प्राणमय्रेडम्निहोत्रे श्राण ता चाथि जुदोति-बाच तदा प्राणे 
जुरोतिः (्‌ ० २४) ड्ति चोक्त्पोज्यते--+ एने अनन्ते अम॒ृते आहुती 
ज़ामच स्वपञ्च मवत जुशोति' ( बंपी० २५ ) इनि, तद्गत्‌। जियातुप्ररण तु 
क्रियाप्रयोगस्याल्यकालन्येन मे सातस्थेनेषा प्रयोग. कपेत। नवेदसर्य- 
बादमाजमिति न्याय्यम | यत्र हि विस्पष्टा विधायकों लिडादिरुपलम्यते युक्त 
तत्र संवीर्तनमाउस्यार्थयाद त्यम्‌। इद तु विस्पष्टयिध्यन्तरानुपलब्पे सट्टीतेनादे- 
घैपा पिज्ञानवियान फल्पनीयम , तथ्च यथासट्टीतेनमेव कब्पयितु शक्यत इति 
सातत्यदर्शनात्तथामतमेव फल्पते | ततश्थ सामथध्यदिषा स्पातन्व्यसिद्धि । 
एसेन 'तद्यतिचेमानि मूतानि मनसा सरल्‍पर्यान्त नेषामेय सा कृति ! इत्यादि 
व्याख्यातव | तथा वाज़्यमपि एयटिदे! इति पुम्परिशेषसस्यम्धमेयेपामाचक्षाण 
न ऋतुसम्वन्ध मृप्यते | त्रमात्समातन्ध्यपक्ष एप ब्यायानिति ॥ ४६ ॥| 
श्रुत्ति आदि के अधिक बली होते से इस प्रताट प्रकरण-सामथ्ये से फ्रियाशेपत्व का 
निश्चय वरके स्वतन्वनावद्ा वाध के योग्य नहीं है। जिसमे ध्रुति, छिड़्, और वावय 
प्रकरण से अधिक यठ वाले है, मह श्रति-लिज्ञादि सुत्र म स्थित ( निश्चित ) किया 
गया है। और थे श्रुति आदि प्रमाण यहाँ स्वतन्त्रता पश् को सिद्ध घरते हुए दौखते 
हैं। कैंये दीखते हैं, पह्‌ बहा जाता है. कि प्रथम तो श्रुति है वि (सो ये अभिया विद्या- 
बित ही हैं) इसी प्रवार लिद्ध है कि ( सोते हुए उंपासक के भी इस अभियों का चयन 
सदा सब प्राणी करते है ) इसी प्रकार वावय भी है वि ( ऐस उपासक के ये अग्तिया 
विद्वा से ही वित होती है ) और ( विद्याचित ही होती है ) यह अवधारण सहित श्रृतति 
इनके जिया मे अनुप्रवेश मानने पर पीडित ( बाधित ) होगी। गदि कहा जाय कि यह 
अंवधारण अबाहा साधनत्त के अभिप्राण से हो सपता है जियाहा साधना के बिता 
मत से ही इन अग्नियो का चयन होता है | तो कहा जाता है कि ऐसा नही हो सकता 
है। जिगसे अवाद्म-साथनत्व मात्र वी जमिप्रायदा हाने पर, एबक्‍्र रहित विद्यालितर, 
इतना स्वर््प संवीर्देन से ही अवाह्य-सावनत्द क॑ इृतत्व ( सिद्धत्व ) हीने से अवधारण 
( एवबार ) ब्यर्थ ही होगा + जिधसे इन अग्निया का स्वरूप ही पराह्यसाधन रहित है । 
परस्त्रु बाह्य साधवरहित हीने भी मामसग्रह के समान किया मे अनुप्रवेश वी शका होने 
पर उसकी निवृत्ति प फ़टवाठा अववारण सार्थक होगा । इसी भ्रकार ( सोते जागते 
सब अवस्था मे ऐसे विद्यत्‌ क विए चंदा सत्र प्राणी इन अतियों का चयन करते है ) 
यह सातय ( सदाव _; ) वा दर्शन इन अभिया की स्वतन्धता मे युक्त सिद्ध हीता 
है। जंस कि बाऊ़॒प्रोणमस जअग्निहोत् म [ उस ध्यान-कारू म॑ प्राण को वाब मे हवन 
भरता है, और ध्यान कैल म वाक्‌ को प्राण म हवन करता है ) और ऐसा कहुत॒र 
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कहा जाता है कि (ये दोनों आहुतियां जनन्त और अमृत हैं, जागता हुआ और सोता 
छुआ सदा हवन करता है ) इसी के समान मनश्चिदादि को सातत्य और स्वतन्त्रता 
है। क्रिया में अनुप्रवेश होने पर तो क्रिया प्रयोग ( अनुष्ठान ) के अल्पकालिकत्व से 
इनका सातत्य ( निरन्तरहप ) से प्रयोग नहीं सिद्ध हो सकता हैं। यह लिंग अर्थ- 
चादमात्र है, ऐसा कहना न्याव्य नहीं है। जिससे जर्ां विष्पष्टटविवायक लिट, छोट आदि 
उपलब्ध होते हैं, वहा संक्रीर्तत मात्र को अर्थवादत्व युक्त है। यहां तो विप्पप्ठ अन्य 
विधि की उपलब्धि नहों होते से संकी्तत से ही इन अभ्ियों के विज्ञान ( उपासना ) का 
विधान ( विधि ) कल्पतीय है । वह विवान संकीतेन के अनुसार ही कल्पित हो सकता 
है. इस कारण से सातत्य ( नित्यता ) के दर्शन से वैसी ही विधि की कल्पना की जाती' 
है, और उस सातत्य विधि के सामर्थ्य से इन अभियों की स्वत्तन्त्रता की सिद्धि होती 
है और इस विधित्व से ही ( ये प्राणी जो कुछ मन से संकत्प करते हैं, वह उन अश्नियों 
की ही कृति है ) इत्यादि वचन भी व्यास्यात हो गये, अर्थात वे भी विधि के कल्पक हैं 
( सदा सब प्राणी मेरे लिए अग्नि का चयन करें, मनन करें, कृति करें, इत्यादि विधि 
का स्वरूप होता है ) | इसी प्रकार वाक्य भी ( एवंविदे ) यह, इन अग्तियो का पुरुष 
के साथ सम्बन्ध को ही कहता हुआ क्रतु के साथ सम्बन्ध को नहीं सहता है। इससे 
स्वतन्बतापक्ष ही अतिश्रेष्ठ है ॥॥ ४९ ॥ 


अनुबन्धादिष्यः प्रज्ञान्तरएथक्त्वचहएस्थ तह च्ाम्‌ ॥५९०॥ 
इतश्व प्रकरणमुपसद्य स्वातन्त्य सनश्विदादीनां प्रतिपत्तव्यमृ३ यत्क्रिया- 
चयबान्मनआदइदिव्यापारेष्पनुवध्नाति ते मनसेबाधीयन्त सनसाचीयन्त मनसेच 
अ्रहा अगृह्मग्त सनसाउस्तुवन्मनसाउशंप्तन्यस्कित्य यज्षे कम क्रियेत यश्किस्त 
यज्ञियं कम मनसेब तेपु तन्‍्मनासयेपु सनश्वित्सु सनोमयमेव क्रियते! इत्या- 
देना | संपत्फलो हायमनुबन्धः नच प्रत्यक्षा: क्रियाचयबाः सनन्‍्तः सम्पदा 
लणप्पितव्या: | चात्रेद्वीथाद्यपासनव॒त्किया झ्सस्वन्धात्तदनुप्रते शित्वमाराक्चितव्यं 
ख्ुुतिये रूप्यात्‌ | सह्त्र क्रियाडुं किबिदादाय तस्मिन्नदों नाम्ाध्यवसितव्यमिति 
दति | पदजिरापप्तरत्नाणि तु मनेबृत्तिसेदानादाय नेप्वप्रित्व॑ अहार्दीश्य 
कल्पयति पुरुपयज्ञादिवत्‌ | संख्या चेय॑ं पुरुषायुपस्याहःसु दृष्टा सती तत्सम्बन्धि- 
नीपु मनोवृत्तिप्वारेप्यत इति द्र्ठठ्यय । एबमनुयन्धात्स्वावन्डर्य सनश्विद्रादी- 
नाथ । आदिशव्शदतिदिशाद्रपि यथासम्मवं योजयितव्यम | तथाहि-तिपामे- 
केक एच तावान्यावानसी पूरे: इति क्रियामयस्यास्नेमाहात्म्य॑ द्ञानमयानामे के- 
कस्यातिदिशस्क्रियायामनादर दर्शयति॥। नच सत्येब क्रियासम्बन्धे विकल्प 
पूर्व णोत्तरपामिति शकय॑ वक्‍तुप्‌ । नहि येन व्यापरेणाहवनीयधारणादिना पूर्व 
यायाम्रुपकराति तेनोत्ते उपकतु शक्नुबन्ति। चत्त-पृथपक्षेडप्यतिदेश 
उपोह्बलक इत्युक्ते सति दि सामान्येडनिदेशः प्रबंतत-इति, तदस्मत्पक्षेडप्य- 
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ग्निद्यसामान्येनातिदेशसम्मयास्रस्युक्तू । अस्ति हि सापादिकानामरप्यप्री- 
नामप्रिथमिति । शुत्यादीनि च कारणानि दर्शितानि | एय्ममुबन्धादिभ्य 
कारणेभ्य स्वातन्त्य मनश्चिदादीनाप्‌ , ग्रतास्तरप्रथफतयत्र्‌ । यथा प्रश्नास्त- 
राणि शाण्टिल्यतिवाप्रश्नतीनि स्वेन स्वेनानुवध्यमानानि प्रथगेव कमम्य 
मन्चान्तरेभ्यश्व स्व॒तन्ताणि मयन्त्येयमिति। दृष्टरचावेए राजसूयप्रकशणपठि- 
ताया प्रजरणादुत्यर्पों वर्णनयानुबन्धाद्राजयश्ञत्वाध राजसूयम्य । तदुक्त प्रथमे 
कण्ड--क्रत्यवीयामिति चेन्न बणत्यमयोगात्‌*! (ज्ञ० सृ० १शशऊ ) 
इति ॥ #० ॥| 


सम्पत्‌ु उपासना के डिये मन की धृत्तियों मे क्रिया के अज्भी वी बोजता ( सम्बन्ध- 
चिन्तन ) वो यहाँ अनुपन्ध कहते हैं, उस अनुबन्च से और पूर्वोक्त हेनुआ से जय 
विद्याओं वी परथवता के समान मनश्चिदादि को स्वत तज्ता है। जैसे कि अवेष्टि का 
प्रवरण से उत्नर्प ( विभाग ) देखा गया है वैसे ही इन अग्नियों वा प्रकरण से विभाग 
होता है| बह पूर्व मीमासा में क्टा है । यह सजिष्त सृत्राक्षरार्थ है । 


इस वच्यमाण हेतु है भी प्रकरण बुद्धि को नष्ट करवे ( प्रकरण वी प्रधानता को 
त्याग वर ) मनश्चिद्रादि वी स्वत्तजता को समझना चाहिये। कि जिससे फ्ियां के 
लवयवों वो मन भादि के व्यापारों [ वृत्तियो ) मे थुति अनुयध ( सम्बन्ध ) करती है 
कि ( उन अग्नियों वा मन से ही आधान किया जाता है था बरे ) मन से ही इंटो का 
चयत होता है था वत्तव्य है। मन से ही ग्रह ( पात्र ) गृहीत होते है । उद्माता सन से 
स्तुति बरते है, होता मन से ही शमन-क्थन वरते हैं। मय भी जो दुछ मन म कर्म 
किया जाता है, और जो पशीय-यज्ञ का स्वरूप को घिद्ध करने वाला कर्म है वह सन 
उनसे मतोमय मनश्चितों म मन से हो मनोमय हो जिये जाते हैं) इध्यादि बचना स 
पति अनुवन्ध करती है। यह अनुवन्ध सम्पत्‌ फड वारा ( उपासनाथक ) है, 
कर्मावययों का मनोवूत्ति म॑ सम्पादन बत्पनता ह_रके चिल्मन वे लिये है। यहा किया में 
सम्बन्ध होने पर प्रयक्ष क्रिया ने अवयबों वे रहते, वे जिया वे अवयब सम्पतु वे 
द्वारा कल्पना से लाभ को दच्छा के विषय नहीं हो सकते है। पदि वहा जाय कि मन 
वी वृत्तियो में अग्नि के ध्यान वो दिया वे' अद्भुत्व नहीं हाने पर भी उद्गीय के ध्यान के 
समात किया के पद्भरम्प मन के आश्रिनत्व होगा, तो जहा जाता है हि उद्दीवादि 
उपासना के समान त्रियाडु के साथ सम्बन्ध से उस ज़िया में अनुपवेशिव की आशा 
श्रुति वी विस्पता से नहीं करते योग्य हैं। जिससे मन खास जिया वा अग नहीं है 
भौर वियो उत्य समान विश्वेप त्रिया के अद्भ को ग्रहण बरतने उसमे अमुक नाम 
वा वा अध्ययत्षाय ( निइचय ) वरना । इस प्रकार बहा श्रुति पही वहती है, किलु 
विया के अनजु €प छत्तीस हजार मन दी वृत्ति भेद वा ग्रहण वर के, उन में शम्निदव 
बी और ग्रह आदि दो बत्पता वरती है। जैसे कि य्ञ से मिस्त पुरुष से यज्ञत्व वी 
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स्वतन्त्र कल्पना होती है, वैसे ही यह स्वतन्त्र कल्पना है। पुरुष की आायु सम्बन्धी 
दिनों में देखी गई हुई यह संख्या उन दिनो के सम्बन्धी मन की वृत्तियों में आरोपित की 
जाती है ऐसा समझता चाहिये। इस प्रकार अनुतन्ध से मनश्चिदादि को स्वतंत्रता 
है । सुत्रगत आदि शब्द से अतिदेशादि की भी सम्भव के अनुसार योजना करनी चाहिये । 
जिससे ( उन मनश्चिदादि अब्नियों मे एक एक की उतनी महिमा है, कि जितनी पूर्व 
अग्नि को है) इस प्रकार क्रियामय अग्नि की महिमा का ज्ञानमय अमियों के एक-एक 
में अतिदेश करता हुआ वचन किया में अनादर को दर्शाता है। यदि कहो कि अनादर 
का प्रदर्शन के लिए अतिदेश नहीं है किन्तु विकल्प के लिए है, तो कहा जाता है कि यहां 
विकल्प हो नहीं सकता है, तुल्योपकारक़ यव ओरे ब्रीहि में विकल्प होता है। यहाँ 
हवनीय वस्तु के धारणादिरूप जिस व्यापार द्वारा इंठों से चित पूर्व अग्नि क्रिया में 
उपकार करती है, उस व्यापार के द्वारा उत्तर के मनब्चिदादि अग्नियाँ क्रिया में 
उपकार कर नहीं सकती हैं, इससे मनश्चिदादि का क्रिया में संबन्ध होने और रहने 
पर भी पूर्व अभि के साथ उत्तर अश्वियों का विकल्प नहीं कहा जा सकता है। अर्थात्‌ 
एक साध्य में मिस्पेक्ष दो साधन को यव ओर ब्रीहि के समान विकल्प होता हैं । यहाँ 
क्रिया रूप अग्ति और ध्यान रूप अन्वियों के साध्य ( कार्य ) के भेद होने से विकल्प 
नहीं हो सकता है । जो यह कहा था कि पूर्वेपक्ष में अतिदेश उदवोधक है, जिससे 
समानता के रहने पर अतिदेश प्रवृत्त होता है, इससे साम्पादिक अभ्रियों में क्रियाड्भत्व 
रूप सामान्यता से अतिदेश है । सो हमारे पक्ष मे भी अभित्वरूप समानता से अतिदेश 
के सम्भव होते से प्रत्युक्त ( निराक्ृत ) है जिससे साम्पादिक अग्रियों का भी अम्नित्व 
सामान्‍य है । अपने पक्ष में श्रुति आदि रूप कारण ( प्रमाण ) दर्शाये गये हैं । इस प्रकार 
अनुयन्धादि ( अनुवन्ध, श्रुति, लिख, और वाक्य ) रूप कारणों से, प्रज्ञान्तर (जानान्तर) 
की पृथकृता के समान मनरिचिदादि को भी स्वतन्त्रता है । जैसे प्रज्ञान्तररूप शाण्डिल्य 
विद्या आदि अपने-अपने अनुवन्ध ( मुख्य विपय ) में अनुवध्यमान ( सम्बद्ध निकूपित ) 
होकर कर्मों से और प्रज्ञान्तरो से पृथक्‌ स्वतन्त्र ही होते है, इसी प्रकार अप्रिचिदादि 
कर्म से पृथक स्वतन्त्र है। इस अवस्था में मनश्चिदादि का कर्म प्रकरण से उत्कपे 
( उद्घार-विभाग ) होगा। राजसूय प्रकरण में पठित, अवेष्टि नामक इष्टि का प्रकरण 
से सत्कर्प देखा गया है । जिससे भवेष्टि का दीनों वर्णु-के स्रीथ संम््नन्ध 'है, और राजसूय 
को राजयज्ञत्व है, इससे अवेष्टि का उद्धार #रना »मड़तो-है, 'ह प्रथमकाण्ड 
में कहा है कि (अवेप्टि का अनुप्ठान कहाँ म्होंना चाहिये यदि कहा. “जाय ,कि 
राजसूम के प्रकरण में पढ़ी हुई है, इसलिए कऋनुरुपंगजमुय के अन्तर्गत इष्टि में 
ही इसका अनुछान होना चाहिए तो यह नहीं हो सकता नयोकि अवेष्टि में ब्राह्मण, , 
क्षत्रिय और बैश्य तीनों वर्णों का सम्बन्ध है । इससे राजसूय से वाद्वा अन्नादि की इस्छा 
बाले तीन वर्णकर्दृंक अवेष्टि समझना चाहिये ) यह ( एतयाअत्नायकार्म बाजयेतू ) इत्यादि 


वचन से विहित है ॥] ५४० ॥ 


६७२ ब्रह्मतत्रशाइरभप्यम्‌ [अध्याय हे 


न सासान्यादप्युपलब्बेस्त्युवन्नद्दि लोकापत्तिः ॥ ५१ | 

यदुक्त मानसपदिति चस्त्युस्यते। न मानसप्रहसामास्यादपि मनश्विन 
दादीना ख्ियागेपत्य कव्प्यतव | पूर्क्तिभ्य शुत्यादिददेतुभ्य फेघलपुरुपार्थलयो- 
पलच्चे | नहि किंचित्वस्यचित्केनचित्सामात्य न समंत्रति। नच तायता 
यधास्व वैपम्य नियतते सृत्युयत | यथा 'स था एप एव मृत्युय एप एतस्मिस्म* 
ण्उने पुरुष ! इति अग्निय मृत्यु” (ब्रु> श२१० ) इति चाम्न्याठित्यपुरुषयों 
समानिडपि सृत्युशवदप्रयोगे नास्यन्तसास्यापत्ति । यथा च 'असी वान लाफो 
गौतमाग्निस्तस्थादित्य एप समित्‌! ( छा० ४।४१ ) इत्यत्र न समिदादिसामा- 
न्याज्लोकस्याग्निभायापक््ग्तद्रत ॥ ४१ ॥ 


जो यह भी बहा था कि मानसग्रह वे समान मनरिचदादि वो मानद्ृत्व होते 
ऋन्वर्थत्व होगा, उसके प्रति कहा जाता है कि मॉले्स इह यो समानेतासे भी 
मनदिचदादि के तियाशैपत्व वल्पना के योग्य नहीं है, जिगस्ले पूर्वोक्त थुति आदि 
रूप हेतुओं से बेवऊछ पुश्पाथत्व की उपठस्यि होती है, इससे मनदिचदादि प्रतु वे 
शेष [अड्ज) हो नहीं सकते है। किश्वी को विसी के साथ वुछ भी सामान्य 
( तुल्यता ) नही हो, ऐसा सम्भव नहीं है। सबदों सबके साथ युछ न वुछ सप्रता 
रहती ही है, परन्तु उस समता से स्वस्वस्प के अनुसार मृथु के समान विपमता नहीं 
निवृत्त होती है । जैसे ( वह यही मृत्यु टै, जो यह इस मण्दल में पुरप है ) यह, भोर 
( प्मि ही मृत्यु है ) महू, वचनो से अप्रि शादित्य पुरुष में मृत्यु झब्द के प्रयोग के 
तुय होते भी, जत्यात तुन्यता नी प्राप्ति वहीं होती है। जैसे ( हे गौतम | वह 
यूसेक् ही जि है, और उमके आदित्य ही सम्रितु हैं) यहाँ समिदादि की 
समानता से लोक को आप्रिनाव ( अभिझ्यता ) वी प्राप्ति नहीं होती है, वेंस ही ग्रह 
और मनश्चिदादि क्षत्ियों में मानस,व मे तुत्य होते भी बर्भ-सम्बन्धित्व और 
असर्वा वव रूप विषपमता नहीं निवृत्त होती हैं॥ कु अथव, पुरुष अर्थ॑त्व रूप 
विपमता रहते भो मानस्व दोनो में तुल्य है, यह भाव है ॥ ५१ ॥ 

परेण व छाव्दस्य ताद्ठिव्य भुगरत्वात्वनुवन्धः ॥ ५२॥ 


हि परस्तादषि अय यात्र लोक एपोडग्निश्वित ! इत्येतस्मिसनन्तरें आठ 
तादिध्य केप्लनियापिधित्व शब्दस्य प्रयाजन लच्यते न श॒द्धसमीत्धनिधितप्‌ | 
तब्र हि-- 
पिचया तदारोहन्ति यत्र यामा' परागता । 
न तत्र तक्षिणा यन्ति नापिद्वा सस्तपरियन ॥। 
इत्यनन ऋोफेन फेपल कर्म निन्दन्यिया च प्रशमन्निद गमयति 
तथा पुरस्तादपि यरदेतस्मण्डल तपति' इत्पग्मिन्ब्राह्मणे दियाप्रवानत्यमेध 
नलहइयते 'सो5मृतो भयति मृत्युयंस्थात्मा भगति! इति विधाफनर्नैयोपसंद्रारान्न 


पादः ३ ] पुंकात्म्याधिकरणसाष्यम्‌ ट्जर्‌ 


कर्मश्रधानता तस्सामान्यादिहापि तथाखम्‌ | भूयांसस्त्वग्स्थवयवाः संपादयितव्या 
विद्यायामित्येतस्मास्कारणादग्निनानुवध्यते विद्या न कमोहुत्थात्‌ | अस्मान्म- 
नश्विदादीनां केवलविद्यात्मकत्वसिद्धिः ॥ ४२ ॥ 


पूर्व और उत्तर ब्राह्मण में स्वतन्त्र विद्या के विधान से मध्यगत इस अभिचिद्‌ 

ब्राह्मण में भी स्वतन्त्र विद्याका विधाव है, इस आशय से कहते है कि परस्तातु, 
आगे भी ( यही छ्रोक यह अभिश्चित-साम्पादिताप्ि है ) इस बनन्तर ब्राह्मण में 
केबल विद्या का विवित्व रूप तद़्िधिता दाब्द का प्रयोजन छक्षित ( हृष्टिगत ) होता है, 
कोर घुद्ध कर्म का अंग-विधित्व ( उपासना रहित कर्माज्भ-विधित्व ) नहीं छक्षित 
होता है, जिसमे वहाँ पर ( जहाँ काम परागत-परावृत्त होते हैं। काम-क्रोधादि दोप 

हाँ नहीं है, उस ब्रह्मलोक रूप स्थान को चिद्या -से प्राप्त करते हैं बोर वहाँ केवल 
कर्मी वा विद्या रहित तपस्वी नहीं जाते हैं) इस इलोक से केवल कर्म की निन्‍्दा 
करके विद्या की प्रगंसा करता हुआ यह ब्राह्मण विद्या की प्रधानता को समझाता है 
इसी प्रकार पूर्व में भी ( जो यह मण्डल तपता है) इस ब्राह्मण में विद्या- की ही 
प्रधानता लक्षित होती है ( वह अमृत होता है मृत्यु जिसका आत्मा होता है ) 
प्रकार विद्या के फल द्वारा ही उपसंहार से कर्म-प्रधानता नहीं है, उस पूर्वत्तिर ब्राह्मण 
की समानता से इस मध्यगत ब्राह्मण में भी कर्म की प्रधानता नहीं है। किन्तु विद्या 
की प्रधानता है । इस प्रकार विद्या की प्रधादता होते भी इसका क्रियाभि के साथ 
पाठ में यह कारण है कि अभि के वहुत अवयव विद्या में सम्पादनीय ( कल्पनीय ) होते 
हैं, इस कारण से विद्या अम्नि के साथ अनुवद्ध ( सम्बद्ध-पठित ) होती है ॥कर्माज्धत्व से 
नहीं । इससे मनश्विदादि को केचल विद्यात्मकत्व की सिद्धि होती है ॥ ५२॥ 


ऐकास्म्याधिकरणम्‌ ॥। ३० ॥ 

आत्मा देहस्तदन्यो वा चतन्य मदशक्तिवत्‌। भूतमेरूनज देहे नान्यत्रात्मा चपुस्ततः॥॥ 
भूतोपलब्धिर्मतेभ्यों विभिन्ना विपयित्वतः । सेबात्सा सौतिकाहेहादन्यो सो परकोक्रमाकू ॥ 

( एक्रे )-एक चार्वाकानुयायी कहते हैं कि (जरीरे सत्ति) शरीर के रहते, ( बात्मनः, 
जीवात्मनः चेतस्यस्प ) जीवात्मा रूप चेतनता के, ( भावातु ) सत्व से-रहने से घरीर 
आत्मा हैं, घरीर से अतिरिक्त स्वर्गापवर्ग के भागी जीवात्मा नहीं है, इससे 
स्वर्गापवर्गार्थंक कर्म विद्या का विचार व्यर्थ है॥ यहाँ संगय है कि देह आत्मा है 
वा इससे अन्य है, पूव॑पक्ष है क्रि ग्रुड-महुआ आदि ते से मदणक्ति के समान 
भूत्तों के संमेडन से जन्य देह में चतन्य होता है, जिससे देह से अन्य आत्मा नहां है, 
किन्तु बपु ( देह ) आत्मा है । सिद्धान्त है कि विपयी ( प्रकाशक ) होने के कारण 
भूतात्मक देह की उपलब्धि (ज्ञान ) देह से प्रथक्‌ है, घठ से भिन्न दीपक घट को 


प्रकानता है, घट ही घट को नहीं प्रकाशता है, वेसे ही देह ही देह को नहीं जानता 


<ज्टे प्रह्मसूत्रद्माइसरमभाष्यम [ अध्याय ३ 


है. फितु देह सं मित्र आत्मा देह को जानता है और दीप के समान स्वय प्रवाद् है, 
इसमे वहीं आ मा भोतित्र देह से अय है, वह परलोकफ वा भागी है, इससे दर्मादि वा 
विधार ठोक साथंक है ॥ १२ ॥ 


एक आत्मनः शरेरे भावात्‌ ॥ ०३ ॥ 


हह देहव्यतिरिक्तस्थात्मस सद्भा+ समश्यते वस्पमोक्षाधिकारमिद्धये | 
नह्मसति देह्ग्यतिरिक्तात्मनि परलोकफलाश्ोदना उपपर्येरन्क्स्य वा ब्रह्म॑त्म- 
टमुपदिश्येत | ननु शाखप्रमुय एप प्रथमे पादे शाम्बरफले।पर्मोगयेग्यस्य दे। 
व्यत्तिरिक्तस्यात्मनो5स्तित्वमुत्तप। सत्यमृक्त भाप्यकता नठु तत्ात्मास्तिस्वे 
सत्रमस्ति | ढ़ तु स्वययेध सूतकना तदस्तित्यमानेपपुर सरं भ्रविष्टापितम ! 
इत एय चारप्याचार्यण शनरस्वामिना भ्रमाणलगणें बर्णितम | अत एय च 
मागयदोपर्यर्पण प्रथमे सन्‍्त्रे आत्मास्तित्वाभिधानप्रसमत्ती शारीर्के बद्यास 
इत्युद्धार छत । इड चेद॑ चोदनालसणेपूपासनेपु तिचायमाणेप्वात्मास्तिष्य 
विचायने कृत्मशास्रशेपत्यप्रदशनाय | अपिच पू्रस्मिन्नधिकरण प्रकरण त्यपां 
भ्युपगमेन मनश्िद्वदीना पुमुषार्थत्य वर्णित, कोसी पुरुषों यदथों एते मनश्वि- 
दादय उत्यस्या प्रमक्ताय्रिद देहब्यतिरित्तम्यात्मनो5स्तित्यमुच्यते | तदस्तित्या- 
सपाथ चेदमादिम सत्रप। आज्षेपपूर्तिका ”. परिहारेत्तिनियक्षितेंडर्थ 
स्थणानियननन्यायेन दढा घुद्धिमुत्पादयेदिति अभज्ते। . देहमानात्म- 
दशिनों कोकायतिका वेहंग्यतिरित्तस्याप्ममोउभाव भन्‍्यमासा समस्तव्यस्तेधु 
बाह्येपु प्रथिब्यविष्यटष्रमपि चंतनन्‍्य शरीशास्परिणतेपु भूतेपु स्थादिति 
सभावयन्तस्तेभ्य-वतस्य॑ सदशक्तियद्धिन्लान चतन्यविशिष्ठट. काय पुरुष 
इति चाह | न स्वर्गंगसनायापयॉंगमनायथ था समर्थों देहव्यतिरिक्त 
आत्मास्ति यत्थ्त चैतन्य देहे स्यात्‌, देह एणय तु चेतनश्ात्मा चेनि प्रति 
जानते, हेतु चाचश्षत्ते शरीरे भावादिति। यद्धि यप्मिन्सति भपत्यमत्ति च न 
भपततति तत्तद्धमंत्रेनाध्ययनीयते यथाउग्निवमोजीएण्यप्रसाशी । प्राणब्रेष्टाचेतन्य- 
म्मृत्यादयशात्म वमंस्वैनाभिमता आत्मचादिना, नेडप्यन्तरेप दे” उपलध्यमाना 
चृह्श्चानुपलभ्यमाना अधिद्धे देट्व्यतिरक *वर्मिणि देहवर्मा एवं अपितुम- 
हन्ति | तम्मादन्यतिरेकी देहादात्मन इति ॥ ४३ ॥| 


यहाँ इस जधिकरण मे वन्ध और मोल के अधिकार ( वर्मोवासनादि ) वी पिंदि 
के जिए देह से अतिरिक्त ( मिन्न ) आप्मा क॑ भद्धाव (संत्ता) का समर्थन [ प्रतिषादव ) 
किया जाता है। जिसमे दह से भिन्न आत्मा वे नहीं रहे पर परछोड़ रूप फरवाडी 
विधि सब नहा उपपत्र हो सरती है, बथवा दहू भिन्न बात्मा के नही रहने पर 
किसको ब्राह्मत्मत्व ( ब्रह्मस्वत्पता ) का उपदेश दिया जायगा। यहाँ पुनरक्ति वी 


पाद; ३ ] ऐेकात्म्याधिकरणभाष्यम्‌ ट्ा 


शंका होती है कि पूर्वमीमांसा शास्त्र के आरम्भ में ही प्रथम पाद में गाल्रोक्त फलों 
के उपभोग के योग्य देह से भिन्न आत्मा का अस्तित्व ( सत्त्व ) कहा गया है। उत्तर 
है कि सत्य ही कहा गया है, परन्तु भाष्यकार ने देह से अतिरिक्त आत्मा का कथन 
किया है, आत्मा के अस्तित्व-विपयक ( अस्तित्व का प्रतिपादक ) सूत्र वहाँ नहीं है | 
यहाँ तो स्वयं सुत्रकार ने ही उस देह से अतिरिक्त आत्मा का आतक्षेपपर॒वँक उसके 
अस्ति का प्रस्थापन ( निरूपण ) किया है । यहाँ ही से आकर्षण. करके आचार्य शवर- 
स्वामी ( भाष्यकार ) ने प्रमाण रक्षण ( अध्याय ) में देहातिरिक्त आत्मा के अस्तित्व 
का वर्णात किया है | अतएव, वहाँ सुत्र के अभाव से, और यहाँ सृत्रकार ने निरूपण 
किया है इसीसे पूर्॑मीमांसा में आत्मा के अस्तित्व के कथन के प्रसंग के आने पर, 
भगवान उपवर्ष ने कहा है कि इस विपय को शारीरक में कहेंगे, और ऐसा कह कर 
उद्धार ( उपरमनिवृत्ति ) किया । यहाँ आत्मास्तित्व में सम्पूर्ण शास्त्र के शेपत्व का 


प्रदर्श के लिए चोदना (विधि ) रूप लक्षण [( प्रमाण चिह्न ) वाले उपासनो के 
विचारित होने पर आत्मास्तित्व का विचार किया जाता है। दूसरी वात है कि पूर्व 
अधिकरण में ऋतु प्रकरण से उपासना का उत्कर्ष को माव कर मनश्चिदादि का 
पुरुषार्थत्व वणित हुआ है । चहाँ कौन बह पुरुष हैं कि जिसके लिए ये मनश्चिदादि हैं 
ऐसी प्रसक्ति आकांक्षा होने पर, यह देह से भिन्न आत्मा का अस्तित्व कहा जाता है । 
उस अस्तित्व का आक्षेप के लिए यह प्रथम यूत्र है। यह इसलिए है कि आक्ेपपूर्वक 
परिहार कथन, स्थृणानिखनन न्याय से विवज्षित अर्थविषयक हृढ़ बुद्धि को उत्पन्न 
करेंगा ॥ यहाँ कोई देहमान्र को आत्मा समझने वाले लोकायतिक ( चार्वाक्त ) देंह से 
भिन्न जात्मा के अभाव को मानते हुए समस्त वा व्यस्त पृथ्वी आदि बाह्य पदार्थों में 
अहृष्ट चैतन्य की भी द्ारीराकार से परिणत भूतों में चेतन्य हो सकता है, ऐसी 
सम्भावना करते हुए और मदशक्ति के समान उन भूतों से ही संघातजन्य चैतन्य 
रूप विज्ञान होता है, और चेतन्ययुक्त काय ( देह ) पुरुष ( आत्मा ) हैं इस प्रकार कहते 
है | स्वर्ग में गसन के लिए वा अपवर्ग की गति-प्राप्ति के लिए समर्थ देह से भिन्न 
आत्मा नहीं है कि जिसका किया हुआ देह में चेतन्य होगा, देह ही तो चेतन है और 
आत्मा है, ऐसी प्रतिज्ञा वे छोग करते है। उस प्रतिज्ञा में, शरीरे भावात्‌, यह हेतु 


श्र 


कहते हैं, जिससे जो जिसके रहते रहता है, जिसके नहीं रहने पर जिसका अभाव 
होता है, वह उसका धर्म रूप से अध्यवत्तित ( निश्चित ) किया जाता है। जैसे कि 
अमि के धर्म रूप उप्णता और प्रकाश निश्चित होते है। आत्मवादियों के आत्मा के 
धर्म रूप से माने गये जो प्राण, चेष्टा, चेतन्य, स्मृति आदि हैं, वे भी देह के अन्दर 
ही उपलब्यमान [ प्रत्यक्ष अनुभृत ) होते हुए और बाहर अनुपल्भ्यमान होते हुए, 
देह से भिन्न धर्मी के असिद्ध रहते देह के धर्म ही होने के योग्य हैं। जिससे देह से आत्मा 
को जव्यतिरेक ( अभेद ) है, अर्थात्‌ देह ही आत्मा है ॥ ५३ ॥ 


जद ब्रह्मसुनशाह रभाष्यम्‌ [ अध्याय दे 
ण्बप्रप्ते धरम -- 


ब्यतिरिकस्तड्ावा साचित्वाज्ञ तृपल-ज्धिवत्‌ ॥ »४ ॥ 


नव्येनदस्ति यदुक्तमायत्तिरकों देशादा मन ४ति। व्यतिरिक एयास्य देहा- 
ड्धमितुमहेति तद्स्‍धातवाभावियात्‌। यदि देदसावें भागरेहघर्मत्यमात्मवमोणा 
भन्भेत तता देहसाउ5प्यमाबादतद्धमेत्यमेषपा कि न मन्प्रेत्त, देह घम न लक्षए्या त्‌ 

द्ेश्वर्मों रूपाद्यस्ते यायद्वेह भवन्ति। प्राणचेष्टादयस्तु सत्यपि देह 
मृतायस्थाया से भयन्ति | देहधमाश्व रूपाठय पररप्युपल्भ्यन्ते ने त्यास्मधर्मो 
अतन्यस्मृत्यादय | अपिच सति हि तायदुदेददे नीयद्बस्थायामे पा माय दाफ्यते 
मिम्चेतु न त्ममत्यमाय ; प्तित5षपि फदायितस्मिन्देद्द देहान्तरसचरिणात्मधर्मो 
अनुव्तेरन्‌। सशयमात्रेणापि परपक्ष प्रतिपिध्यते, फ्मात्मक च॑ पुनारिद 
चंतन्य सनन्‍्यते यस्य भुतेभ्य उत्पत्तिप्रिन्छतीति पर परयनुयोक्तब्य । नहि 
भूतचतुष्टयव्यतिरेफेण ल्लोकायतिक क़्ितत्तयप्रत्येति। यवनुभवन मूतभी- 
तियाना तच्चेतन्यमित्ति चेत्‌। तहिं गिपयत्यात्तेपा न वद्धमंत्रमश्सुनीव 
स्वास्मनि क्रियापिरोधातू , नह्मप्रिम््ण सन्‌ स्वाप्मान बहति, नहि. नट 
शिक्षित सम्म्पस्पन्वमपिरोच्यति, नडि भुततभीतिक्धर्मेण सता चेतन्येन 
भृतभातेकानि पिपयीक्रियरनू , नसहि रूपादिसि रब रूप परऋूप था निपयी 
क्रियते | निपयीक्ियन्त तु बाह्याध्यात्मिसानि भूतमोतियानि चैंतन्यन । अतम्थ 
यभयास्या भृतमभतिकथिपयाया उपल्ाधेभाप्रो5भयुपगम्यत्ते एय व्यातिरफोदइष्यब 
स्पास्तेभ्योडभ्युपगन्त-य । उपला्पिस्सरूप एय च ने आत्म! त्यात्मनोी देन्‍- 
व्यनिरिक्तयम्‌ , नित्यतस्य चोपलघेसक्स्प्यात। अहमिदमद्राक्षमिति चाय- 
स्थान्तरयाग5प्युपत्नाप्रत्न प्रलमितानातु , स्मृत्यायुपपत्तश्य । यत्तत्त-शरीरे 
भायान्छरीर उर्म उपलत्यि --इति, तद्णितंन प्रकरेण प्रत्युक्तम्‌। अपिच 
संस प्रलपारिपूप्रकरणेप॒प्ला पर्भवत्वसन्सु न भवति। नचतायता प्रदीपादिधर्म 
शायापल्ा परसवात्त | एथे सत्ति देह उपलयिभपत्यसमति व न भवतीति न 
त5 उमा भपितुमच्ति, उपरसणध्वमातजेणापि प्रतीपानियद टेलोीपयागोपपत्ते । न 
चायन्त टेडस्य पत्ापायुपयागोडपि छश्यते सिश्रेष्टे पप्यसिप्रन्देदू स्वप्ते सानांयि- 
पापला पदशनासू | तस्मातनयद तेहवब्यतिरिक्तस्यात्मनोइस्तियप्‌ ॥ ४० ॥ 


एगा प्राप्त हान पर बहते हैं 

अन्वय और वेसतिरेव से चैंतय वो देह का धम मान कर देहुस आंमानो 
पूषपतरी से 35 पर है महाँ । वय और व्यतिरेक वी जसिद्धि वी दशाते हुए, हेह 
से आमभेद को दब्नाते हैए देह वी उवर्श - (पान ] के समान ज-य चानादि मे भी 
वह पमत्व के जभाव को दह्वाति हैं कि जो देह से वब्यनिरक ( अभेद ) को कहा है, 
यह वो नहा है. इस आत्मा हैं देह स व्यतिरक (भेद ) हो होने योग्य है. बयाकरि 
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उस देह के भाव ( सत्ता ) रहते भी बात्मा के चेंतन्यादि धर्मो का मृतक दबा में 
अभाव रहता है, इसमे अन्चय का अभाव है । यदि जीवन काल में देह के रहते 
चुतन्यादि के रहने से चेतन्यादि देह के धर्म माने जायें, उन्हें तुम देह के धर्म मानो | 
तो देह के रहते भी उन चेतन्यादि के अभाव से, इन चेतन्यादि को देह-धर्मत्व का 
अभाव क्यो नहीं माना जायगा, वा तुम क्यों नहीं मालोंगे। देहथर्म-विलक्षणता से 
ऐसा मानता होगा । जिससे जो रूपगन्धादि देह के धर्मचिशेप हैं, वह जबतक देह 
रहती है तवतक रहते है । प्राण-चेष्टादि तो मृतक अवस्था में देह के रहते भी नहीं 
रहते है । देह के धर्मरूपादि अन्य से भी उपछव्ध होते हैं, अन्य छोग भी देह के धर्मो' 
को जानते है । और आत्मा के चेतन्य-स्मृति आदि अन्य से नहीं उपलब्ध होते हैं । 
दूसरी बात हैं कि जीवन अवस्था मे देह के रहते इन चेंतन्यादि के भाव का निश्चय 
कर सकते है, परन्तु देह के अभाव दक्षा में उनके अभाव का निश्चय नहीं कर सकते 
॥ कभी सामने इस देह के पतित-नप्ठ होने पर भी देहान्तर में संचार ( गमन ) के 
द्वारा आत्मा के धर्म अनुवर्तमान रहेंगे, अर्थात्‌ व्यतिरिक सन्दिग्ध है, मरने पर अज्ञ 
की अनुपलूव्धि से आत्मा का वा उसके धर्मो' के अभाव की सिद्धि नहीं हो सकती है। 
संशय मात्र सेभी परपक्ष का प्रतिपेष किया जाता है, अर्थात्‌ संचार द्वारा आत्म- 
धर्म की वर्तमानता का निश्चय नहीं होते भी व्यतिरेक का निश्चय भी नहीं हो सकता 
है । वह देहात्मवादी किमात्मक किस स्वरूप वाला इस चैतन्य को मानता है। भर्थात्‌ 
भूतों से अतिरिक्त मानता है, वा भूत्तों के गुण मानता है, कि जिसकी भूतों से उत्पत्ति 
चाहता है और मानता है, इस प्रकार वह वादी प्र्यनुयोक्तव्य (प्रश्नाहं ) है । 
यहाँ चार भूत से अतिरिक्त रूप से किसी तत्व को तो लोकायतिक मानता नहीं है । 
यद्दि कहें कि जो भुत भीतिक पदार्थों का अनुभव है वह चेतन्य है, तो उन भूत 
भीतिकों को चेतन्य ( अनुभव ) के विपय होने से, उन भूतात्मक देह के धर्मत्व को वह 
चेतन्य नहीं प्राप्त कर सकता है, जिससे स्वात्मा में स्वक्तियाविपयत्व का विरोध 
होता हैं। अर्थात्‌ भूतात्मक देह ही जानने वाला विपयी प्रकाशक हो, और वही विपय 
हो प्रकाशा जाय, यह विरुद्ध है । जिससे अम्रि उप्ण होती हुई अपने को नहीं जलाती 
है । नट शिक्षित होता हुआ भी अपने काँवें पर नहीं चढ़ता -है। इसी प्रकार भूत 
भौतिक के धर्म होते हुए चेतन्य से भूत भौतिक विपय ( प्रकाशित ) वही किये जा 
सकगे । जिससे भूत भोतिक के धर्म रूपादि से अपना रूप वा अन्य का रूप विषय 
नहों किया जाता है। चेतन्य से तो वाह्य और आध्यात्मिक भृत भीतिक विपय 
विपय किये जाते हैं | इससे ही जैसे इस भूत भौतिक विपय वाली उपलब्धि का भाव 
( सच्च ) माना जाता है, इसी अ्रकार इसका भूत भीतिकों से व्यतिरेक ( भेद ) भी 
मानना चाहिये। उपलब्धि स्वरूप ही हमारा अभीष्ठट जात्मा है, इससे आत्मा 
को देह से भिन्नता है, और सर्वन्न एक स्फुरण-हूपता से उपछब्बि को नित्वता है ॥ 
मैंने इसको देखा था, इस प्रकार देह के अवस्थान्तर के योग होने पर भी उपछब्धा 
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( शाता ) 7प स प्रयभिज्ञा होने से, और स्पृति आदि वी उपपत्ति से भी देह से भिन्न 
उपरलब्यि रुप जात्मा वी नियता सिद्ध हाती है । जा यह बहा था दि दारोर मे हात 
से घरीर प॑ रहते हान से झरोर वा धरप्त उपलब्यति है, वह बंणित रीति से प्रयुक्त 
( निराइत ) हुआ जीर दोपक आदि उपकरण [ साधन ) व रहते उपलब्धि हांती है 
जटी रहते नहीं होती है. परलु इसप प्रदीपादि वा धम ही उपतब्ध नहीं होती है, 
इसी प्रदार उपय्रण मात्र से भी त्रदीपादियें समान देह वे उपयोग [फेर )की 
उपपत्ति से दह के रहते उपरच्धि होती है, देह के नहीं रहने पर नहीं होती है। इस 
दहु का धर्म नहीं हामे घोग्य है । देह के चंट्टारहित होते भी स्वप्न मे नाना प्रत्रॉर 
मो उपचब्धि यो दखने से दह वा उपलब्धि म अत्यन्त उपयोग भी नहीं देखा जाता है । 
जिमम देह स भिन्त आत्मा वा अस्ति व निर्दोव है ॥ ५४ ॥ 
अद्भाययद्धाधिररणम्‌ ॥ ३१ ॥ 

डउक्थादिधी स्प्नापाद्रेवेवान्यब्राविवा भवेत।सांनिष्यासस्वस्यशापाज़ प्येदासौव्यवतिए्टता। 
उप्रधोद्टीयादिसामास्य मक्तच्छ-द प्रतीयते। शुत्या व सनिधेश्वधिस्ततोइन्यप्रापि यारयसौ॥। 

वर्माज्न *प दवष उठ्ीय थादि के आध्रित उपासनायें प्रत्येव बेद में झपनी अपनी 
शाफ़ा मं वतंतान उद्दीयादिविवयव ही नहीं होती हैं, हिन्‍तु छाखास्वरदर्नी उप्थादि- 
विपयक भी होती है। जिससे 'उद्रीयम्रुपासीत! इयादि श्रुति ्ामा-्य अर्थ को बोध कराती 
है। हि शब्द श्रुतिरूप हेतु का बोषप है, और तु धब्द सापमिध्यनिमित्तक पूर्वपक्ष वा 
चारक है। मशय है कि उव्यादि वी बुद्धि (उपासना) अपनी शाखा के जझू भवयव रुप 
उवया दिविपयक ही दागी अथवा अन्यत्र [ अन्यविपयत ) भी हाोगी। पृ॑पक्ष है वि 
अपने स्थि अपनी झाखागत उक्यादि सन्निहित होते है, अन्य शाखांगत दूर होते है, 
इससे सान्निब्य ( समीपता ) से बह उपासता अपनी-भपनी थाधाओ वे अज्जा में 
( कद्भधविपयक ) ही व्यवस्यित है सिद्धान्त है कि ( उतयमुपासयीत ) इत्यादि विधि नादि 
गत उक्यादि तत्तत्‌ दद्दा से झाखादि इत भेदरहित उक्यादि सामान्य अर्थ प्रतीत होते 
हैं। शृति सन्नियि स्व स्थान का बोध होता है, इससे बह बुद्धि अन्यत्न भी प्राम् 
होती है ॥ १०३२ ॥ 

किक. 
अद्ञावबद्धास्तु न आग्वाछु हि प्रतिचेदन ॥ ५७ ॥ 

समाप्ता प्रासड्षिती स्था, सम्रति तु प्रस्तामेयानुतर्तोमहे--झोमित्येतद- 
अ्षमुठ्रीथमुपासीत!” ( छा? १११ ) 'लोकेपु पद्नतिध सामोपासीत! ( छा 
२|०१ ), “उफ्थमुस्वमिति दे प्रज्ञा यदन्ति तदिमेयोक्वम), 'डियमेर एथियी! 
'अझय याव लोक एपीइम्मिश्वित ' डइन्येयमादा य उद्बीयादिकमोट्रायचद्धा प्रत्यया 
प्रतियेद शासामेदेपु पिहिनास्ते वत्तन्‍्छाखागनेच्चरेयोद्रीवादिपु. भवेयुर- 
थया सर्नशासागतेघ्यिति पिशय ॥ उ्रनिशाय च स्पग्गमदिभेदाटद्रीथारिभदा- 
नुपादायायमुपस्यास | यि$ ताउसाप्रमू । स्पशाखागतैष्पेेपोद्नीथाडिपु 
विवीयरनिति | छठ ? संनिवानात्‌। 'उद्भीयमुपासीव! (छा० ११११ ) इति 
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साआानन्‍्यबिहितानां विशेषाकाड्डायां सानकृष्टनच स्वशाखागत्तेत विशेषेणा- 
काह्ादिनिव्वत्ते:: तदतिलड्लनेन शाखान्तरविहितविशेषोषादाने कारणं न्ास्ति, 
तस्माद्तिशाखं व्यत्रस्थेति । 
प्रासद्धिकी कथा सम्राप्त हो गईं। अब इस समय प्रकृत अंगोपसंहार कथा का ही 
अनुसरण करते हैं कि ( ओम्‌ इस अक्षररूप उद्बरीथ के अवयव की उपासना करे ) 
और ( प्रथिवी आदि रूप छोको में हिकारादि रूप पांच प्रकार के साम की उपासना 
करे ) हिंकारादि को पृथिवी आदि रूप से चिन्तन करे। ( उक्थ उक्थ प्रजाएँ कहती 
हैं, वह उकथ यही है, जो यह प्रथिवी है वही उक्थ है ) अर्थात्‌ उक्थ नामक शात्र में 
पृथिवी हृष्टि करे । और ( यह ईटों से चित जो अग्नि है, यही छोक है, इप्तकासनित्त 
अभि में लोक दृष्टि करे ) इत्यादि जो उद्गीथादि कर्माड्रो के साथ सम्बन्ध चाले 
उपासनाय प्रत्येक वेद के शाखा-मभेदों में विहित हैं, वे उपासानायें तत्तत्‌ु ल्याखागत 
उव्थादिविपयक होंगो, अथवा सर्व शाखागत्त-विपयक होंगी । यह संशय है | यदि 
कहा जाय कि उक्यादि की सवंत्र एकता से उपासना की एकता सिद्ध है, इससे यहाँ 
संशय केसे हो सकता है, तो कहा जाता है कि प्रत्येक शाखाओं में स्वरादि के भेद से 
उद्दीथादि के भेदों को मानकर यह संशय का उपन्यास-कथन है। प्रथम बया प्राप्त 
होता है, ऐसी जिज्ञासा होने पर पूव॑पक्ष है कि स्वणाखागत उद्बीथादि बिपयक ही 
विद्याओं की विधि श्रुतियाँ करेंगी । यदि कहा जाय कि क्रिस हेतु से ऐसा होगा, तो 
कहा जाता है कि सन्निधि से ऐसा होगा । जिससे ( उद्गीय की उपासना करे ) इस 
प्रकार सामान्य उद्दीथविपयक्त विहित उपासनाओं को विश्येप की आकांक्षा होने पर 
सन्निकष्ट स्वशाखागत विशेष से ही आकांक्षा की निवृत्ति हो जाने से उसका उल्लंघन 
स्याग कर के शाखान्तर में विहित विशेष के ग्रहण में कारण नहीं है, इससे प्रत्येक 
आखा में उपासना की व्यवस्था है । 
एबं आप्ते त्रवीत्यज्ञावबद्धास्त्विति | तुशब्दः पक्ष व्यावतंयति | नेते प्रति- 


बेंद॑ स्वशाखास्वेव व्यवतिप्ठेरनू, अपितु सर्वेशाख[स्वनुवर्तेरन्‌ ।. छुतः ? 
उद्मीथादिश्रुत्यविशेषपात । स्वशाखाव्यवस्थायां ह्यदगीयमुपासीतेति सामान्य- 


श्रुतिरविशेपप्रव्नत्ता सती संनिधानवशेन विशेष ठयवस शाप्यसनों पीडिता स्थात्‌ । 
नच तन्न्याय्यम्र | साॉनधानांडि श्तिवंलीयसी। नजन्नन्‍्ज्ामान्याश्रय: प्रत्यया- 
नोपपद्मते । सस्मात्स्वरादिभेदे सत्यप्युद्गीथत्वाद्यविशेषद्धर्ंशाखागते्वेवों- 
दगीथादिष्वेबंजातीयका: प्रत्यया: स्युः ॥ ४५॥ हे 5 5 
ऐसा प्राप्त होते पर कहते हैं कि ( बद्भाववद्धास्तु ) इत्यादि तु शंब्द्र पृत्र॑पक्ष की 

व्यावृत्ति करता है कि ये प्रत्यय (विद्याये) प्रत्येक वेदो मे स्वशाखा में ही व्यवस्थित नहीं 
रहेंगे । किन्तु सब शाखाओं मे बनुब्ृत्त होगे । ऐसे क्‍यों होंगे कि उद्दीयादि श्रुति के अधि 
( सामान्य ) होते से ऐसे होंगे । जिससे अपनी शाखा में व्यवस्था होने पर अविशेप 
रूप से प्रबुत्त होती हुई उठीय की उपासना करें यह घामान्य श्रुति सन्निधानव्च से 
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विशेष भे व्यवस्थित बारन प८ बाधित होगी | यह श्रुति का साॉपिविस बाध 
व्याश्य नहीं है। जिसमे सत्रिधान से श्रुति अधिर धनवनी है। यहू भी नहा है कि 
सामाए बायय ( विपय ) बाला प्रत्यय [ उपासना ) झप॒प नल नहीं होता हो वि जिमस 
विशेष बा आश्रयण करना पड़े । इसमें स्वर आदि के भेद रहत भी उद्गीयवादि के 
अविशेष होने मं सवशापागद उद्दीयादिविवयक्र इस प्रकार वे प्रयय ( विज्ञान विःतत ) 
हगे ॥ ५४५ ॥ 
मन्चादिवद्वाष्विरोध! ॥ ५६ ॥ 

अथया नेयात्र विरोध शक््तिब्य, कव्मस्यशासागतैपदूगीयादिष्यन्य- 
शासराविश्ति प्रत्यया भवेयुरिति, मन्प्रादियदगिरोधोपप्ते । तथाहि मस्जाणा 
कमंणा गुणाना च शापान्तरों पत्नानामपि शासरास्तर उपसग्रशे हृश्यते, ग्रेपा- 
भपि हि शासिना 'छुटरुएसी' त्यश्मादानमन्तों नाम्नावम्तेषासप्यली विभियोगों 
हश्यने बुफ्कुटोइसीः त्यश्मानमादते कुटरुससी ति येति। येपासपि च समि- 
दादय प्रयाज्ञानाम्नातास्नेषासपि तेपु गुणविधिरास्सायते--मनयों से प्रयाजा 
समानत्र होतझ्या ? हति | तथा येपामपि 'अजोउच्चीपोमीय ” इनि जातिगिशोपों 
पदेशो न|स्ति तेपामपि तंद्विशेषजिषयों मन्त्ररर्ण उपदाभ्यते--छागस्य बपायां 
मेदसो5नुन्रृद्दि' इति | 

प्रयम सनिहित व्यक्तिपरव उ्दे थादि छब्द के हो सतते सामा-्यपरता मं विरोध 
वो मानकर सामा-यविषय्वा से अनुपपत्ति व॑ अभाव से श्रुति वठ से सामा-य सप्ब-्ध 
कहा गया है, अब कहते हैं. कि अथवा साक्षा'य सम्बद मे यहा विदेव की शझज़ा करे 
ही योग्य नहीं है कि अयशायागत उद्यादिविपयक, क्रिसो आय शाखा मे विहित 
प्रत्यम विचान कैसे हांगे। वयोकि मजादि वे समान जविरोध की उपपत्ति हाती है, 
जिस प्रकार सासातर मे उतन्न भी मन्त्र, कम और गुणों वा रिसी शाखातर म 
उपमग्रह सम्ष घ देखा जाता है, बैंस हो शाथा तर मे विहिंत भी प्रत्यय शाखातर म 
सम्बद्ध हंगे । जिमसे जिस यभुवेंदी शालाविशेेप चारा थी शाखा म ( कुवपुदोधस ) 
एसा मंत्र ( अदमादान ) पयर का ग्रहण वे लिय है, परन्तु ( बुटदरसि ) यह अध्मा- 
दानभन्त्र पढित नही है, उसकी शासा मे भी उस मन्त्र रूप विभियोग [सम्बाब) दौपता 
है कि तण्टुल को पीसने के लिये पयर के ग्रहण म ( कुबकुटोइस ) इस घत्र को पढ़कर 
पत्थर व ग्रहण बरते हैं, कयदा ( बुददरति ) इसवो पढ़कर भ्रहण वरते हैं। इसी 
प्रकार जिनके शाथा मे ( समियों यज्ञति ) दत्यादि वचन विद्वित सम्तिथ आदि नामक 
प्रयाज कम पड़ित नहीं हैं. उनके शाखा मे भी उस प्रयाजा मे गुण पढ़ जाता है कि 
( हेमत शिशिर वी एकता से पंच ऋतु हैं और पाँच ही प्रयाज होते हैं. इससे ऋतु ही 
प्रयाज है, सो समानदेश, तुत्य कर्मत्यान मे हीतव्य है । यहा पाथ संध्या धूप भुण विधान 
से झाखान्तगत पण्च प्रयाणे का सप्रह होता है। इसी प्रकार जिनरी शासा मे ( भज- 
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बकरा, अधप्नि बौर सोमदेबता वाला होता है ) इस प्रकार जातिविशेष का उपदेश नहीं 
है किन्तु सामान्य पथु का उपदेश है, उन्त शाखाओं में उस जाति-विद्येप विपयक्ष मन्ध- 
वर्ण उपलब्ध होता हैं कि ( अज की वा मेद के होम के लिए अनुमति दो ) । 
था वेदान्तरोत्पन्नातामपि “अग्नेबेंह्रोत्नं वेरध्चवरमः इत्येबमादिमन्त्राणां 
वेदान्तरे परिम्रहों दृष्टः । तथा बुहबुचपठितस्थ सुक्तस्थ यो जात एव प्रथमों 
सनस्वाच्‌! ( ऋ० सं० २६७ / इत्यस्य अध्ययन सजनीय॑ शस्यम्‌? इत्यत्र 
परिग्रहों हृष्ट:। तस्मादय्रथाश्रयाणां कमोाड्रानां सबत्रानवृत्तिरेवमाथ्रितानामपि 
प्रत्ययानामित्यचिगंघः ॥ ४६ ॥ 
इसी प्रकार बेदान्तर में उत्पन्न भी ( देवों के होत्र और देवों के अध्वर अश्नि से ही 
होते है ) इत्यादि मन्‍्त्रो का क्रिसी वेदान्तर मे परिग्रह देखा गया है। इसी प्रकार 
। उत्पन्न होता ही गृणों से प्रथम श्रेंठ ओर मनस्वान्‌ मनस्वी विवेकी हुआ, है जनों ! 
ह इन्ध है ) इस बहबचपठित सुक्त का [ सजनीय-सजनास इन्द्र, इस मन्त्र भाग से युक्त, 
धस्य-शंसनस्तुति आध्वयंच-अध्वयुक्ृत कर्म प्रयोग में दृप्ठ है ) यहाँ परिग्रह देखा गया 
है | इससे जिस प्रकार विद्या के आश्रय ( विपय ) कर्माज़ी की सबंत्र अनुवृत्ति होती है, 
इसी प्रक्रार तदाश्रित प्रत्ययों की भी अनुदृत्ति होती है, इससे अविरोब है ॥ ५६ ॥ 


भूमज्यायस्त्वाधिकरणम्‌ ॥ ३२ ॥ 

ध्येयो वेश्वानरांशोपि ध्यातव्यः कृत्स्न एवं वा । अंशेपूपास्तिफलयोरुक्तेरस्व्यंशधीरपि ॥ 
उपक्रमाबसानाभ्यां समस्तस्येव चिन्तनस । अंशोपास्तिफले स्तुच्य प्रत्येकोपास्ति निन्दनाव]) 

उपभस्यु का पुत्र प्राचीनशणालू, सत्ययज्ञ, इद्धद्ुम्त, जन, और बुडिल नाम बाड़े 
विद्वान लोग विचार करने लगे कि हम लोगों की आत्मा क्‍या वस्तु है, और उपदेश 
लेने के लिए पाँचों उद्दालक ऋषि के पास गये, उद्दालक जी स्वयं उपदेश नहीं देकर 
सबको कैकेय राजा के पास ले गये । राजा ने समस्त साड्भवैश्वांनर का उपदेश दिया और 
ये छोग प्रथम से ही बुलोक, सु, वायु, आकाश, जल और पुथिवी को वेश्वानर समझ 
कर सिन्न-भिन्न उपासना करते थे, उनके फलों को राजा ने कहा, और प्रत्येक 
उपाक्षनाओं की निन्‍्दा भी किया, इससे एक-एक अज्भ की उपासना से भूमा, सा 
वैदबानर की उपासना को ज्यायस्त्व श्रेप्ठत्व विधेयत्व है, वह साज़ ऋतु के समान 
समझना चाहिये और उस ज्यवायस्त्व को निन्‍दा आदि द्वारा श्रृत्ति स्वयं दर्णाती हैं, यह 
संक्षिप्त चुन्नार्थ है । (संशय है कि वेइवानर के अंशरूप झुठोक आदित्यादि भी ध्येय हैं 
अथवा संपूर्ण वैदवानर ही ध्येय है । पूर्वपक्ष है कि अद्ध-विपयक भी उपासमों के और 
उस उपासना के फछ के कथन से अंश और अंशी दोनों ध्येय है ॥ १ ॥ सिद्धान्त है कि 
उपक्रम जोर उपसंहार से समस्त का ही चिन्तन विधेय है, अंथ की उपासना बोर फल 
का वर्णन समस्तोपासना की स्मुति के लिये है, यह प्रत्वेकोपाचना की निन्‍्दरा से सिद्ध 
होता है ॥ १-२ ॥ 
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मून्नः ऋतुचज्ज्यायस्त्व॑ तथाहि दशघति ॥ ७०७ ॥ 

प्राचीनशाल ओपमन्यव ? ( छा० ४१११) इत्यस्यामाख्यांयिकाया व्य- 
स्तम्य समसस्‍्तस्य थ येशानरस्योपासरन श्रुयते | ब्यस्तोपासन तायव ओऔपम- 
न्यय क स्ममात्मानमुपास्स! इति, 'दित्रभेय भगयो राजन्रिति होबाचर वे सुतेजा। 
आत्मा चेखचानरीं य टमरात्मानमुपास्से! (छा० ४१०१ ) इत्याडि। चथा 
समस्तोपासनमयि वतस्य है वा एतस्थास्मनों वेश्वानरस्थ मूर्धन सुनेजाअकभ्ष 
जिचिहूप प्राण प्रयसत्मोत्मा सदेहों बहुलो बस्तिरेत रथि ए्थिश्यव पादी! 
(छा० ७१८२) इत्यांदि। तूथ सशय -+किमिहेसयथाप्युपासन स्थादू व्यरतस्य 
समस्तस्य चोत समस्तस्ययरेति। कि तावस्पराप्तम्‌। प्रत्यययय सुतेज प्रशृति* 
पुपास्स इति कियापद्श्रयणाक्तू, तस्मातततय सुत प्रसुतमासुत कछुने दृश्यते! 
(छा० श१श१ ) इत्याविफिलभेदश्रयणान्घ व्यस्तान्यप्युपासनानि स्य॒ुरिति 


भापम $ 
( प्राचीन श्ञाठ नामव उपभन्यु का पुत्र ) इत्यादि रूप इस आह्याधिंदा ( कथा 


मे व्यस्त ( भग ) समस्त (अगमुक्त अगी ) वेदवानर बी उपासना सुती जाती है । 
प्रथम व्यस्त का वर्णन है । वहाँ वैकेय राजा वा प्रश्न है. दि ( हें औपमन्थव 4 किस 
आत्मा दी उपासना वरते हो ? उच्ने वहा हि है भगवन्‌ राजन ! दिच (स्वर्भ ) रूप 
हो वैश्वानर वी में उपासना करता है। राजा ने कहा कि यह तो सुवैजा वामवाछा 
वैंद्वानर आत्मा है. जिस आत्मा वी तुप उपासना करते हो ) इयांदि । इसी भवार 
समस्तोपासता व्धित है वि ( उस ही इस वेश्वानर आत्मा का सुदर वैजबाला स्वर्ग 
भूर्धा-शिर है। विश्व #प सूर्य आँख है, प्रथगूव:मौत्मा-वायु धाण है, वहुल-्भाकाश, सदेह- 
धड़-मध्यभाग है, वष्ति ही धन है | पृथिवौ ही पाद है ) इत्यादि । यहाँ संशय होता है 
हि च्यस्त और प्मस्त के दोनो प्रकार वी उपासता विधेय-द्वोगी वर्तव्य होगी, भववा 
समस्त की ही होगी । प्रथम प्राप्त कया होता है ऐसी जिन्नाता होने पर पूर्यपक्ष है हि 
चैंडवानर के प्रत्येव' अवयवरूप सुतेजा आदि विपयक, उपास्से, तू उपासना करता है, 
इस ब्रिया पद के अवण से, और ( उच्च सुतेजा यो उपासना से तेरे कुठ में सुत प्रधुत- 
जासुत ( सोमरस ) दीखते हैं। इत्यादि फडमेद के श्रवण से व्यस्त उपासनाएँ भी 
बतंत्य होगी ऐसा प्राप्त होता है 

वतोउभमिघीयने --भूम्न, पद्मार्थोपचयात्मसस्य समस्तस्य बैश्वानरों पासनस्य 
ज्यायस्ल प्रावान्वेनास्मिन्याक्ये पिपरश्चित समितुमईति, न अत्येक्मयययरो पा 
सनानासपि, झतुयत््‌ । यथा कतुपु दशपूणमासप्रसतिपु सापसत्थेन साइप्रवात- 
प्रयोग एवरी ग्रिपच्यते रह पाई * प्रयोग अ्याज्ञादीनामू। नाप्येक्देशा- 
जुयुत्तस्य अधानस्य 2963 एतदू मूमत्र ज्यायानिति। धाहि शुतिभूम्तो 


स्यायस्टय दशयनि एक गमात्‌ ! एक हीद वाक्य देखान रवजिद्यातिपय 
पोयापयाल्ती चना सती यतते । 
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इससे कहते हैं कि भूमा-अद्भात्मक पदार्थों का उपचय ( समूह-संग्रह ) रूप समस्त 
चेइवानरोपासना को इस वाक्य में प्रधानहूप से ज्यायस्त्व श्रेष्ठटव विवक्षित होने योग्य 
है। प्रत्येक अवयव उपासनाओं को ज्यायस्त्व विवक्षित नही है, क्रतु के समान । जैसे 
दर्ज पूर्णमासादि ऋगुओं में समस्तरूप से अज्भसहित प्रधान का प्रयोग ( अनुप्ठान ) 
ही एक विवक्षित होता है। व्यस्त प्रयाजादि का प्रयोग भी विवक्षित नहों होता है । 
न एकदेशरूप अद्धयुक्त प्रधान का प्रयोग ही विवक्षित होता है, उसी प्रकार यहाँ 
समझना चाहिये । परन्तु भूमा ही ज्यायान्‌ ( प्रधान ) है, यह किस प्रमाण से यहां 
समझा जाता है, ऐसी जिज्ञासा होने पर कहा जाता है कि एकवाक्यता के अवगम से 
इस प्रकार श्रुति ही भूमा के ज्यायस्त्व को दर्शाती है । पूर्वापर के आलोचन से यह एक 
ही वेश्वानर विद्याविपयक् वावय प्रतीत होता है । 


तथाहि--प्राचीनशात्ग्रश्नतय उद्यालकाबसाना: पडऋपयो वश्चानरविद्यार्या 
परिनिष्ठामप्रतिपद्यमाना अश्वपति केकेयं राजानमभ्याजग्मु इत्युपक्रस्येकेक- 
स्वर्परुपास्य॑ चुप्रशृत्तीनासेकेर्क आचयित्ता 'मूघों त्वेष आत्सल इति होचाच! 
( छा? ४१२२ ) इत्यादिना मूधोदिसाबं तेपा विदधाति | 'मधों ते व्यपति- 
ध्यद्यन्मा नागमिष्य: ( छा० ४।१२४२ ) इत्यादिना च' व्यस्तोपासनसपवद्ति | 
पुनश्च व्यस्तोपासन व्यावरत्य समस्तोपासनमेबानुबत्य स सर्वेपु लोकेपु सर्बेघु 
भूतेपु सर्वेष्चात्मस्वन्नमत्तिः € छा० ४१८१ ) इति भूमाश्रथमेव फल दर्शेयति । 
यत्त पत्ये्क सुतेज:प्रभुत्तिपि फल्भेदश्रवर्ण तदेवंसत्यड्गफलानि प्रधान एवास्यु 
पगतानीति द्रष्टट्यघय । तथोपास्स इत्यपि प्रत्यत्यवमाख्यातश्रवणं परा- 
भिप्रायानुवादाथ न व्यस्तोपासनविधानार्थप्‌ । तस्मात्समस्तोपासनपक्ष एब 
श्रेयानिति । 

इस प्रकार प्रतीत होता है कि प्राचीनशाल आदि उद्दालकपर्यन्त छः ऋषि वैश्वानर 
विद्या में परिनिष्ठा ( पूर्णता-स्थिति ) को नहीं प्राप्त होते हुए, पद्निष्ठा के लिए अश्व- 
पति कैकेय राजा के पास में गये, इस प्रकार आरम्भ करके, किए एक-एक ऋपि के 
उपास्य द्युलोकादि एक-एक का श्रवण कराकर ( यह सुतेजा तो वैश्वानर आत्मा का 
मूर्धा है ) इत्यादि वचन से श्रुति उन द्युलोकादिबप उपास्यों के मुर्धादिभाव का विधान 
करती है। और ( यदि तुम मेरे पास नहीं बाते तो तेरा भिर गिर जाता ) इत्यादि 
वचन से व्यस्त उपासना की श्रुति निन्‍्दा करती है। फिर भी व्यस्त उपासना की 
व्यावृत्ति ( निवृुत्ति ) करके और समस्त उपासना की ही अनुवृत्ति ( सम्बन्ध ) करके 
( वह वैश्वानर का उपासक सब छोक सत्र भूत सब आत्मा में अन्न खाता है ) इस 
प्रकार भूमा आश्रय वाढा ही फल को दर्शाती है। इस प्रकार भरूमा के मुख्यत्व सिद्ध 
होने पर जो प्रत्येक सुतेजा आदि अज्ञों में फठमेद की श्रुति है, सी बद्धों के फलप्रधान 
में ही उपयत हैं, इस आशय से समझता चाहिए । इसी प्रकार उपास्से ( तुम उपासना 
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करने हो ) यह भी प्रत्येक अवमंव में जो त्िया वा श्रवण है. वह दूसरे उपकोशठादि ने' 
अभिप्राय के अनुवादार्धत है, स्यस्त उपासना का विवान के दिय नहीं है। इससे समस्द 
थी उपासना बाला पत् ही श्रेयान्‌ है-- अपिक श्रेष्ठ है । 


शेचिक्तत्न समस्तेपासनप उ्यायास प्रतिष्राप्य ज्यायस्थवचनादेय फ़िल 
व्यस्तोपासनापक्षमपि सृत्ररारोपनुमन्यने इसि फवयन्ति | लद्युकत्तम | एक- 
वाक्यतायगती सत्या वास्यभेदक पनर्यास्याय्यत्वात । 'मूथों ते ज्यपतिष्यत! 
(छा० ४१०२ ) टति चेय्मादिनिन्दावचनगिगेवात्‌ | स्पष्ट घोपप्तहारस्थे 
समस्तोपासनायगसे तदभायर्य पूर्यप्ते यक्तुमशक्यजात्‌। सीजस्य च 
व्यायस्त्वयचनर य ग्रस्माणयत्ताभिप्रायणाप्युपप्यमानत्यात ॥ ४७ ॥ 

कोई तो यहाँ समस्त उपासना पक्ष वा अप श्रेष्ठ प्रतित्ठित ( सिद्ध ) करके 
ज्यायस्व बच्चन से हो व्यस्तीपासनापत को श्री सूत्रवार स्वीकार परतेहे।इस 
प्रवार रहत है, अर्थात्‌ समस्तोपासना अधिक श्रेष्ठ है इस सूनकार व॑ बथन से व्यक्त 
उपासना म भी श्रेण्टव वी प्रतीति होदी है. इसस उस विपयवा अनुमति वी सिद्धि होती 
है एगा कहत है, यह कहता अयुक्त टै। जिसमे एबवावयता की अधगति होने पर 
बाइय भेद थो कल्पना को अयुक्तत्व है, और अनुमति मानने पर (तेरा शिर गिर जाता) 
इस प्रकार व॑ निन्दावचन ते विराध है। उपसहारस्थ समस्त उपासना के स्प् 
अधगम रहते पूर्यपक्ष मे उसना अभाव बहा अद्ायय हैं। आर्थातु जब समस्य भौर 
व्यस्त दोना उपासना सिद्धांत पत्र हागा, तब व्यस्त था समस्त एक एवं उपासना हो 
पूंधत होगा । वहाँ ब्यस्त उपासना का पूद्ंपश मे सान कर समस्त उपासना वा 
प्रतिषेध नहीं हां सकता है, वयाकि उपसहार म उसी का स्पष्ट अवगम होता है। 
सृत्रस्य ज्यायस्व बचने वो प्रभाएयत्व (६ प्रमादतासवं-विपग्रत्वथ ) वे अभिष्राय से भी 
उपपत होने से, उक्त क्यन अयुक्त सिद्ध होता है ॥ ५७ ॥ 


शब्दादिभेदाधिऊरणम्‌ ॥ ३३ ॥ 

ने भिगा उतत भिचन्ते शाग्डिक्यददरादय । समस्तोपासनश्रेष्टयादबद्ीस्यादष्यमिक्षता की 
कुत्रतापास्तेरशक्वत्याद गुगेअद्ा पृथक क्राम | दद्टरादीनि सिद्चस्ते प्रथक्त्थगुपक्रमात ॥ 
.. देहर शाप्चियादि विदा ग्रह्मदद्य के एक होते भी झ दगुणादि के भेद से भिन्न 
६ सश्य है कि पाण्लिय दहर बादि विदाएँ पुर्वोक्त व्यस्त विद्या क समान भिन नही 
ईँ, बयवा भिन हैं। पूत्रपत्र है कि पूर्प अधिररण के समान समस्त उपासना थे श्रेष्ठ 
हान से और विधा दा विपयमूप ब्रह्म के एवं हान से भी विद्याओ मे अभिन्नता है। 
सिद्धान्त है वि. अनद प्रदार सं विहित अनद उपासना मे अनुछान के एवं पुंदप से 
एवं काठ मे जश्ववयस्वरप हाते से तथा पुथव्‌-पुथक्‌ उपत्रम से दहरादि उपासनाएँ 
भिन हैं, और युणा क द्वारा ब्रह्म भी पृथत दिया गया है, इससे वेच्नप बी. एकता से 
भी विद्या एक महीं है॥॥ १०२ ॥ 


पाद: ३ ] शब्दादिभेदाधिकरणभसाध्यम्‌ <८टण्‌ 


ना ठाव्दादिसेदात्‌ ॥ ५८ ॥ &$ 


पूव॑स्मिन्नधिकरणे सत्यामपि सुतेजःप्रश्नतीनां फलसेंटअती समस्तोपासन 
ड्याय इच्युत्तम, अतः ग्राप्ता चुद्धिस्यान्यपि च भिन्नश्ुतीन्युपासनानि ससस्यो: 
पासिष्यन्ते इति | अपिच नेब वेद्याभेदे विद्याभेदो विज्ञातु शक्यते | बेच हि 
रूप विद्याया: द्ृव्यदेवतसितर यागस्थ, वेयश्वेक एवेश्वरः शुतिनासात्येडप्यव गम्यते 
सनोमयः प्राणशरीर” (छा? ३।१४२ ) 'कं ब्रह्म ख॑ जअह्म (छा० 2१४) 
पत्यक्रामः सत्यसद्भुज॒प:' ( छा? ८१५ ) इस्वेचमादिपु। तथा एक एच ग्राण:? 
ग्राणो बाब संबर्गः (छा? ४३३ ) प्राणो वावश्वेएश्व श्रेछश्चा ( छा० ४११ ) 
णोहपिता झाणों माता! (छा० ७१५१ ) इत्येबमादिपु, वेय्रेकत्वाच्च 
विद्येकत्य॑ श्रृ8। शुतिनानात्यमप्यस्सिन्पच्ते गुणान्तरपरत्वान्नानर्थकप्‌ | 
तस्मातव्य्यपरशाखाविहितमेकवरेय्यव्यपाश्रयं गुणनातमुपसहतेव्य विद्याकात्स्न्यों- 
ऑति | 
पूर्व अधिकरण में सुतेना आदि के फलमेदवियवक श्रुति के रहते भी समस्त की 
उपासना श्रेष्ठ है, यह कहा गया है, इससे ऐटी बुद्धि भ्राप्त होती है कि भिनन्‍न श्रुति 
खाली अन्य भी उपासनाएँ मिलकर 'समस्तरूप से उपासित होगीं; की जायगीं। और 
भी वेद्ववच्ठु के अभेद रहते विद्या का भेद नहीं समझा जा सकता है, जिससे वेच्यवस्तु 
ही विद्या का रूप होता है, जैसे द्रव्य और देवता याग का रूप होता है और श्रत्िियों 
के नाता होते भी बेच एक ही ईश्वर अवगत होता है कि ( मनोमग प्राणरूप शरोर 
बाला आत्मा है। सुवस्वरूप ब्रह्म है, विभ्रु आकाशतुल्य ब्रह्म हैं। सत्य शुद्ध काम 
थारा, सत्य संकल्प वाला परमात्मा है ) इत्यादि में एक ईश्वर अवगत होता है। 
इसी प्रकार ( एक ही प्राण है। प्राण ही संबर्ग है ) प्राण ही कालझंत ज्येष्ठ बड़ा 
है और गुणइृत श्रेष्ठ है । प्राण ही पिता है प्राण ही माता है। इत्यादि में वच्ध के 
एकरव से बिच्या का एकत्व श्रुत है कौर इस पक्ष में भी गुणास्तर परत्व से श्रुतिगत 
नानात्व भी अनर्थक नहीं है इससे स्वशाखा और परक्षाखा में विहिंत एक बेच्च के 
आधित गुणसमूह विद्या की पृर्णता के छिए उपसंहार के योग्य हैं 
एवं ग्राप्ते ्रतिपागते नानेति । वेश्या भेदेडप्वेबल्लातीयका विद्या सिज्चा भवि- 
सतुमदेति | छुतः ? शब्दादिभेदात्‌। सव्ात ह शबदभद चेदा! 'डपासीत! पर 
कर्त कर्वीतः! ( छा० ३१४१ ) इत्येबमादिः | राच्दसेदस्थ कर्मश्रेंददतु: समविगतते 
परस्ता च्छिव्दान्वरे कमभेदः ऋताहुवन्ध त्वादिति!। आदिमहणाद गुणादबाउाप 
यथा सम्भव भेदहेतवी थ्ोजयित्तव्या: | 
ऐसा प्राप्त होने पर प्रतिपादव किया जाता है कि विद्या नाना है। बेच्य के अभेद 
रहते भी इस प्रकार की विद्याएँ भिन्‍न होने योग्य हैं, किच हैनु से भिन्‍न होने योग्य हैं 
तो कहा जाता है, घब्दादि के भेद से भिन्न हैं। जिससे, वेद ( जानता है ) उपासीत 


<८द परह्मसुचयशाड़रसमाप्यम्‌ [ अध्याय मे 


( उपासना करे ) स यु बुर्वीत [ वह सत्य बरे ) इत्यादि दाबद भेद है। पूथ- 
मीमाया मे झब्द वा भेद कमभेद का हंसु रुप समयिगत हुवा है वि ( बजति, जुहोति 
ददाति इत्यादि भिन्नार्थवषयक शब्दान्तर के होन पर शतानुबन्धित्व स्वीउत भावना" 
भेद विधिभेद स वर्म का भेद होता है ) मूत्र म भादि द्वब्द के प्रहणस भेद वे हेतु 
गुणादि भी सम्भव के अनुसार याजना ( सम्बन्ध ) के योग्य है । 

ननु वेदेत्यादिपु शप्दभेंड एयायगम्यते ने यतत्ीत्यादिवदर्थभेद संर्यपा- 
मंचंपा मनाबत्यवत्ामंदात्‌, अथान्तरासम्भयाद। तयक्थ भजसेंदादियाभेद 
इवि | सय दाप । सनावृत्त्यय पराभद5प्यमुबन्यमेडाहयभेदे सति विदासेदोप- 
पते | एक्स्यापि हष्परस्थापास्थस्थ प्रतिप्रररण व्याबूत्ता गुणा शिष्यन्ते । 
तथक्स्यापि प्राणस्य तेज तथापास्यस्यासेदेष्प्यन्यादग्गुणाउन्यथापासिवब्यो5* 
स्याटग्गुणश्वान्यलअत्यनमन्ुुवन्धभंदा, चेद्यभेंटे सति विद्याभेदो निन्नायते। 
नचात्रको जिद्यायिधिरितरे गुणप्रिपय इति शक्य वफज़्तुप। जिनिगमनाया हृत्य- 
भावात। अनकक्‍त्वाबच प्रतिप्रकशण गुणाना धाप्रतियानुपादिन गुणविवा- 
नानुपपत्ते | नचास्मिन्पक्षे सममाना सन्‍्त सत््यतामादयों गुणा असहच्छा- 
बयितव्या | 

यहाँ क्षक्ता होती है वि' वद, उपासीन, दत्यादि में झद्दों वा हो भेद अवगत होता 
है, यजत्रि, जुह्ोति, आदि क समान अर्थ का भेंद नहीं अवगत होता है जिंधम उन मं 
धात्वथ का भेद रहता है, भौर यहा तो सप्रवा मनोवृत्तिमात्र अब है और भर्या तर 
वा वसम्भव है। तो उस वेदादि झजदभेद से विधा वा भेद वेस होगा ? उत्तर है कि 
यह दोप नहीं है, मनोवृत्तिस्‍्प अर्थ के अभ्रेद रहत भी उपास्य गुणादित्प अनुवाध के 
भेद से वेध् के भेद होने पर विद्याभेद की उपपत्ति होती है । अर्थात्‌ य उपासनायें वस्तु 
निष्ठ नहीं है, इसम गरुणादिकल्पित धर्मंग्रत भेद स भी भिन होती है. जिससे उपास्य 
एक ईइबर के भी प्रयक प्रकरण मे व्यादृत्त ( भिन्न भिन्न ) ग्रुण उपदिष्ट हाते है! इसी 


प्रकार तत्ततु स्थानों में उपास्य प्राण के एक हाते भी, अप प्रकार के गुणवाझ्या अन्यत्र 
उपास्य होता है, उससे अप्य ध्रकार के गुणवाला कही अयत्र उपास्म हाता है और 


इस प्रवार बनुयाध के भेद से बच्च के भेद होन पट विद्या का भेद समझा जाता है। 
यहाँ एवं विद्याविधि है, आय गुणविधि है एसा नहीं वह सकते है, क्योवि इस 
मं बीत विद्याविधि है कौत गुणबिधि है, इस विशेष अर्थ की विनिगमता (विभाग ) 
में हनु ( प्रमाण ) वा अभाव है। प्रत्येक प्रवरणा मं गुणा के अ्नव हाने से प्राप्त विद्या 
के अनुवाद द्वारा गुण विधान बी जनुपपत्ति है, वयावि इस प्रत्रार अनक्वावसता वी 
प्राप्ति होगी। इस एक चिधिपतल मं पुनरक्ति होने स समान स्वश्प हान हुए 
सत्यकामादि युण जनेक हक युनान योग्य नही होगें, इस पल मे प्रयकिज्ञा के सिए भी 


पुनरक्ति नहीं कही जा शाक्‍ही है, विसय्र ब्रह्म वी एकता से ही इस पल मे प्रयभिन्ञा 
होगी । 


पाद: ३ ] विऋवपाधिकरणभाष्यम्‌ <८ज 


प्रतिप्रकरणं चेदंकामेनेद्युपासितव्यमिदक्कमेन चेद्सिति नैराकारूक््याथ- 
गमान्नकवाक्यतापात्ति | नचाज्न वेश्वानरविद्यायामिव समस्तचादना5परास्त 
यद्ग॒त्तन प्रातिप्रकरणचरतोन्यवयवापासनानि भूत्वेकबाक्यतामीयु: | चेच्येकत्वम्ि- 
मित्ते च विद्यकत्वे सबंन्न निरकुश प्रतिज्ञायमाने समस्तगुणोपसंदारोडशक्य 
प्रतिज्ञायेत्त । तस्मात्सुटूच्यते नाना शब्दादिभेदादिति | स्थिते चेतस्मिन्नथि- 
करणो सचवेदान्तप्रत्ययसित्यादि द्रप्ठत्ययृ ॥ ४८ | 

प्रत्येक प्रकरण में इस फल की इच्छा वाले से ऐसा ब्रह्म उपासनीय है, अमुक् फछ 
की इच्छा वाल से अमुक स्वरूप वान्य उपासनीय है, इस प्रकार उन बाकयों में तिरा- 
कांक्षता के अवगम से आकांक्षा के बिना उनकी एकवाक्यता की प्राप्लि नहीं हो सकती 
है | वेद्वानर विद्या में जेसे अवयव विधि से अन्य समस्त विधि है, वेसे बहाँ 
धाण्डिल्य दहरादि विधि से भिन्‍न समस्तविषपयक्र विधि नही है कि जिसके बल से प्रत्येक 
प्रकरणवर्ती अवयवरूप उपासना होकर एकवाक्यता को प्राप्त हों। बे ब्रह्म की 
एकतानिमित्तक सब स्थान में निरंकुश (स्वृतन्त्र ) विद्या की एकता की प्रतिज्ञा करने 
पर, अग्क्य समस्त गुणोपसंहार की भी प्रतिज्ञा करनी पड़ेगी । इससे सुन्दर कहा जाता 
है कि ( नावाशब्दादिभेदातु ) वहाँ शब्द का ग्रहण समुच्चयमात्र है गुणादि के भेद 
विद्याभिद के कारण हैं। इस अधिकरण के स्थिर होने पर ( स्ववेदान्तप्रत्ययम्‌ ) 
इत्यादि अधिकरण को समझना चाहिये, अर्थात्‌ इस अधिकरण को पाद के आदि में 
होना उचित है, यहां प्रासद्धिक सम्बन्ध है ॥ ४५८ ॥ 


विकल्पाधिकरणस्‌ ॥ ३४ ॥ 

अहंग्रहें प्यनियसो विकल्पनियमो5थवा। नियामकस्याभावेन याथाकामस्य॑ प्रतीयताम ॥ 
ईंगसाक्षाल्कतेस्वेकविद्योेव असिद्धितः । अन्यानर्थक्यविज्षेपी विकल्पस्य नियासकौ ॥ 

बहंग्रह, तटस्थ भोर कर्माज्जाशित भेद से सगुण विद्या तीन प्रकार की होती है, 
यहाँ अहंग्रहदप विद्या सवक्ो ईध्वर का साक्षात्कारझप अविशिष्ट (तुल्यनएक ) फल 
होता है, इससे किसी एक विद्या से ईश्वर के साक्षात्कार होने पर अन्य की जरूरत 
नहीं रहती है, इसीसे इनका विकल्प है । यहां संथय है कि अहंग्रह उपायनाओ में 
अनियम है कि जो जितनी चाहे उतनी उपासना करे, अथवा विकल्प का नियम है कि 
इनमें से कोई एक ही उपासना करे । पूर्वपक्ष है कि नियामक हेतु के अभाव से इच्छा 
के अनुसार कर्तव्य समझना चाहिए, दो-चार जितनी की इच्छा हो, उत्तनी उपासना 
करे । सिद्धान्त है कि भहँग्रह उपासना ईइव रविपयक साक्षात्कार के लिए की जाती है, 
यहाँ एक विद्या रो ही ईब्वरविपयक साक्षात्कार की सिद्धि से विकल्प का नियम है 
ओर विकल्प का नियामक अन्य की अनर्थकत्ता और विल्लेप है । एक से ही ईंदवर के 
साक्षात्कार होने पर अन्य निरथक है, और दो विद्या के एकबार अभ्यास में चित्त के 
परिवर्तंव से विज्ञेप होता है, इससे एक का अभ्यास ही उचित है॥ १ 


८८८ घहासूमशाइरमाध्यम्‌ [ अध्याय हे 


विऋल्पो5षविशिष्टफलत्वात्‌ ॥ ५९ ॥| 

स्थिते यिद्यामेदे ग्रिचायते छिम्रासामिन्छया समुश्ययो निकल्‍पो था स्यातू, 
अथया वियल्‍प एये सियमेसेति। तत्र स्थितत्यात्तायद्धियाभेदस्य न समुचच*- 
यनियमे फ्चित्वारणमस्ति | नमनु भिन्नालामप्यप्रिहोतदशुपृणमासादीना 
समुच्यनियमा हृश्यते। नेप दोप । नित्यताशुतिदि तत्र कारण, नेय 
जविद्याना जाचिबन्निष्यताशुतिरस्ति, तस्मानन समुच्रयनियम । नापि 
पिक्ापनियम , ग्रिदान्तराधिकूतरय गिदान्तराप्रतिपेधात। पारिशेष्याथा- 
थायम्यमाफयते ! 

विद्याबद के स्थिर होन पर जहंग्रह विद्याविषयर विचार किया जाता हैं कि 
बया इन विद्याओं का उपासक की इच्छा वे! अनुसार समुच्चय (साथ अनुष्ठान ) वा 
विक-प होगा । अथवा नियम से विवल्प ही होगा। यहा प्रवंपक्षी का बन है फ्रि 
प्रथम विद्याभिद के स्थित होने से समुचय ( सहानुप्डान ) नियम से कोई वारण नहीं है, 
यदि कहा जाय वि भिन भी अमिहोत्र दश् पृरणमासादि के समुझ्चय वा नियम देखा 
जाता है, वे यहाँ भी समुच्चय का नियम हागा, तो कहा जाता है हि यह दोप नहीं 
है, अर्थात्‌ उसके समान यहाँ समुच्चय नियम वी प्राग्ति नहीं है, जिससे जभिदोत्र- 
विषयक नित्य श्रुति बहा समुब्चय म वारण है। इस प्रवार विद्याला वी शोट नित्यता 
श्रुति नहीं है। इसमे समुच्चय था नियम नहीं है। विकत्प वा भी मिम्रम नहीं 
है, जिससे विद्यान्तर म अधिक्षत वे नधितार का शिसी अन्य विद्या म प्रतिपेध नहीं है, 
नथातु एक विद्या के अधिवारी मे लिए दूमरी विद्या का प्रतिपेथ नहीं है कि निससे 
विरप वा नियम हो | इमरिए परिक्षेपत्रा से यथए्ट पुर प्रएत होता है दि इच्छा के 
अनुसार समुच्चित वा विकन्पित उपासना करे | 

नम्बपिशिष्टफल्लत्यादासा विकल्पों न्‍्याय्य। तंथाटि--मनोमय प्राण- 
शरीर? (छा? पा१५ ) फिल्म सत्रह्म' ( छा ४१०४५ ) 'खित्यफाम सत्य 
समाप' ( दा० ६९४ ) हत्येपमाद्यास्तु ययदीश्यरप्राप्तिफ्ला लद्दयस्ते | नेप 
टोप | सम्तानफोष्यपि स्पर्गोदिसाधनेपु कर्मसु यावायाम्यदर्शनात्‌ । तस्मान 
झावाफास्यप्राप्राउुन्येत पिस्दप एपासा भवितुमहति न समुच्चयय । कसस्‍्मात्‌ ? 
अगिशिष्रफलत्याव | अपिशिष्ट द्यासा फलमुपास्यप्रिपयसाक्षात्तरणम्‌ + एप्रेन 
चोपासनेन सालात्कृत उपास्ये पिपय ईखेरादी दित्तीयमनर्थकम्‌ | 

शा होती है प्रि अविशिष्ट [ समान ) परदत्ता से इतका विवष होना उचित है, 
विसम [ मनोमय प्राण दरीर वाला है। सुखत्वर्प आवहानुय प्रह्म है। से यय्राम 
वाश समस्त बाटा है ) इयादि कम वाली ईशवर वी प्राप्ति-प फ्ठवॉटी 
विद्या इस प्रदार उपरब्ज होनी है,पुर्व॑त्ती वा उत्तर है हि सवावाम पते मे मह 


समानफस्ता दोष नहों है, मिससे सा बाजे भी स्वर्गादि व सावनरूप मच" 


पादः ३ ] काम्याधिकरणभाप्यम्‌ <८० 


दानादि कर्मो' में यथेट्ट प्रवृत्ति देखी जाती है। इससे यथेट्टतावक्ष के आप्त होने पर 
सिद्धान्त कहा जाता है. कि इन विद्याओं का विकल्प ही होना युक्त है, समुच्चययुक्त 
नहीं है, क्योकि एक पुरोडाशफलत्व से जैसे ब्रीहि और यव का विकल्प होता है, वैसे 
हीं अविशिष्ट ( एक ) फलत्व से विकल्प होगा । जिससे उपास्यविपयक साक्षात्कार- 
जप इन उपासताओं का अविशिष्ठ फछ है। एक उपासना से उपास्य विपयदप 
ईंब्वरादि के साक्षात्क्ृत ( प्रत्यक्ष ) होने पर यह उपासना निरभथ॑ंक हे । 

अपि चार्सस्व एव साक्षात्करणस्य, समनुब्ययपत्ते चिचवित्तेपहेतुत्याव । 
साल्षार्त्रणसाध्यं च विद्याफलं दर्शयन्ति श्रुवथः--यस्य स्यादद्धा न विचि- 
कित्सास्ति! ( छा० ३१४॥४ ) इति 'देवो मूत्या देवानप्येनि! (बु० ७१२ ) 
इति चेव्रमाद्या: | स्वृतयश्व सदातद्भाबभाविता: इत्येबसादा: | तस्प्तादविशि- 
छफलानां विद्यानामन्यतमासादाय तत्पर: स्याद्यावदुपास्यविपयसाश्षास्करणेन 
तत्फल प्राप्रसिति ॥ ४६ ॥ 

फल की अधिकता के लिए काम्य-कर्मादि का समुच्चय होता है, और उपासना का 
साक्षाक्तारहप फन न्यून-अधिक भाव से रहित तुल्य होता है, इससे फछाधिक्य के छिये 
भी समुच्चयन ही हो सकता हे, ओर उलठा समुच्चयवक्ष में ढैंविध्य से समुच्च॒य के 
विक्षेप के हेतुत्व से उच्च पक्ष में साक्षात्कार का असम्भव ही होगा। साक्षात्कार से 
ही साध्य विद्या के फल को श्रूतिया दर्शाती है कि ( जिस उपासक को बद्धा सत्य साक्षा- 
स्कार होता है, प्राष्ति-अप्राप्ति का संगय नहीं रहता है, उसी को ब्रह्म की प्राप्तिलप फठ 
होता है। जीते ही अवस्था में साक्षात्कार से सर्वात्मदेव भाव का अनुभव करके देव 
होकर देहपात के बाद भी देव को प्राम करता है, तथा अन्य देवों की भी भावना से 
जीवन काल मे अनुभव करके फिर उन देवो की प्राप्त करता है ) इत्यादि | ( सदा 
तत्तत्‌ भावना से भावित चित्त वाला होकर उसी को प्राप्त होता है कि जिस-जिस को 
स्मरण करता हुआ अन्द में शरीर को त्यागता है ) इत्यादि स्पृतियाँ भी साक्षात्कार से 
साथ्य फछ को दर्शाती है । इससे अविशिष्ट ( एक ) फडवाडी अनेफ विद्याओं मे से 
किसी एक का ग्रहण करके, जब तक उपास्यविषयक साक्षास्कार के द्वारा उस विद्या का 
फल प्राप्त हो तच तक उसी एक ही विद्या में तत्पर ( सावधान ) रहे ॥ ५९ ॥ 

काम्याधिकरणस्‌ ॥ २५ ॥ 

अतीकेपु विकरूपः स्याधाधाफास्थेन वा सतिः । अहंग्रहेष्विवेतेयु साह्षात्कृत्ये विझल्पनम ॥ 
देचो भूत्वेतिवन्नात्र काचिस्सासपत्कृतो मितिः ॥ याथाकास्यमतो ज्सीपां समुच्चयविकल्पयोः ॥ 

पूर्वोक्त फठ को अविशिष्टताहूप हेनु के अभाव से तटठम्थ उपासनाएँ यथेद् समुच्चि 
वा विकल्पितहप से की जा सकती है । संशय हे कि प्रतीक ( तटस्थ ) उपासनाओ में 
विकल्प होगा, वा इच्छा के अनुत्तार समुच्चय विकृल्परनप मति [ उपासना ) होगी । 
धुर्वपक्ष है क्नि भहुग्रहों के समान नाक्षात्कार फ्रे छिए इसमे भी विकल्प होगा । 
सिद्धान्त है कि अहुंग्रहोगासना में साक्षास्कार की मिति( प्रमाण ) रुप जैसे ( देवो भूस्वा 


८श्क ब्रह्मसतशाइ्रभाप्यम्‌ [ अध्याय ३ 


दवानप्येति ) यह भ्रुति है वैसे यहा होई प्रमाण नहीं है, इससे इनके समुच्चय और 
विक्प मे ययेए्ठता है ॥ रे ॥ 


फास्यास्तु यथाकाम॑ समुचीयरन्न वा पृ्वहेस्वभावात्‌ ॥९०॥ 

अविशिष्ठ फ्लत्यादि! त्यस्य प्रत्युदा”रणप्र्‌। याम्रु पुन काम्यांस विद्यासु 
ससय एनमेतर पायु दिशा बत्स यद न पुत्रोंद रोदिति! (छा० ३॥१४५॥२ ) 'स 
यो नाम जहोयुपास्ते यायन्नान्ना गत ततास्य यथावामचारों भन॒ति! ( छा? 
७] |५) इति चेंप्रमायास क्रियायदस्टेनात्मनात्मीय सत्तत्‌ फल साध 
यन्‍तीपु साशा फरणापेक्षा नास्ति | ता यथाकाम समुन्चीयेरन वा सम्नुच्ची- 
पेरन्पूर्वहत्यभायात | पृ्पस्यायिशिष्टफ्लत्यादित्यस्य प्रिकापदेतारभायात्‌ ॥६-॥! 

जविधिष्ट ( समान ) फ्ठस्वात्‌ दसया यह सुत्र प्रयुटाहरण है कि ( बह तो बोरई 
पुत्र  दीघतीवनार्थों इम वायु को ही गो अगरूप से बल्पित दियाआ का वश्सत्प 
से उपायना करता है वह पुत्र मरणनिभित्तर शोदन यही वरता है। जर्थावु उसका 
पुत्र नहा मरता है ) और ( जो बोई नाम मी ब्रह्मत्प स उपासना करता है उसका 
जहाँ तक नाम का वियय है वहाँ तक यथ्टं सचार होता है जैसे राजा का अप देश मे 
सचार होता है ) इत्यादिक जिन सकाम और क्रिया के समान अह्टर्प से अपने तत्ततु 
फ्टा वो सिद्ध करने वाली विद्याआ म उपास्प साक्षात्वार वी अपला नहा है उत 
में अविशि्ट फतावरूप पूर्व हेतु के अभाव स व उपासनाए इच्छा के अनुसार समुच्चित 
हांगा अथवा नही समुच्चित द्वोगी | जर्थाद्‌ ( अविशिष्टफठवात्‌ ) यह जो पूर्वक्थित 
विवल्प वा हसु है उसके अभाव स समुच्चय वा विकल्प ययेष्टठ होगा ॥ ६० | 

यथाश्रयमायाधिऊरणम्‌ ॥ ३६ ॥| 

समुझयोडद्रयदेपु याथारारयन वा सत्ति ।समुद्चितस्यदहानां तदद्भधेपु समुध्यय पे 
झड् सुद्दीरया स्तोजस्थारस्म श॒स्यादिवन्न द्वि। श्रुयतो सहभावोत्र याथाकाम्य ततो भयेत्‌ ॥ 

कर्माड़ उद्रीयादि आश्रित उपासनाआ मे उनके आश्रम अज्लो के समान उन 
उपासनाओआ वा भी समुच्चय होगा, यह पूथ पक्ष मुत्र है। सशय है कि क्माड् आधित 
उपापनाओ मे समुच्चय होगा, अथवा इच्छा वे अनुसार मति होगी॥ पूवपल है कि 
अड्डा के समुष्चित होने से उनके आधित होने बाढी उपासनाओ का भी समुच्चय 
होगा | घिद्धात है कि ग्रह (पात्र ) का ग्रहण बरके स्तात्र बारम्भ हांता है, इत्यादि 
सहमाव वचन अज्जा के समुच्चय का हेतु है बैसे तदाजित विद्याओं को समुच्चय का 
हेनु सहभाव यहाँ नहीं सुना जाता है, इससे इच्छानुसार होगा ॥ १ २ ॥॥ 

अड्डेषु यथाशक्षवभावः | ६९१ ॥ 

ऊमन्निषृद्नीथादिपु य आश्िता प्रत्यया वेदतययितिता हि ते समुच्चयेर- 
ब्किया यथाकाम स्थुरिति सशये यवाश्रयभात्र इत्याद। यवेनेपासाश्रया 
स्तातादय समय भयन्त्येब प्रत्यया अपि, आश्रयतन्यत्याश्रत्ययानाप ॥ ६१ | 


पाद: ३ ] यथाश्रयभावाधिकरणभाष्यम्‌ <०्ह 


कर्माज्ु उद्दीथादि के आश्िित तीच वेद से विहित जो प्रत्यय हैं, क्या वे समुब्चित 
होगे वा इच्छा के अनुसार होगे । ऐसा संशय होने पर यथाश्रयभाव होगा यह कहते 
है । जैसे इन प्रत्ययों के आश्रय स्तोच्रादि सम्मिलिति होकर रहते है, कर्माज्ज होते हैं, 
इसी प्रकार इनके आश्रित प्रत्यय भी मिल कर समुच्चित रहते है। जिससे प्रत्ययों को 
आश्रयाधीनत्व है, इससे इनको प्रयोगविधि से अज्जों के साथ समुच्चित अनुछान 
होता है ॥ ६१ ॥ 

हदिछ्ेश्व ॥ ६९ ॥ 

यथा चालश्रयाः स्तोत्रादयल्लिपु शिष्यन्च एबमाश्िता अपि प्रत्वयाः | 
नोपदेशक्रतो5पि कश्निठ्िशेपोडड्ानां तद्याश्रयाणां च ग्रत्ययानामित्यर्थ: ॥६२॥ 

प्रत्ययों के आश्रय स्वोत्रादि जैसे तीनों बेद में उपदिष्ट होते हैं, उसी प्रकार उनके 
भश्चित प्रत्यय भी उपदिष्ट होते हैं, इससे अड्भो को और तदाश्रित प्रत्थयों को उपदेश- 

कृत भी कोई विशेष ( भेद ) नही है इससे अद्भ के समान झासन-विधान के अविशेष 
होने से अड्भों के समान समुच्चय होगा, यह अर्थ है ॥ ६२ ॥ 
खसभादहारात्‌ ॥ ६३ ॥ 

होतपदनाद्धवापि दुरुद्वीथमनुसमाहरति! ( छा० १४४) इति च प्रणबो- 
द्वीथकत्वविज्ञानमाहात्म्यादुद्वाता स्वकमप्युत्पन्न॑ क्षत्ं होनब्रात्कसंण: अ्तिसमाद- 
धातीति त्रुबन्वेदान्तरोदितस्य प्रत्ययस्थ वेदान्तरोदितपदाथ सम्बन्धसासान्या- 
व्सववेदोदितप्रत्ययोपसंहारं सचयतीति लिझ्अद्शेनम्‌ ।। ६३ | 

समाहार-समाहरण-क्षत का संधान से भी समुच्चय प्रतीत होता है । यहां ऋग्वेदी 
का जो प्रणव है वह सामवेदी का उद्गीयथ है, इत्यादि प्रणव बोर उद्गीथ की एकताहष्टि 
से उपासना का फल है कि ( होता के स्थान में स्थितिपूवंक सम्यक प्रयुक्त कृत होता के 
कर्म से, जो उद्गाता दुष्ट उद्बान किया रहता है, अपने कर्म में चुटि किया रहता है, उसको 
रू उपासक होता अपने कर्म और उपासना के वलर्ू से अनुसंधानपूर्ण कर देता है ) 
इस प्रणव और उद्दीव के एकत्व-विज्ञान के माहात्म्य से उद्बाता स्वकर्म में उत्पन्न क्षत- 
न्यूबता को होताकृत कर्म से समाधानपूर्णंता करता है, इस प्रकार कहता हुआ, 
वेदान्तर में कथित प्रत्यय का भी वेदान्तर में कथित पदार्थ के साथ सम्बन्ध सामान्य से 
सब बेद में कथित प्रत्ययों के उपसंहार को सुचित करता है, इससे सामवेद में उत्पन्न 
उद्गीध ध्यान की जो ऋग्‌ वेदोक्त प्रणव के साथ सम्बन्ध देखा गया है, वही अज्ञी के सत्र 
बेदों में विहित उपासनाओं के समुच्चय में लिड्भ है इत्यादि ॥ ६३ ॥ 

सुणसाधारण्यशअ्लंशस्य ॥ ५४ ॥ 

विद्याशु्ण च विद्याश्नयं सन्‍्तमोझ्लारं वेदत्रयसाथारणं श्राव्रयति, तेनेय॑ 
त्रयी विद्या बतेते, 'ओमिस्याश्राचयत्योमिति शंसत्योमित्युद्रायति! (छा? ११६) 
इति च। ततश्राश्रयसाधारण्यादाश्रितसाधारण्यामति लिड्वद्शनसच | अथवा 


४०२ सह घ्नशाइरमाध्यम्‌ [ अध्याय $ 


शुणसावासण्यश्रतेश्वेति। यदीमे कमग़ुणा उद्गीथादय सर्व सपप्रयोगसाधारणा 
न स्‍्थुन स्यात्ततस्तदान्नयाणा प्रत्ययानां सहभाव | ते तूदूगीथादव साह्न 
आहिणा प्रयोगवचनेन सर्द सबप्रयोगसाधारणा भ्राव्यन्ते, ततखाश्रयसहभाया 
सप्रत्यमहभाजत दंत ॥ ६२ ॥ 

विद्या वा गुण ( विषय ) अथवा विद्यान्प गुष वाठा जथाव विद्या वा आश्रय 
हाता हुआ जाकार को वदत्रय मे साधारणरप से श्रूत्ति ववण कराती है कि (इस 
नाकार मे वदनय बिहित कर्मादि प्रवृत्त होने है, ओकार से तीन बेद छपन्न हांते हैं ) 
नोमू इस का उच्चारण बरके अ'वबयु आश्रवपय कराता है, कोम्‌ वा उच्चारणपुर्वेव 
होता स्वृति करता है. जावार वा उच्चारणपूर्वक्ना उद्बाता उद्बान करता हैं) इति। 
इससे आशारध्प आध्रय दी साधारणता से उसके आधित रहने वाली विद्याना म 
भी साधारणता है और यह भी ठिड्ढठ वा दर्नन हो है। अथवा गुणगाधारप्पश्ुतेश्च, 
इसत यह अर है वि यदिये कम के गुग ( बुद्ध ) रूप उद्दीथादि सब, वर्म के सब 
प्रयोगा म साधारण नहीं हा, तव तो उनके आधित रहने यालछे प्रत्यथा वा भी सब्र 
प्रयोगा म सहनाव नहीं हो। परन्तु वे उद्दीयादि सव तो सब अज्भा वा ग्राहत प्रयाग- 
चचन से सद प्रयोग म साधारणप्प से सुदाय जाते है, इसमे आश्रयरप उद्रीयादि 
या सब प्रयोगा में सहभाव से आधित उपासनाओ या सर्वत्र सहभाव होता हैं ॥६४॥ 


नथा तत्सहमाचाश्षते। ॥ २० ॥ 


न वेति पश्षव्यायतनम्‌ | ने यवाश्षयभाय आशभ्रितानामुपासनाना भवत्रि- 
सुमत्ति | छुन ? तत्सहमायाश्रते । यथा हि तजिवेदीपिदितानामझ्ञाना स्ठीजा- 
दीना सत्भात अु्यते--भ्र वा यूटीत्या चमस बोजन्नीय स्तोयमुपाकरोति स्तो 
अमनुशसाने अस्तोव साम गाय होतरेतद्यन! इत्यादिना, न्मुपासनाना सह 
भायश्रुतिरस्ति | 

परेच्छा और पति के अनुसार उपायता वी जाती है, नियम से नहीं, इसमें 
सिद्धा तु सूतगत नवा, यह पूर्वेपक्ष पी व्यावृत्ति करता है हि पद्भाधित उपासनाओ वा 
अवाश्य भाव ( जाधयतु-्य समुच्चय ) होते योग्य नहीं है, क्या हों है कि 
सरटभाव के अयवप से समुच्च्य नहा है । जिससे तीना बेदा म विहित प्द्ध्॑प स्तोतादि 
वा जंस सहभाव सुना जाता है कि प्रिहन्पान वा ग्रहण करके वा चमस वो ऊपर उठा 
यर स्तगता स्तोम का आरम्भ करता है, स्तोत का अनुशासन बरता है वि, ह प्रस्वौत ! 
साम गाजी, है हात | इसका बच करो ) इंयादि बचतां से सहभाव सुना जाता हैं, इस 
अकार उपायनाजा वा सहमाव वी श्रुति नहों है । 

नम प्रयोगरचन एयासा खतभाय आपयेत्‌ । नेति सम पुर्पा्न्यादुपास- 
नानामू | प्रयागवचना हि ऊ यर्वोनिमुद्ती यादीना सत्माय प्रापयलू | डदगाया- 
चुपासनानि कत्यथोश्रयाण्यपि गोडो्लावियत्युरुधावीनीत्ययोचाम फ्रथेरय- 


पाद: ३ ] यथाश्रयमावाधिकरणभाष्यम्‌ ८ 


प्रतिबन्ध: फलम्‌! (त्र० सू> ३३४२ ) इत्यम | अयमेव चोपदेशाश्रयों विशे- 
पोडज्ञानां तदालम्बनानां चोपासनानां यदेकेपां क्रलर्थलवमेकेपां पुरुषार्थव्व- 
मिति। पर च लिड्वद्ययमकारणमुपासनसहभावस्य श्रुतिन्यायाभावात्‌। नच 
प्रतिप्रयोगसाश्रयकात्स्न्योपसंहारादाश्रितानामपि तथात्व॑ विज्ञातुं. शक्यम्‌ ; 
अतस्मयुक्तत्वादुपासनानाप्‌ । आश्रयतन्त्राण्यपि ह्युपासनानि कामसाश्रयाभावे 
मा भूवन्न स्वाशयसहभावे सदभावनियममहन्ति तत्सहभावाश्रुतेरेव | तस्माग- 
थाकाममेवोपासनान्यनुष्टीयेरच्‌ ॥ ६५ ॥ हु 

यदि कहा जाय कि प्रयोग-विधि ही इन उपासनाओं के सहभाव को प्राप्त 
करायेगी, तो कहते है. कि प्रयोग-विधि इनके सहभाव को नहीं प्राप्त करा सकती है 
क्योंकि अद्भ और प्रधान के सम्वन्धों का वोवक प्रयोग-विधि होती है, उपासनायें कर्माज् 
नहीं है, उपासताओं को पुरुपार्थत्व है, पुरुष का प्रयोजनविशेष के छिए उपासना होती 
है । इससे प्रयोग-वचन ऋत्वर्थंक उद्गीथादि के आश्रित होते भी गोदोहनादि के समाव 
पुरुपार्थंक ही है, वह ( एथम्ध्यप्रतिवन्‍्ध: फड्म्‌ ) इस सूत्र में हमने कहा हैं। उप- 
देशाश्षय ( उपदेश से समझने योग्य ) अज्भ और उनके आशधित उपासनाओं का यही 
विशेष ( भेद है, कि इनमें एक को तऋत्वर्थत्व है, और एक को पुरुषार्थत्व है। ( समा- 
हारातु ) इत्यादि दो सूत्र से कथित अन्य दो लिझु भी श्रुति और न्याय के अभाव से 
उपासनाओं के सहभाव का कारण नहीं है। अर्थात्‌ छिज्ल के अर्थवादगत होने से 
मानान्तर से प्राप्त का वह द्योतक होता है, स्वयं अर्थ का साधक नहीं होता है और 
यहां मानान्तर नहीं है। प्रत्येक कर्म प्रयोग में अद्भुहप आश्नयों के सम्पूर्णझप से 
उपसंहार होने से आश्वित उपासनाओं का भी उन अड्धों के समान ही समाहार को 
नहीं समझ सकते है, वयोकि उपासनाओं को अत्प्रयुक्तत्व है, अर्थात्‌ उपासना अदज्चप्रयुक्त 
नहीं है, किन्तु फलछ काम से प्रयुक्त हैं। इससे आश्रय के अधीन भी उपासनाय, 
आश्रय के नहीं रहने पर (कार्म) यथेप्ट भले न हों, परन्तु आश्रय के समान उपासनाओं 
के सहभाव रहने पर उपासनायें सहभाव का नियम के योग्य नहीं हो सकती हैं। इससे 
इच्छा के अनुसार उपासनायें अनुष्ठित होंगी, की जायगीं, इससे उवाश्ना अज्धों के 
व्याप्य हैं व्यापक नहीं है ॥ 5४ ॥ 

दर्शानाज्ञ ॥ ६६ ॥ 

दर्शयति च श्रुतिरसहभाव॑ प्रत्यवानाम--- एवंविद्ध वे अह्मया यक्ष यजमान 
स्वीश्र्िजोडभिरक्षति) ( छा० ४६७१० ) इति | सर्वेप्रत्ययोपसंदारे दि सर्व 
सर्वविदः इति न विज्ञानबता ऋह्मणा परिपाब्यत्वमितरेपां सकीर्त्येत | तस्माच- 
थाकाममुपासनानां समुच्चयो विकलपो बेति ॥ ६६॥ 

इति श्रीमोविन्दभगवत्पुज्यपादशिष्यश्रीमच्छक्लरभगवत्पूज्यपादकृती 


धीमच्छारीरकमीमांसाभाष्ये दृतीयाध्यायस्य तृतीय: पादः ॥ ३ ॥ 
ज--++><४02&#?थहेपलल-+ 


८९७ पघह्मचूभशा्रभाष्यम्‌ [ अध्याय ३ 


प्रयधा के अधहभाव वी श्रुति दर्शानी है वि (इस प्रवार व्याहृति आदि की 
जानने वाला ब्रह्मा यज्ञ, मजमान, कौर सर ऋिगिफों वी रक्षा बरता है ) इति । 
जिमसे सत्र प्रयया के उपसहार होने पर सव ऋटषविगादि स्ववेत्ता हूंगे, इससे विज्ञान 
बाला ब्रह्मा से इतर की परिपाल्यता नहीं सकीतित हो सकेगी । इससे इच्छा के अनुसार 
उपासनाओों का सपुस्चय था विकल्प होता है ॥ ५६ ॥ 
गुणागुणात्मक विश्व छागुण ब्रह्म निर्भयप्‌ । अन्यदू मयात्मक सर्वे हमुद्ध च विनश्वरम्‌॥१॥ 
गुणेपु धात्त्विक शुद्ध कार्य कायाणकारक्सू | वारक दोपसघानामघाना हारक तथा ॥३॥ 
बाय वरह्मविशुद्धैट साह्विक सहृर्णेयुतय । ध्यात ज्ञान सुविज्ञात ददाति गुणमुत्तमम ॥इा 
उत्तमगुणदाभेन शान्तिदास्मदिलामत । भावत सदूरी देते मुच्यते ज्ञानदाभन ॥४॥ 
राजस तामस भाव यर्नेन बर्जयैज्जन । वाम शोध तथा छोभ मान मोह च मत्य रस ॥५॥ 
मरवद्वारमेतद्वि कामादि कठुपात्मवम्‌ । एनैयुक्तो न शबनोति गुण घुद्ध सुसेबितुम॒ ॥६॥ 
विद्युद्गुणनेवार्यम यत्यागार्थमव च। पादोध्य मुतिता गीत सुत्रोधाय #पाउना ॥णा। 


इति ब्रद्मसूत्रशाद्वरभाप्ये तृतीयाध्यायस्य तुतीय पाद समाप्त । 


“ला | 2:5:2>».हतहत ल्‍्त 


की ६ ए 
तृतीयाध्याये चतुथथः पादः 
[ अत्र निर्मुणविद्याया अन्तरक्ञवहिरझुसाधनविचारः । ] 

पुरुपार्थाधिकरणस्‌ ॥ १ ॥ 
ऋत्वथमात्मविज्ञान स्वतन्त्र वात्मनो यतः। देहातिरेकमज्ञात्वा न कुर्याव्कतुगं ततः ॥ 
नाह्वतथीः कम हेतुहन्ति प्रत्युत कम सा। आचारो छोकसंग्राही स्वतन्त्रा ब्रह्मघीस्ततः ॥ 

पूर्वोक्त उपासनादि से और वक्ष्ममाण साधनों से जन्य इस आत्मज्ञान से परमपुरुपार्थ 

६ मोक्ष ) होता है, इस प्रकार वादरायण आचार्य कहते हैं जिससे ( यइत्तढिदुस्तेड्मृत- 
त्वमानशु: | ऋग्‌ २।३।१८।२३ ) ये-इतु-ये एव | जो छोग उस ब्रह्म को समझ पाये, 
सो अमृतत्व को प्राप्त किये, इत्यादि श्रुति से ज्ञानसे ही मोक्ष सिद्ध होता है ॥ यहाँ 
संशय “होता है कि आत्मविज्ञान ऋत्वर्थंक है वा स्वतन्त्र है। पुर्वंपक्ष है कि जिससे आत्मा 
का देह से अतिरेक ( भेद ) को समझे बिना पारछोकिक फल के हेवु कर्मो' को मनुष्य 
नहीं कर सकता है, इससे आत्मतत्व विज्ञान ऋतुगत ( कर्माद्भ ) रूप कर्ता द्वारा है । 
प्रिद्धान्त है कि सामान्य रूप से देहातिरिक्त परोक्ष आत्मा का ज्ञान कर्माड् हो सकता है 
परन्तु नौपनिपद अपरोक्ष अद्वेत आत्मविज्ञान कर्म का हेतु नहीं है, प्रत्युत भेद रागादि 
की निवृत्ति द्वारा आत्मज्ञान कर्म को नप्ठ करता है। ज्ञानी में सदाचार लोकसंग्रहार्थक 
रहता है, इससे ब्रह्म ज्ञानस्वतन्त्र मोक्षार्थक है ॥ १-२ ॥ 


पुरुषार्थोद्तःदाव्दादिति बादरायणः ॥ १ ॥ 

अशथेदानीमौपनिपदमात्मज्ञानं किसधिकारिद्वारेण कर्मण्येबानुप्रविशव्याहो- 
स्वित्स्वतन्त्रमेच पुरुपार्थसाधर्न भवतीति मीमांसमानः सिद्धान्तेनेच ताब- 
डुपक्रमते पुरुषार्थोत इति। अत्तः अस्मादरेद्ान्तविहितादात्मज्ञानात्स्व॒तन्त्रा- 
स्पुरुषार्थ: सिद्धयतीति बादरायण आचार्यों मन्‍्यते+व  कुत :एतदवगम्यते ? 
रशब्दादित्याहु। तथाहि--तरति शोकसात्मवबिंत्‌” ( छा० ७९३.) स यो ह 
तत्परमं ब्रह्म वेद अह्व भवति! (मु० 'शरा& ) दहमविदाप्नोति <्परम 
( त० २।१।१ ) आचार्यवान्पुरुपो वेद तस्य तावेदेव"खिर यावन्न विमोद्वेड्थ 
संपत्स्ये! ( छा? ६।१४४२ ) इति | ये आत्माउपहवपाधष्मा! ( छा० ८७१) 
इत्युपक्रम्य 'स स्ोश्य लोकानाप्नोति सवाश्व कार्मान्यस्तेसात्मानम्रलु विद 
विजानाति! ( छा० ८ाण१ ) इति। आत्मा वा अरे द्रष्टठठ्य० ( शृं5:४।४६ ) 
इत्युपक्रम्य 'एतावदरे खल्वमृतत्वप! ( बु० ४|५१४ ) इत्यचंजाताय॑का हुति 
केबलाया विद्याया: पुरुषाथहेतुत्य॑ श्रावयति ॥ १ ॥ 

पूर्वोक्त ग्रुणोपसंहार ज्ञान साधन उपासनादि विचार के वाद अब इस समय 


८९८ प्रह्मघृष्रशाड रमाष्यम्‌ ( अध्याय हे 


उपनिपदु-ज य आत्मज्ञान क्मरधिवारी ते हाश क्‍या कर्म ही मे प्रदेश करता है, अपवा 
स्वतत ही पुण्पार्थ दा साधन होता है, इसे मीपासा विचार को कंस्ते हुए सुत्रकार 
प्रथम सिद्धान्त हरा ही विचार वा आरम्भ बरतें हैं ति (पुरुयाथथडत इति]) अब, 
इस वेदात में विश्टिन स्वतस्त आस्ज्ञापि से पुर्पार्थ सिद्ध होता है । इस प्रन्‍॥९ बाद 
रापण याचाय मानते हैं। यह दिस प्रमाण से ज्ञात सिद्ध होता है, ऐएस' जिज्ञासा हावे 
पर, झाप्द मे मह जबगत हांता है, ऐसा बहते है, जिससे इस प्रजार वी श्वृतियाँ हैं कि 
[ भांत्माज्ञानी शोपरमागर समार को त्तरता है। इससे जो कोई उध पर ब्रह्म वो जानता 
है, पेंट ग्रद्म ही होता है। ब्रद्मज्ञाती परत्रह्म को प्राप्त बरता है। ब्ाच्ायवाजा प्रपत्र 
जानता है; भौर उसको सत्यात्म सम्पत्ति में तमी तब देर है वि जय तथा प्रारब्व फर्म 
से नहीं विमुक्त हूयरा है, स्‍भ्रारव्यान्त मे बह सतू में स्म्पस्न रील होता है। इति 
जो बात्मा है बह सब पापों स रहित है। ऐसा जारम्म बरके (जो उस आत्मा को 
गास्रादि के द्वारा अन्वेषण-विचार करके जानता हैं, बहु सब लोक और सब्र काम वो 
प्राप्त वरता है) इवि । और ( अरे मैत्रेषि ! आमा दश्यत के योग्य है) ऐसा आरम्भ 
बरते ( अरे मेश्रेप | एतावतु दस अठ्रैव लात्मा वा दछ्शय मात्र ही बपुत'व है ) इस 
प्रयार की ध्ुतिएँ बेदकफ कारप्रविया के पुरुणाधहुदुत्व था शवण बरादी है ॥ १ ७ 
अथान्न पर, पत्यप्नतिष्ठते-- 

ठेपत्वात्पुरपाथ वादी यथाउन्यरेप्विनि जैसिनि! ॥ २ ॥ 

कर्तृत्वेनात्मन कर्मशेषत्यातद्वित्ञानमपि जीनिप्रोक्षणादियद्धिपयद्रारेण कर्म- 
सम्बन्ध्येयेत्यनस्तस्मिन्नयगतश्रयोजने आत्मन्नने या फलम्रुति _साफ्थंवाद ढति 
जेमिनिरायार्यों मन्यते । यवान्येपु द्रृव्यसस्पारऊर्मसु “यम्य पर्णमयी जुटभयति 
नस पाप श्लोक शणोति) यवइक्ते चप्लुरेय आतृब्यस्य बुड क्ते, यत्म याज्ञानुयाजा 
ध्य्यन्ते बमे या एयद्रतस्य क्रियते यम यज्ममानस्थ आतृव्यामिद्तित्यी! इत्येयजा- 
तीयणा फलन्रुतिरर्वपाद , तड़्ते | 

इस सिड्ञाल्त के वाद इस पर अन्य शर्ता करते ह-पक्षान्तर को सिद्ध करते है श- 
उर्वाक््प से जामा के कर्म के दोप ( अद्भ ) होने से उससे विज्ञाग भी विषमत्प आत्मा 
द्वारा कर्म दा ही सम्पयी है, जैसे दौहि वे प्रोक्षणादि द्रीहि द्वारा वर्मसम्पन्धी होता है, 
इसमे वर्म में सपयारत्प ज्ञात प्रयोजन वाछा आत्मज्ञान के होते जो प्ुध्पार्थवादरूप 
( तरति शोक मात्मबितु ) इत्यादि फडथुति है वह जथवाद मात्र है, इस प्रशार जैमिनि 
काचार्य मानते है। जैसे कि जन्य द्रव्य, सलवार और कमें मे फंड वा श्रवण है वि! 
( जियदी पर्णमयी जुह होती है बहु अपदब्द नही छुनता है ) यहां पर्णंमय द्रव्य वा फक 
ध्रवग है। [जो अपने नेत्रा मे यजमाद अजन करता है उससे दातु का नेभ वो ही नप्ड 
करता है ) यह संस्कार का फ् श्रदण है। ( जो प्रयाज और अवनुयाज किये जाते हैं, 
वह यज्ञ वा वर्मनववच हो विया जाती है, और थजमान के शरबतुओ था अभिभव के डिये 


पाद: ४ ] पुरुपार्थाधिकरणमाष्यमस्‌ <ण्ज 


वर्म होता है ) इत्यादि फलश्रति जेसे अथंवाद हैं, इसी प्रकार ज्ञानविपयक फलश्रुति 


ू ८ 


-श् 
न्ति 
हि । 
तर 
श्प 


पुनरस्यानारध्याधीतस्यात्सज्ञानस्य प्रकरणादीनामन्यतमेनापि देतुला 
बिना क्रतुप्रवेश आशइ्वयते । कठंद्वारेण वाक्यात्तद्विज्ञानस्य ऋतुपस्तम्बन्ध इति 
चैन। ने वाक्याद्विनियोगानपपतें:। अव्यसिचारिणा हि. केनचिदद्वारे 
णातारभ्यावीतानामपि बाक्यनिमित्तः ऋतुसम्बन्धोडबकल्पते | कतो तु व्यरि 
चारि द्वारं लीकिकबदिककमसाधारण्यात्‌ ; तस्मान्न तद्द्वारेणात्सज्ञानस्य ऋतु 
सम्बन्धसिद्धिरेति । न। व्यतिरेकविज्ञानस्य बंदिकेभ्य: कर्मश्योडन्यत्रालुपयों 
गात | नहि देहृव्यतिरिक्तात्मज्ञानं लोकिफेषु कर्मसूपयुज्यते, सबधा इृष्टार्थ- 
प्रवृत्त्युपपत्ते:॥ वेदिकेपु तु देहपातोत्तरकालफलेपु देहव्यतिरिक्तात्मज्ञानमन्तरेण 

वृत्तिनोपपद्मत इत्युपयुब्यते व्यतिरिकविज्ञानम्‌ । 


यहां सिद्धान्ती कहते हैं कि कर्म के आरम्भ के विना पठित आत्मज्ञान का प्रकर- 
णादि में किसी एक भी हेतु के बिना ऋतु में प्रवेश केसे आशद्धित हो सकता है । यदि 
कहो कि वाक्‍य से कर्ता के द्वारा उसके विज्ञान को ऋनु के साथ सम्बन्ध होगा, जैसे कि 
जुहु को ऋतु के साथ सम्बन्ध है, और पर्णता को जुह द्वारा कर्म से सम्बन्ध होता है, 
बेंसे कर्ता को कर्म से सम्बन्ध है, इससे कर्ता हारा उसके विज्ञान को कर्म के साथ 
सम्बन्ध होगा, तो कहा जाता है कि वाक्य से विनियोग ( सम्बन्ध ) की अनुपपत्ति से 
ऐसा नहीं हो सकता है । जिससे किसी अव्यभिचारी ( नित्यक्रतु सम्बन्धी ऋतुब्याप्य ) 
हारा अनारभ्याधीत का भी वाक्यनिमित्तकक्रतु के साथ सम्बन्ध सिद्ध हो सकता हैं 
जैसे कि ऋतु व्याप्य जुह छारा पर्णाता को कर्म के साथ सम्बन्ध होता है, और छोकिक 
वैदिक कर्म साधारणता से कर्ता तो व्यभिचारी हार रूप है, ऋतु से व्याप्य नहीं है, 
जिससे कर्ता द्वारा उसके ज्ञान को कर्म के साथ सम्बन्ध की सिद्धि नहीं हो सकती है । 
फिर पूर्व॑पक्षी कहते हैं, कि यत्रपि कतेत्व रुप से कर्ता ऋगुव्याप्य नहीं है, तथापि देह 
से भिन्न रुप से ज्ञात कर्ता ऋतु से व्याप्य है, इससे व्यभिचार रुप दोप नहीं हे, जिससे 


इज जे 


देह से आत्मा के व्यतिरेंक शांव का वैदिक कर्मो से अन्यन्ष उपयोग नहीं है, देह से 
भिन्न आत्मा रा ज्ञान छौकिक कर्मो में उपयुक्त नहीं होता है, जिससे देहात्मत्व झप से 
वा भिन्न रूप से किसी प्रकार भी आत्मा का ज्ञान रहे हृष्टार्थक प्रवृत्ति की सर्वधा सिद्धि 
होती है । परन्तु देहवात के उत्तर काल में फछ वाले वेदिक कर्मो में तो देह व्यतिरिक्त 
आत्मज्ञान के बिना प्रवृत्ति नहीं सिद्ध हो सकती है, इससे व्यतिरिक्त आत्मा का ज्ञान 
कर्म में उपयुक्त ( सफल ) होता है । 
नम्वपठतपाप्मत्वादिविशेषणाद संसायोत्मविपयर्मीपनिपदं दर्शन ने पदृत्तयडूँ 
स्थान | न। प्रियादिसंसाचतस्य संसारिण एवात्मचा द्रष्टव्यत्वनापदशात। 
अपहतपाप्मत्वादिविशेषण तु स्तुत्यथं साविष्यति | ननु तन्न तत्र भ्सावतस- 
9 ब्र० 


<प्ट प्रझ्सुघशाए सरप्माम [ अध्याय हे 


तसदविक्मससारि ह्रञ्म जगरकाएण तदेग थे ससलारिण जात्मन पारमाविक 
स्मरूपमुपनिप सूपदिश्यत हति। सत्य प्रसावित सस्येय तु स्थुणानिसननसत्फ- 
राह्मरेणालेपसमायान ।क्पते दाद्यीय ॥ २ ॥ 

यदि कहो हि देह से भिन्त जात्मा व ज्ञान फर्म म उपयाग होते भी जपहतपराप्म- 
धवादि विशेषण से युक्त अससारी जात्मा विधयव उपनिपरदूजय क्षास प्रवृत्ति बा जंग, 
कम वा साधन नही ही सकता है, तो वहा जाता है कि अससारी जमा नहीं है। 
भंघाकि जिश्केशि! जाया आदि तिय होत है उसी प्रिय सादिसे समूचिद समारी जागा 
का ही द्र्टप रूप से उपदेश हाने से ससारी ही आत्मा हैं। अपहतपाष्मयादि जात््मा 
के विज्येषण तो स्पृत्यथंक हाग । यहाँ शक होती है कि “न्‍्मादि सूप्त से जारस्य वरभे 
तत्तत स्थानी म यह प्रस्ताधित [पुर्णुंल्प स सिद्ध ) क्रिया गया है हिं अधिक ( समसारी 
से भित्र ) अतएवं अमसारी ब्रह्म जानू वा कारण है और वही ससारी आध्या था 
धारमाधिक स्वरुप उपनिषदों म उपदिष्ट होता है, किर उसका यहाँ अभाव बैंस कहा 
जाता है। उत्तर है वि प्रधावित हुजा है सो सत्य ही है, उसपर यहाँ निषेध नहीं विया 
जाता है विन्तु स्थृुधानिवनत के समान उस्चो वी दृदता के लिए फल द्वारा बाक्षेत भौर 
समाधान किये जाते हैं ॥। २॥ 


आचारदर्ानात्‌ ॥ ३ ॥ 


जनको € बैदेसे बहुदक्षिणेन यत्तेनज! (बु० ३११) ्यद्यमाणों वे भग- 
वन्‍्वो5हमस्मि! ( छा? /१११५ ) इत्येयमादीनि अद्यगिदामध्यस्यपरेपु बाक्येपु 
क्मसम्बन्धदर्शनानिं भयन्ति | तथोदालरादीनामपि पुत्ननशासनाडिदर्शसा- 
ड्राहस्थ्यमम्बन्योपपगम्यते। के उलाबेब्लानात्पुरुपार्यसिद्धि स्पारित्सिर्धभनेका- 
याससमन्वितानि कममोणि ते छर्यु अक्के चेन्‍्मघु सिम्देत क्िमर्थ पर्यत अनेत 
इति न्यायात्‌ ॥ ३ ॥ 
( विंदेह निमि वश वे राजा जनकने बहुत दतविषायुक्त यज्ञ के द्वारा यशव दिया । 
है. भगवत ऋषिगण मैं यज्ञ करने वाटा है जाप लोग यहाँ बे ) यह ज्ञानी कैसेय 
राजा ने कहा था। इत्यादि, अन्यपर ( विद्याधिधिपरक कर्मविधिपिन्न ) बाव॑या मे 
त्रद्मवेत्ताओ के कर्म सम्बन्ध के दर्शन होते है। इसी प्रतार उद्दास्फादि के भी पुत्र के 
प्रति उपदेशादि के दर्शन से, उनका पग्रहस्थ वर्म यज्ञादि के साथ सम्यन्य उपर ध अवगत 
द्वीवा है, केवड ज्ञान सं यदि पुदपाथ की सिद्धि हावी तो अनेर जायात ( परिश्रम 
से मुक्त कर्मों यो वे ज्ञानी लोग क्या करते, भरा ( थवक्ष ) पास में गृह कोण में मधु 
मिल जाय, तो मध्वर्थी पर्वत यर बया और रिस फठ वेः डिए जावयगा | इस न्याय से 
देवडू अनापाद साआज्ञान से मांस की सिद्धि हो तो दाई जानी कर्म नहीं बरे, जौर 
ज्ञानी के ब्माचार का कह होगा है, इसमे ज्ञान कर्माज्ञ है, अर्थीनु कर्म समुच्चित 
ज्ञान से मोक्ष होता है ॥ ३ 


पादः ४ ] पुरुपार्थोथिकर्णसाष्यम्‌ ट्ष््‌ 


च्छ्त।। ४ ॥ 

थदेव विद्यया करोति श्रद्धयापनिपदा तदेव वीर्यवत्तरं सव॒तिः (छा० 
१११० ) इसि च कमशेपत्वश्रवणाद्रिद्याया न केवलाया: पुरुपाथर्हे तुत्वम्‌ ॥9॥ 

( विद्या, श्रद्धा और उपनिषद्‌ ( ध्यान ) से युक्त होकर जिस कर्म को करता है, 
चही कर्म अतिवीर्ययुक्त होता है, अज्ञ के कर्मों से अधिक फलप्रद होता है ) इस प्रकार 
विद्या के कर्म गेपत्व के तृतीया विभक्ति से श्रवण होने से केवल विद्या को पुरुषार्थ का 
हेनुत्व नहीं है ।॥ ४ ॥॥ 

समसनन्‍्वारूलणात्‌ ॥ 5७ ॥ 

त॑ विद्याक्मणी समन्वारभेते! (ब्रृ० 2०2२ ) इति च बिद्याकर्मणो: फला- 
रस्से सहकारित्यदशनाजन्न स्वातन्ज्य विद्याया: ॥ ४ ॥ 

( मरण के वाद परलोक में जाते हुए उस जीवात्मा के साथ घुभाशुभ विद्या और 
ऋरम बनुगमन करते हैं, साथ वासनाएँ जाती हैं। इस प्रकार विद्या और कर्म को फलों के 
आरम्भ में परस्पर सहकारित्व ( साहित्य ) के दर्शन से फछारम्भ ( पुरुपार्थ ) में विद्या 
को स्वतन्त्रता नहीं है, किन्तु विद्या कर्म का अंग है । 


तह्॒तों विधानात्‌॥ दे ॥ 

आचायेकुलाहेदमधीत्य यथाविधानं गुरोः कर्मातिशेपेणाभिसमादृत्य 
ऋुटुम्वे छुची देशे स्वाध्यायमधीयानः ( छा० ८।१४॥१ ) इति चेबंजातीयका 
श्रुतिः समस्तवेदाथंबिज्ञानचतः कमोधिकारं दशयति, तस्मादपि न विज्ञानस्य 
स्वातन्त्येण फलहेतुत्वम्‌ | नन्वत्राधीस्येत्यध्ययनमात्र चेदस्य श्रयते नाथेवि- 
ज्ञानम्‌ | नैप दोपः | इश्टाथत्वाद्वेदाध्ययनसथोवयोधपयेन्तमिति स्थितम्‌ ॥ ६ | 

( गुद् की सेवा-बुश्रूपा आदि कर्मो से अतिरिक्त काल में विधि के अनुसार अर्थ 
सहित वेदों का अध्ययत करके फिर गुरुक्षुल-गुरुगृह से अर्थात्‌ ब्रहमचयें से अभितः 
विधिपूर्वक समावर्तन करके, कुट्रम्ब में, गार्हस्थ्य में स्थिर होकर प्रतिदिन झुचिदेश् में 
देद का अध्ययन तथा अन्य नित्यादि कर्मों को करता हुआ ब्रह्मयछोक को प्राप्त 
करता है ) इत्यादि प्रकार वाली श्रुति समस्त वेद बौर बेदाथ के ज्ञानवालों के कर्म 
विपयक अधिकार को दर्मातों है। इसमे भी चिन्नान को स्वतन्त्रता पूर्वक फल का 
हेतुत्व नहीं है । यदि बंका हो कि श्रुत्ति में ( अधीत्य ) अध्ययन करके, इस प्रकार वेद 
का अध्ययन मात्र सुना जाता है| अर्थ का विज्ञान नहीं सुना जाता है, तो उत्तर है कि 
यह बर्थ का बश्षवण रूप दोप नही है, जिसमे ब्रीहि अवधातादि के समान वेदाध्ध्ययन 
के हृष्टार्थक होने से अर्थ के अववोधषपर्यन्त वेदाध्ययन कहा जाता है, क्योंकि अ्थाविधोध 
हूप हृष्टफछ के सम्भव रहते, महष्टाथंक अध्ययन को मानना अवुक्त है, ब्रह्म भी 
वेदा्थ है, इससे ब्रह्मआान वाले के छिए कर्म का विधान होने से ज्ञान कर्म का अंग है, 
यह स्थित हुआ ॥ ६ ॥ 


९०० प्रहयसूत्नह शा रभाष्यम्‌ [ अध्याद ३ 


नियमाध ॥ ७ ॥ 
छर्न्नेचेह क्मोणि जिजीपिपेन्द्त समा । 
एम त्ययि सान्यवेतोउम्ति न कर्म हिप्यते नश॥ (ईशा० ०? ) इन । 
तंवा 'एवंट्र जरासय समन्र यतप्रिशेत्र जरया या होपास्मान्मुन्यते झत्युना 
था इत्येबचातीयमानियमादपि क्‍्मशपलमभेव बियाया इति / ७ 
[ इस मानव देह मे अग्निहोत्रारि विहित वर्मा क्रो बरता हुआ हो सी वर्ष तक 
जोन यो दच्छा वर वयावि शनायु समुत्य बत्ग जाता है। दस प्रवार कर्म करते हुए 
जीन घाटे परेच्ठारहित तम सरसात्राभिमानी मे भी बम नहीं लि होगा। इससे 
अनययथा वर्मारिप का साधन नहा है ) दति। इसी प्रकार ( यह जो अग्निहोत्र है सो 
जरा अवस्था नीरए मरणपयत वर्तेय सतन्‍याग रूप है. इसम जरा अवस्था से वा 
मृयु से ही मनुष्य इस अग्निहोत्न कम से मुक्त ( रहित ) होता है। इस प्ररार के 
निया से भी विधा को क्मयपय हो है॥ ( द्विनीव सुचगत "ाप वात्‌ यह परस्यम्य'त्त 
पद प्रथमात रूप से यहाँ तंव जाया ९ )॥ ७ ॥]ा 
एय प्राप्ते प्रतिप्रिपत्ते-- 


अधिफोपदेशात्त बादरायणस्सेब॑ तदजनात | ८॥ 


तुशदात्पतां प्िपरिय्ती | यहुक्तम-शेष यापुनपा बयान ? (म्र० सू० ३९१) 
इति, तमोपपतच्ते | कस्मात्‌ ? अविफोपनेशात्‌ | यहि ससार्थेयात्मा शारीर 
क्ता भे त्ता च शरीरमाजब्यतिरेकेण वेटान्तेपृपदिए स्यात्षननों बणितेन प्रका 
रण फ्ललररथनादुत्य स्यात्‌ । आायवकाताउन्जारारादात्मन उससारशीशखवर क्तृ- 
लादिससारिधमंरहिताउपहलपाप्मलाडियिशेषण परमात्मा नेद्ल्रेनोपदिश्यने 
वेदान्तेपु । 

इस प्रर्गार पुबंपलल के प्राप्त होन वर उसवं सिपेजपूथ्रवा सिद्धांत का विधान 
करो हैं कि 

सखतारी स अधित ( श्रेष्ठ भिन्न ) तत्व वा शुति मे उपर होने स ता प्रथम सुचौफ 
बादरायण जाचाय जा ही मत स्थित है निश्चय योग्य हु जिस इसी प्रवार उस 
अपिक तव का धृतिया म॑ दब्चन होगा है। दसत सूचगव तु शद से पुबंपल परावुत्त 
( निदृत्त ) होवा टै कि जां वहा सया है वि (दापवाद्युद्धाथवांद ) इत्यादि। बह 
उपपन नही हाता है, डिस्त हतु म नहां उपपचान हाता है. तो जधिक उपदेश से नहा 
उपपात हाता है। यदि वर्ता भाक्ता समारी ही झारीर जात्मा शरीर मान से भिन्व 
ट्य से वदा ता मे उपडदि्ट होता, तद तो पुरबंव्णित रीति से फल्थशुति को अथवादप्व 
होता । शारीर (जीव ) आत्मा स अधिव (भिन ) ही अससारी ईश्वर बलू- 
त्वादिस्रपारिधमंरहित, अपहृत पाप्मत्वादि विशेषण वाटा परमात्मा वेथत्व रुप से 
वेदान्ता मे उपडिष्ट होता है । 


बाद: ४ ] पुरुणर्थाधिकरणभाष्यम्‌ ९०१ 


सच ताहइज्ञान कम्ृणा प्रततेक भर्वात अत्युत कसाण्युाच्छनसीत्ते वर््यात 
पम्नद च! (ब्र० सूृ० ३४१६ ) इत्यत्र | तस्मात घुद्पाथात: शब्दात! 

( ब्र० सू० ३४१ ) इति यबस्मतं से गबवता। दरायणरसुय तत्थेव तिएतिन 
शेपत्वप्रशनिर्भमिदित्वासातेश्वालयितु शक्यने । तथाहि तमधिक शारीरादीश्वा- 
सास्सानां दशयबन्ति शुतयः--वयः स्वन्नः सवंवित्‌! ( झुण्ड० ११६ ) 'बीपा३इ- 
स्माद्टातः पबते! सीपोदेति सूथः (ते० श|८घा१ ) 'पहड्रय॑ बजसुग्तम? 
६ कठ० क्षर ) एतस्थ वा अश्षरस्थ अशासने गार्गि? ( ब्ूृ० श८६ ) 'सतद्ेक्षत 
चहु स्यां प्रजावेयति, सत्तेजोइसजतः (छा० छक्षश३ ) इत्वेबमाद्या:। यत्त 
प्रयादिसंसूचितस्य संसारिण एवात्मनो वेश्वतयाउन्ुकपंणम्‌ आत्मनस्तु का- 
साय सब प्रियं भवति। आत्मा वा अरे द्रप्रठव० (चु० शश्ट५ ) पयः प्राण 
आणिति स॒ त आत्मा सबान्तरः (ज्रु० ३४४१ ) 'य एपोडक्षिणि पुरुषों दृश्यते? 
६ छा० 5!७॥४ ) इत्युपक्रम्य एदें त्वेब ते भूयोनुड्याख्यास्थामि! (छ/० ८६३) 
इति चेंबमादि, तद॒पि अस्य महतोभूतस्य निःश्वसितमेतयद्रस्वेंदः (ब्लु० 
१2।१० ) 'योडशनायापिपासे शोक मोह जरा झृत्युमत्येतिः (ब० ३९१) पर 
उ्योतिरुपसंपद्म स्वेन रूपेणासिनिष्पच्यते स उत्तसः पुरुष: ( छा? ८१२३ ) 
इत्येबमादिशिवोक्यशेपे:. सत्यामेबाधिकोपदिदिश्वायामत्वन्ताभेदाभिप्रायसि- 
यविरोधः | पारमेखवरसेब हि शारीर॒स्य पारसार्थिकं स्वरूपम्‌, उपाधिकृतं तु 
शारीरत्वम्‌ तत्वमसि! ( छा? ६।८।७ ) 'नान्यदतोडस्ति द्वप्ट” (च्ब० श८। 
११ ) इत्यादिश्ुतिभ्य: | सब चतद्विस्तरेणास्मामिः पुरस्तात्तत्र तत्र वर्णितम्‌ ॥ 
उस परमात्मा का विज्ञान कर्मो का प्रवर्तक (साधक ) नहीं होता है । प्रत्युत 

( उल्दा ) कर्मो' का उच्छेद करता है, जो ( उपमद च ) इस सुत्र मे कहेंगे। जिसमे 
६ पुरुषार्योउतः जब्दात्‌ ) यह जो भगवान्‌ वादरायण का मत है, वह बैंसा ही वर्तमान 
है, गेपत्वादि हेत्वाभासों में वह विचलित नहीं किया जा सकता हे । अर्थात्‌ ( ज्ञानं 
कर्माज्ुमू, अफलत्वे सति कर्मगेपाश्षयत्वातू ) ज्ञान कर्म का अंग है, फलरहित होते कर्म- 
जप कर्ता विषयक होने से यह हेतु असिद्ध है, जिससे मोक्षफल वाला ईइवर का ज्ञान 
होता है, जिससे इसी प्रकार गारीर से अधिक उस ईश्वर रूप आत्मा को श्षृतियाँ 
दर्शाती हैं कि ( जो परमात्मा सामान्‍य रुप से सबको जानने वाला सर्वज्ञ और विज्ञेप 
रूप से जानने वाला सर्ववेत्ता है) इस परमात्मा के भय से ही वायु सब को शुद्ध 
करता और वढाता है। ( इसके भय से ही सूर्य उदित होता है )। उद्यचत बच्च के 
समान तबह्य महान भय का हैं है। हे गाभि | इसी अक्षर अविनसाश्षी के प्रशासन में 
सूर्य और चन्द्र विधृत नियमित होकर स्थिर रहते हैं। उस सब ने विचार किया कि 
बहुत होऊं। बहुत रूप में उत्तन्न होऊं, किर उसने तेज को रचा, इत्यादि श्रुतियाँ 
कहती हूँ । जो भी प्रियादि संनूचित संसारी भात्मा ही का वेचरहप से अनुकर्षण सम्बन्ध 
है कि ( अपने काम के लिए सब प्रिय होता है। बरे मेत्रेयि ! आत्मा ही चमझने 
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योग्य है। जो मुख नासिका सचारी प्राण क द्वारा प्राण वी चेष्टा करता है वह तेरा 
विचानमय थात्मा सर्वात्तर है) जौर ( जा यह आँख मे पुरुष दीखता है ) इस प्रकार 
उपक्रम करके ( इस उक्त आत्मा ही वा मैं क्रि व्यास्यात कत्या ) इत्याटि जीवामा 
बंध अनुक्पण है । वह भी ( इस महान स्वरूप का यह निश्वसित है जो क्रग्वेद हैं। जो 
भूष विपासा जात मोह जरा ओर पृत्यु का उाऊघन करता है जो परण्योति दो प्राप्त 
करके अपन स्वरूप स निप्पन सिद्ध हाता है वह उत्तम पुद्प है ) इयादि बंजमंशपा से 
अभिक ( मिनप्रहा ) के उपरेश की इछा के रहते ही अभेद मे अभिप्राय वाले 
सनकद॑ण है इसम अविरोध है जीव का पारमाधिक स्वरूप पारमइवंट ( परमेश्वर 
भिन्त ) ही है, शारीरत्व [ शरीरभवत्य ) ता उपाधिक्त है जो ( तत्वमसि सायद* 
तोःसित द्रप्टू ) बह तुम हो इसमे आय द्रप्टा नहीं है दयादि शरुनिया से सिद्ध होता है 
यह सब तत्त्व तत्तत्‌ स्थाना में विस्वारपूर्वक पूव हुम से वणित हुआ है. सह भाष्यवार 
वा कक्‍्यन है ॥ ८ ॥ 
तुल्य॑ तु द्शनम ॥ ९॥ 
यचुक्तमाचारदर्शनास्क्मशेपो पिश्वेति। अत त्म --छु यमाचारतशनमर- 
मंशेपत्येडपि उिद्याया | तवाति श्रुतिभयति--एवद्ध सम वे तदिद्ास आहु्- 
धय कायपेया क्मिर्था बयमध्येप्यामद्दे क्षिमिथो यय यायागद। एतद्ध सम 
ततपूर्ते विद्यासोडपरितोत्न न जुदयाचकिरे! एव मे तमात्मान निटिसा आह्मणा 
पुनपणायाश्र वित्तेपणायाश्व लोफ्पणायाश्रव व्युत्वायाव भिक्षाचय चरन्त 
(यरू० ३४॥१ ) इत्ययतातीयरा। यातयव्क्याटानामपि तद्ययिटामकर्मनिप्रल 
इश्यते--एतायलरे साममृतत्यमिति शोक्रत्या थालव क्यो विहार ( बु० 
शाश (० ) इत्यातिशुतिभ्य | अपिच यायमाणा € थे भगपन्‍्तोडहमस्मि! 
(छा ४१९५ ) इत्येतजिप्नदर्शन पश्वानरतियारिपयवम । सभयति चर सेपा 
विफ्राया अद्यवियाया क्मंसाटित्यल्शनम्‌ न त्वत्रापि स्मीज्ञसमस्ति प्रजरणा- 
थभावात ॥ ६॥॥। 
नौर जा यह कहा था कि आचार क दरन से विद्या क्मवा॥प (अद्न)है। 

यहा वहत हैं रिं विद्या थो अक्मशापता [ स्वतञ्ता ) में नी जाचार का दान तुय 
है जिससे इस प्रकार वी श्रुति है. कि ( दस प्रसिद्ध आत्मतत्व का उस बलद्मस्वस्प 
जानन वाट कावपेय ऋषि क्‍च्त हैं कि हम कप टिए अध्ययत करेंगे । किस छिए 
यच करेंगे। इसी घाफ और प्राण के परम्पर होम रुप अमिहात्र वी चाननवार पूर्ण के 
विद्वानों न अभिद्वात्र नही किया । मृयु णादि में रहित उस आत्मा वो इस निनव्यस्प 
जानकर ब्रद्मनिष्ट लोग ) पुत्राथक्र, वित्ता्थक्ष और हादायँंत्रा इच्छाओं से ब्युत्यित 
उपरत होकर फिर मिथाचरण करत हैं। इत्यादि श्रुति है । ब्रह्मवत्ता यातवल्वयादि 
के वी अकर्मनिष्ठव ( वर्मरहितत्व ) दवा जाता है ति ( अर मेत्रेयि ! अद्रैत आत्मदरन- 
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मात्र ही अमृतसर है, ऐसा कह कर बाज्ञवल्वव ने त्याग किया ) इत्मादि श्रत्तियों से 
याननवन्क्यादि के कमंरहितत्व ज्ञात होता हैं । दूसरी वात हे कि ( हे भगवन्त में यज्ञ 
करने वाला हूं उसे देखने के छिए आप यहाँ ठहरें ) यह लिड्भदर्शन वैदवानर विद्या- 
विपयक हैं । सोपाधिक ब्रह्मविद्या में कर्मंसाहित्य का दर्शन सम्भव है। रन्तु इस 
चेंड्वानरविद्या में भी कर्म का अद्धत्व नही हूँ, जिससे कर्म के प्रकरणादि के अभाव से 

ज्भत्व नहीं सिद्ध हो सकता हैँं। छोकसंग्रह के लिए ज्ञानीकृत कर्म वस्तुतः कर्म॑ नहीं 
होता है ॥ ९ ॥॥ 

यत्पुनरुक्तपू-- तच्छू ते ( ब० सूृ० र।४४ ) इति, अन्र ब्रम:--- 

अखावशिका ॥ १०॥ 

“यदेव विद्यया करोति! (छा? १११० ) इत्येपा शुतिर्न स्बविद्याविषया 
प्रकृतविद्याभिसंवन्धात्‌, प्रकृता चोद्गीथविद्या ओओमित्येतदश्षसमुद्नीथमुपासीतः 
(छा० १११ ) इत्यत्र ॥ १० ॥ 

जो यह भी कहा था कि ( तच्छृतेः ) कर्मागत्व की श्रुति से चिद्या कर्माड्ध है । 
इति । इस विपय में कहते हैं कि-- . 

(जो विद्यायुक्त होकर कर्म करता है ) यह श्रुति, प्रकृत विद्या के साथ अभि- 
सम्बन्ध से चर्वविद्याविययक नहीं है और ( ओम्‌ इस अक्षर रूप उद्गीथ के अवयच की 
उपासना करें ) यहाँ यह उद़ीय विद्या प्रकृत हैं। इससे आत्मबिद्या कर्म का क्षेष 
नहीं हैं ॥ १० ॥ 

विसागः शझातवत्‌ ॥ ११ ॥ 

यदप्युक्तमू--त॑ विद्याकर्समणी समन्वारभेते? ( बृ० 2४।२ ) इत्येतत्समन्चा- 
रम्भवचनमस्वातंत्ये विद्याया लिड्रमू--४ति तत्पत्युच्यते | विभागोषच्र द्रष्टव्यो 
विद्यान्यं पुरुषमन्धारभते कर्मोन्यमिति | शतवत्‌, यथा शतमाभ्यां दीयतामि- 
त्युक्ते विभज्य दीचते पश्चाशदकस्म पद्चाशदपरस्स तद्दत्‌ | चचेद समनन्‍्यारस्म- 
बचन मुमुक्नुविपयप्‌ 'इति नु कासयमान/ ( ध्र० 2॥४॥६ ) इति संसारिविपय- 
त्वोपसंदारातू, 'अथाकासबसानः (ब्वु० 2७६ ) इति व भसुक्षो: प्रथशुप- 
क्रमाव | तत्र संसारिविषये विद्या विद्चिता प्रतिपिद्धा च परिय्द्यते विशेषाभा- 
बात | कर्मापि विहित॑ं प्रतिपिद्धं च यथाग्राप्रानुवादित्वात्‌ | एवं सत्यविभागेता- 
पीद॑ समस्वारमभभवचनमबकल्पते ॥ ११॥ हि 

और जो यह भी कहा था कि ( उच्च परसोक में जाने वाछे के साथ विद्या और 
कर्म अनुगमन करते हैं ) यह समन्‍्वारम्भ ( साथ गमन ) वचन विद्या की अस्वतन्त्रता 
में लिड़ ( हैतु ) हैं। उसका प्रत्युत्तर-प्रत्याव्यान कहा जाता हूं कि बहाँ विभाग 
समझना चाहिये कि विद्या अन्य पुरुष के साथ अदुगमन करती हैं, मुमुक्ष को मुक्त 
करती है । कर्म अन्य के साथ अनुगमन करता है। थत के समान इस विभाग को 
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समझना चाहिये। जैस कि इन दोनो को सी यपये दो, ऐसा पहने पर विभाग क्रके 
दिया जाता है। प्यास एप वो और पचास अन्य को दिया जाता ढें। एसी प्रकार 
यश भी विभागपूर्वक विद्या भोर वर्म वा सहगमन होता ह। बस्तुत यह राहगमन 
वचन भुमुश्ठ॒ विषयक नहीं है, और विद्या शब्द वा आत्मज्ञान अध नहीं है, जिसे 
( इस प्रकार वामता बरते वाठा कम बरता है, और जन्मता मरता है ) इस प्रवार 
धसारी विषयक उपसहार से, यह सहगमन रासारी विपयव ही भिद्ध होता है। 
( जिससे बाम रहित मुक्त होता है) इम प्रवार मुमुश्ु बा पृथत] उपग्रम से भी 
मुम्रश्नुविषपक्कत उक्त बचन नहीं है। उस समच्वासम्भ वचन में समार विपयाा उस 
बातय मे विद्या शब्द मे विहित उद्गीवादि विद्या जौर निषिद्ध नम री दशनादि दोना 
परियृह्ीत होते हैं, वयाक्ति विशेष बचन वा अभाव है ओर कम घक्द के भी यथा प्राप्त 
के अनुवादित्व द्वोन से विद्ित प्रतिपिद्ध दोनो ही कम कम शब्द से गृहीत होने है । एसा 
होने पर अधिभाग से भी समस्वारम्म वचन सिद्ध होता है ॥ ११॥ 

यच्ृतत्‌ 'तद्वतो प्रिवानात! ( श्र० सू० ३2६ ) दृति, अत उत्तर पठति-- 

_. आध्ययनमात्रवतः॥ १२॥ 

आचार्यकुलादेदमधीत्य' ( छा? ८१४॥९ ) इृत्यत्राध्ययनमाप्रस्यथ श्रपणा- 
दध्ययनसायबत एये क्‍्मय्िधिरितध्ययस्थास । सस्पेव सत्ययिद्रस्यादनवि- 
घार कम्मसु प्रसब्यते। नेप दोप | न बयमध्ययनप्रमप कर्मीयवों उन्मविका- 
रकारण वारयाम , ररि तक्यापिनिषदमात्मयान स्पातन्थ्येणेय श्रयोजनयत्मतीय- 
साम न कमोषिकार॒सारणता प्रतिपद्यत इत्येवायप्रतिपादयाम । यथा न 
क्रयन्तरक्ञान ऋतन्वराधिकार(णा)पेद्यत एनमेतदपि द्रष्टव्यमिति ॥। १६ ॥ 

जो यह कहा था कि ( तडतो विधाबातु ) वदावतान वाडे के छिये वर के विधान 
से ज्ञान कर्मा हु हैं! इससे उसका उत्तर पढ़ते है वि 

( वद का अध्ययन वरफे जाचार्ये छुठ से समावतनपुर्वक गृहस्थ हो ) यहाँ अव्ययन 
मात्र के श्रवण से अध्ययन मात्र वाले ही वे लिये वमविधि है, एसा निश्चय करते 
है। यदि वहो कि एसा होने पर अविद्वत्ता-वेदोक्ताथ क ज्ञान से छूयता के कारण 
कर्मो मे अवधिवकार वी प्राप्ति होगी, लर्थात्‌ अर्थ के ज्ञाय से रहित बबठ बद के 
पक्षरों को जानने वाला कर्म का अधिवारी नहीं हागा, वैदिक कम नहीं वर स्ैगा, 
तो कहा जाता है दि यह दोय नहीं है, जिससे अब्ययनंजन्य कम के अधिकार के 
कारणृहप बम ज्ञान का हम मात्र पद से वारंण नही करते हैं। किन्तु बया करते है 
कि उपनिषदुजन्य स्वतन्ततापूर्वेक प्रयोजत वाछा ( सफर ) प्रतीत होता हुआ आात्म- 
जान मर्माधिह्तर की कारणता को नहीं प्राप्त होता है, इसना ही प्रतिधादन करते 
है। अर्थात्‌ आत्मृज्ञानरद्ित वेदज्ञ कर्मापिकारी होते है, आह्मज्ञ नहीं। और जेसे 
कबतर भा जान क्श्शि दी अन्‍य त्रयु के अधिकार में अपक्षित नही होता है, दसी प्रतार 
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इस आत्मज्ञान को भी समझना चाहिए कि यह -किसी ऋतु में अपेक्षित नहीं होता है, 
ऋतु का ज्ञान ऋतु में अपेक्षित होता है ॥ १२॥ 
यदप्युक्त 'नियमाश्' ( त्र> सू० ३४७ ) इति, अन्नासिधीयते-- 
लाविदेषाल ॥ १३ ॥ 
कुबेन्त वेह क॒म्मीणि जिजीविपेत' ( इशा० २ ) इत्येवमादिपु नियममश्रवणेपु 
इति विशेषो5स्ति, अविशेषेण नियमविधानात्‌ !। १३॥ 

जो यह भी कहा था कि ( नियमाच्च ) जीवन काल में सदा कर्म के नियम से ज्ञान 
कर्माड़ है, इस विपय में कहा जाता है क्रि-- 

( इस मानव देह में कर्म करते हुए ही सौ वर्ष जीने की इच्छा करे ) इत्यादि 
नियम विषयक श्रुतियों में, अविशेप ( सामान्य ) रूप से नियम के विधान से विद्युत 
को कर्म करते जीवन की इच्छा करनी चाहिये ऐसा विशेष नियम नहीं है। इससे 
अधिद्वान आत्मज्ञानरहित विपयक वह नियम है ॥ १३ ॥ 

स्तुतथेष्छुमतियवाँ ॥ १४ ॥ 

कुर्व॑न्नेवेहर कमोणि! ( ईशा० २ ) इच्यत्रापरों विशेष आख्यायते | यद्यप्यत्र 
प्रकरणसामशथ्योदिद्वातिव कुवन्निति सम्बध्यत तथापि बिद्यास्तुतये कर्मोज्ञान- 
मेतद्द्रएव्यम | ने कर्म लिप्यत तरे! ( ईशा० २) इति हि बच्यति | एतदुक्त 
भसवति | यावज्ञीवं कमे कुबृत्यपि विदुपि पुरुषे न कर्म लेपाय सबति बिद्या- 
सामथ्यादिति | तदेव॑ विद्या स्तूयते ॥ १४ ॥ 

(कर्म करते हुए जीने की इच्छा करे ) यहाँ अन्य विश्वेप कहा जाता है कि 
यदथ्यपि ( कुवंत ) इस श्षत्ति में प्रकरण के सामर्थ्य से चिद्दान्‌ ही कुरवंत इस पद से 
सम्बन्ध वाला होता है कि विष्ठानु कर्म करता हुआ सी चर्य जीने की इच्छा करें, तो भी 
विद्या की स्तुति के लिए यह कर्म का अनुचज्चान ( कर्म विषयक अनुमति ) समझना 
चाहिये, - जिससे कहेंगे कि ( नर में कर्म लिप्त नही होता है ) इससे यह रहस्य उक्त 
होता है कि --जीवनपर्यन्त कर्म करते रहने पर भी विद्वान पुरुषों में विद्या के सामर्थ्य से 
कर्मलिप ( अहप्ट वासना ) के लिये नहीं होता है । इससे अन्यथा ज्ञान के बिना अलेप 
का सम्भव नहीं है। इसलिये इस प्रकार विद्या की स्तुति की जाती है कि इस आत्म- 
ज्ञान के बाद इससे अन्यथा ( ब्रह्मभाव से अन्यरूपता ) तुममें नहीं होता है, क्योंकि 
कर्म का छेप नहीं होता है इत्यादि॥ १४॥ 

काम्तकारेण चैके ॥ १५ ॥ 

अपि चेके चिद्यांसः प्रत्यक्षीकृतविद्याफलाः सन्तस्तदवष्टन्भात्फलान्तरसाध- 
नेपु प्रजादिपु अ्रयोजनाभाव॑ परास्शन्ति कामकारेणेति। श्रुतिभंबति वाजसने- 
यिनाम्‌ 'एतद्ध सम वे तत्पूर्व बिद्वांसः प्रजां न कामयन्ते कि प्रजया करिष्यामो 
थपां साउयमात्माउ्य लोक: (ब्व० 2शर२ ) इति। असुभावरढमेव च॑ 
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दविद्याफल न फ्रियाफ्लअप्पालान्तरभायीत्यम7 शनोचाम | अतोडपि न निदाया- 
कमंशेपय, नापि सद्धिपययाया फलशुतेरय्थोवंल शस्यमाशयितुय ॥ १४ ॥ 

भौर भी विद्या का स्वतञता मे यह डिग है विः विद्या वे' फ़ वी प्रयक्ष क्ियि 
हुये एक शाखा बाट बिड्ान्‌ु उस विद्या क अवश्म्बत से फटा तर वा साधन प्रजा 
(पुत्र ) आदि मे वाभप्रार ( दुरश वा अनुसार-ह्वच्छा ) मे प्रयोगन के अमाव पा 
परामर ( क्यत ) बरंत है। बाजमनेग्रियां की शुति है हि [( जिस एइमारे को यह 
क्मफतादि से रहित जमा ही उोकनकर पुदवाय है ) सो हम प्रजा से विस फद यो 
प्राप्त वर्रेंग ) देय प्रकार समसन बाले यूव के विद्वान आत्मचानी प्रचा की काप्रता नहा 
करते हू. ताने छाक के साधमत्प पृष्र कमविद्या का पनुष्ठान नहीं वरते है ) और 
विद्या वा फठ वतमान काठ मे अनुभवाहद [ प्रत्यक्ष ) होता है, वियाफठ के समान 
फाला तर में होत धारा नहा होता है. यह बतर बार कह चुते' है। इस पू रीति से 
स्वयं स्वेत्ात्र पलान्तर वाठा होन स भी विद्या का क्‍्माहझुत्य नहीं है। उध विधा- 
विपयव फरथशुनि के अप्रधाष व ( विध्यात्य ) ज्ञ भी आाश्रपण (स्वीकार ) पर्यसता 
से दी नहा बर सकत हैं। इसमे विज्ञा को स्वत्न-बता है ॥ १४५ ॥ 


उपभर्द व ॥ १६ ॥ 


अविच बर्मोपिसरठतों वक्रियाकारस़्फ्ललक्षणस्थ समस्तस्य प्रपश्चस्था- 
विशारतरथ विद्यासामध्यों स्वद्धपोपमर् भामनन्ति--यन था अस्य सर्उमा- 
प्मेयाभूतस्फेन के पश्प्रततत्फेन के भिव्ेव! / ६० २०१० ) हत्यादिना | बेढा 
न्तोडिताप्मचानपूर्तियं तु क्मीधिकारमिद्धि प्रत्याशासानस्य क्मीधिकारोन्दि- 
सिर प्रपक्पेत, तम्मालपि स्वातन्च्य निद्यया ॥ (६॥ 

कम के अधिकार के हतुझप विया कारक और फ्ड्य्व्रूप समस्त अविद्याउत 
पअपर्च के स्वरूप का उपभदत ( निवृत्ति ) को विद्या 4 सामथ्ये से कहते है कि [ जिम 
जानाजस्था भ इस भागा या सब जागा ही हो गया उस अवध्या म॑ क्सिस शिशिको 
[दिए और विद्यम क्सिक्त मूंचे ) इत्यादि वचता से दरिया आदि साय स्वस्प वा अभाव 
वहा जहा है। इसमे ती बदा-त मे चणित भात्तज्ञावपुयक कर्माधिवार री सिद्धि 
कै निए जगा बरन बारे के कर्मापिज़्ार * उच्छेद ( नाश ) वी ही प्राध्वि दागी, 
इसम भी विद्या को स्वत त्ता है ॥ १६ ॥ 


१५ पु 
ऊच्च रेतःस्रु च गद हि॥ १७ ॥ 


आपररत सु चाभमेपु विचा श्रयते, नच तय क्‍्मीडय गियाया डपपयते, 
क्माभावात्‌) नहमपिद्रोतरादीनि बेदिकानि क्‍्मोणि तेया सब्ति। स्थाट्तन। 
मी, हक भेद दलि, तदपि नास्ति। तेडपि हि यडिफ्रेषु 


शादेप्पतगन्यस्ते ज्यों धर्म कस !((छा० २8३१ ) “थे चेमेंडरण्पे श्रद्मा घप 
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इत्युपासते? ( छा० ४४१०१ ) तपःश्रद्धे ये ह्पवसन्त्यरण्ये” (मु० 0२११) 
एतमेव प्रवाजिनो लोकमिच्छन्त प्रत्नज॒न्तिः ( बु० ४४२२ ) “ब्रह्मचयादेव 
प्रचजेतः ( जा० ४ ) इत्येबसादिषु | प्रतिपन्नाग्नतिपन्नगाहंस्थ्यानामपाक्ृतान- 
पाक्ृतणंत्रयाणां चोथध्वेरेतस्त्व॑ श्रुतिस्कृतिप्रसिद्धपू । तस्मादपि स्वातन्त््यं 
विद्याया: ॥ १७ ॥ 

चतुर्थाश्नमी ऊध्वरेतसों वड़वीर्यों में आत्मविद्या सुनी जाती है और कर्म के अभाव 
से उनमे विद्या को कर्माड्त्व नहीं हो सकता है, जिससे अग्निहोत्रादि वैदिक कर्मो' का 
उनको अभाव है। यदि कहो कि यह कर्माड्ठत्व विद्या को होगा ही, जिससे बेद में 
ऊध्वेरेतस आश्रम नहीं सुने जाते हैं, इससे वह कर्माज्धत्व के अनुपपन्नस्व भी नहीं है । 
तो कहा जाता है कि, वह ऊध्वरेतस का अश्रवण भी वेद में नहीं है, जिससे तेडपि 
( ऊर्ध्वरेतस भी ) ( शब्दे ) चेदिक शब्दों में अवगत होते है कि ( धर्म के स्कन्ध-प्रवि भाग 
तोन हैं, अर्थात्‌ कर्म प्रधान आश्रम तीन हैं। चतुर्थ ब्रह्मसंस्थ है ) जो ये जंगल में 
वानप्रस्थ और संन्यासी श्रद्धा और तप का सेवन करते है । ज्ञानयुक्त जो वानप्रस्थ 
ओर संन्यासी स्ववर्महूप तप और विद्यात्मक श्रद्धा का जंगल में रहकर सेवन करते 
है। प्रत्नजनशील सब इस भआत्मस्वरूप लोक को ही चाहते हुए त्याग करते है ब्रह्मचर्य 
से ही त्याग करे। इत्यादि बा्दों मे चतुर्थाअरम अवगत होता है । यह भी नियम नहीं 
हैं कि ( ब्रह्मचयेंण ऋषिश्योयज्ञेन देवेश्य: प्रजया पितृश्य एप वा अनृणः ) इत्यादि श्रुति 
आदि के अनुसार यृहस्थ और ऋषिऋण, देव ऋण, पितृऋण से रहित हो करके ही त्याग 
करना चाहिये ) किन्तु ( ब्रह्मचयादेव ) इत्यादि श्रुतियों के अनुसार गृहस्थाश्रम को 
प्राप्त हों वा नहीं प्राप्त हो, तीन ऋणों का अपाकरण किये हों या नहीं किये हों, उन 
सब विरक्तो का ऊध्वरेतस्त्व ( त्याग ) श्रुति स्मृति में प्रसिद्ध है। अविरक्तों के लिये 
गाहंस्थ्य ऋणापकरण है । इस संनन्‍्यासनिछत्व से भी विद्या को स्वतन्त्रता है ॥ १७ ॥ 


परामशाधिकरणस्‌ ॥ २ 

नास्थ्युध्नेरेताः कि वास्ति भास्व्यसावविधानतः। 

चीरघातो विधेः क्लप्तावन्धपंग्वादिगा स्मुतिः ॥ 

अस्त्यपूवविधेः कक्‍्लप्तिचीरहानग्निको. झुही। 

धादेः प्रथयुक्तत्वात्स्वस्थानां श्रुयते विधिः ॥ 

लोककास्याश्रम्नी ब्रह्मनिष्ठामहूंति वा न-वा। 

यथावकाशं.. बह्यीव. ज्ञातुमहंत्यचारणात्‌ ॥ 

घननन्‍्यचित्तता ब्ह्मनिष्ठासा। कर्मठे.. कथम्‌ 

कर्मत्यागी ततो. चहानिष्ठामंहरि भेतरः॥ 
जैमिनि आचार्य उक्त धर्मस्कन्धवोधक शब्द मे ऊध्वरेता का परामओ ( कथन- 
अनुवाद ) मानते हैं, जिससे वहाँ लिइछोट आदि चोदना ( विधि ) नहीं है । क्मत्यागी 
का श्रुति अपवाद ( निन्‍दा ) भी करती है । इससे त्वागाश्रम नहीं है कि जहाँ विद्या 
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फर्म वा जग नहीं हो । यहाँ सद्यय है ति ऊध्वंस्ता नहीं होता है, अथवा होता है । 
पूर्वाक्ष हैं वि विधि वे अमाव से ऊर्जरेता नहीं होता है। अपूर्व कर्व रोने जादिये 
यहि विधि वी बहुप्ति ( कपना ) करें, तो भी ( बीरहा वा एप देवाताम्‌ ) दस बचने 
में वीरधात #प दोप प्राप्त होता है। सन्यासविधयव जो स्मृति है, वह कम के जन- 
विवारी अन्ध पन्नु आदि विषयक है। इससे कर्मायिवरारी स्वस्थ के दिए चनुर्थाश्राम 
नहीं है । सिद्धान्त है कि चलुध जाथम है जिससे अपूर्व विधि वी वदरिति सिंद्धि होती है ॥ 
बग्निरहित गृहस्य वीरहा होता है। अन्‍्धादि बनधिक्षत के सन्‍्यास प्रथह्ू उक्त होते 
से स्वस्थो के सयास की विनि सुनी जाती है। पुषण्यरोत बी कामना वाले तीत 
लाधमी प्ना ब्रह्मनिष्ठा के योग्य होते ह अथवा नहीं होते है ? पूवपक्ष है हि होकार्थेद' 
कर्मादि ते अवकाश ये समय अवकाश के अनुसार वे भी ब्रह्म को हो जात सकते हैं, 
पर्धाव्‌ बद्मानिष्टा वे ठिये प्रिचारादि कर सत़ते है, बयाकि कमी वचत से उनका 
दारण [ निपेध ) नहीं किया मया है कि छोवार्थी प्रद्मविचारादि नहीं करे इययादि । 
सिद्धांत है कि अनन्यचित्तता कवर ब्रह्मपरता प्रह्मनिष्टा वह्ाती है, बह पर्मठ (६ यर्भ- 
पदायणद ) से कैसे हो सस्ती है। इससे कक्‍्मंविपयक आसक्ति लीकवामाद के त्यागी 
ग्रह्मनिष्ठा के योग्य होता है, भय नही हीता है इयादि ॥ १-४ ॥ 


परामदाजेमिनिरचोदना वापवदति हि॥ १८ ॥ 


ब्रया वर्मस्यन्धा ? (छा दम्श? ) इत्यादयों थे शब्द ऊ्परेनतामा- 
अम्राणा भद्भायायोदाइता' न ते सत्मतिपादनाम प्रभयन्ति | थव परामशंमेपु 
शदेष्वाश्रमान्तराणा जमिनिराचार्यो मन्‍्यते न विधिम्‌ | कुत ? न्यत्र लिडा- 
दीनामन्पतमश्लोदनाशब्दो5स्ति | अथोन्तरपरत्व चैपु प्रत्येक्मुपलस्यने | त्रयो 
धर्मस्पन्धा इत्यय तायपरतोडध्ययन दानमिति प्रवमम्तप एय दितीयरो ब्रह्मचा- 
योचार्यदुलयासी वतीयोउत्यन्तमात्मानमाचायडलेडयसादयन्सय एते पुष्य- 
लोरा भयन्‍्तीति परामशंपूर्यस्माश्रमाणामसात्यन्विकफ्लत्य सकीस्योत्यस्तिक- 
फलतया अह्मलस्थवा स्तूयने--अद्वासस्थो मृतत्यमेति! (छा० २२३१) इति | 


( तीन धर्म के स्कस्व॑ हैं ) इत्यादि जो घब्द, ऊध्वरेता आश्रमो ( बुटीचक, बट्दक, 
शूस जौर परमहसो ) का सदुभाव ( अस्तित्व ) के जिए उदाहत हृए है कटे गये हैं। थे 
शब्द उन आवमों वा प्रतिपादन के छिये समर्थ नहीं होते हैं। शिसस इन शब्दों मे 
अन्य आश्रमों के पराम् ( अनुवाद ) जेमिति आचायें भानते हैं, परिधि नहीं मानते 
हैं। क्यों ऐसा मानते हैं कि जिसमे इन दाद्दों में छिद्ठादि मे में वोई विधिवाचव 
शब्द नही हैं। इनमे प्रत्येक का अर्थान्तरपरत्व ( अस्याव में तास्पय ) उपनलः्य [ ज्ञात ) 
होता है । जैसे कि तोन धर्म के छ्लन्‍व (आश्रम ) है। यहां भादि मं पन्न, अध्ययन 
और दान ये तीनी मिलकर एक प्रथम धर्मस्कन्ध कहां गया है। तप ही ट्वितीय 
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धर्मस्कन्ध कहा गया है । आचायंगृह में बसने वाला और आचायंकुछ में ही अपनी 
आत्मा-देह को अत्यन्त जीवनपर्यन्त क्षीण करता हुआ निष्ठिक ब्रह्मचारी तृत्तीय 
धर्ंस्कन्ध कहा गया है। ये सब पुण्यलोक वाले होते है, इस प्रकार पूर्वकथित का 
परामश ( कथन-अनुवाद ) पूर्वक आश्रमो के अनात्यन्तिक ( अनित्य ) फलवबत्व का 
संकीतंन करके आत्यन्तिक ( नित्य ) फलवत्तारुप से ब्रद्मसंस्थता ( ब्रह्मनिप्ठता ) की 
स्तुति की जाती है कि ( ब्रह्मनिष्ठ विद्यानु पुण्षलोक से भिन्न अविनाशीफल को प्राप्त 
करता है ) इस प्रकार स्तुति के लिए अनुवाद होने से आशभ्रमों की विधि नहीं है । 

ननु परामशेंडप्याश्रमा गम्यन्ते एवं। सत्यं गम्यन्ते, स्मृत्याचाराध्यां तु 
तेपां प्रसिद्धिने पत्यक्षश्रुते:। अतगश्व अत्यक्षश्रुतिविरोधे सत्यचादरणीयास्ते 
भविष्यन्ति, अनधिकृतविपया वा। ननु गाहस्थ्यमपि सहेवोध्यरेतोसिः परा- 
सृष्ठ यज्ञोड्ध्ययनं दानमितति प्रथम इति | सत्यमेबप्ू, तथापि तु॒मृहस्थ प्रत्ये- 
वाह्निहोत्रादीनां कर्णां विधानाच्छृतिश्रसिद्धमेचर हि तदस्तित्वम्‌ | त्स्मात्स्तु- 
स्थर्थ एबाय्यं परामर्शो न चादनार्थ: | अपि चापबद्ति हि अत्यक्षा श्रुतिराश्रसा- 
न्तरप्‌ बीरहा वा एप देवानां योडग्निमुद्रानयते), 'आचायोय प्रिय धनसाहत्य 
प्रजातन्तुं मा व्यवच्छेत्सी:” ( ते० ११११ ) 'ापुत्रस्थ लोको5स्तीति तत्सर्त 
पशबो बिदु: इत्येबमाद्या । तथा “ये चेमेडरण्ये श्रद्धा तप इत्युपासते! ( छा० 
४।१०१ ) तप: श्रद्धे ये छ्युपचसन्त्यरण्ये! ( झु० १२४४ ) इति च देवयानोप- 
देशों साश्रसान्तरापदेश:। सनिद्ग्ध॑ चाश्रसान्तरासिधानम 'तप एवं द्वितीय: 
(छा० श२३१ ) इत्येबसादिपु। तथा 'एतमेब्र अदश्ाजिनो लोकमिच्छन्तः 
प्रत्नजन्तिः (छ्ू० ४।४४२ ) इति लोकसंस्तवो5य न पारिव्राज्यविधि:। नत्ु 
ब्रह्मचयादिव प्रत्नजेदिति विस्पष्टमिदं प्रत्यक्ष पारिब्राज्यविधानं जाबालानाम्‌ | 
सत्यमेबमेतत्‌ | अनपेक्ष्य व्वेतां श्रुतिमयं विचार इति द्रष्टव्यम्‌ ॥ १८॥ 

यदि कहा जाय कि परामर्श होते भी आश्रम तो अवगत होते ही हे, तो कहा 
जाता हैं कि अवगत तो सत्य ही होते हैं, परन्तु स्मृति आचार से उन आश्रमों की 
प्रसिद्धि है, प्रत्यक्ष श्रुति से संन्यासाश्रम की प्रसिद्धि नहीं है। इससे जीवन पर्यन्त 
अग्निहोत्रादिविधायक प्रत्यक्षत्रुति से विरोध होने पर वे अग्ति आदि रहित आश्रम 
सर्वथा अनादरणीय होगे, अथवा कर्म में अवधिकृत अन्धादि विपयक होंगे। यदि कहा 
जाय क्रि ऊश्वरेता आश्रमो के साथ ही गृहस्थता सी ( यज्ञ, अध्ययन और दान यह 
प्रथम है ) इस प्रकार परापृष्ट ( कथित-अनूदित ) है, इससे अन्य बी द अुतादरर 
णीय होने पर साथ में अनुवादित गाहंस्थ्य भी अनादस्णीय होगा, जिससे टी, 
और आधश्रमधर्मादि का लोप ही प्राप्त होगा । तो कहा जाता है कि अन्य आश्षमों के 
साथ गास्थ्य का अनुवाद तो इस प्रकार सत्य ही है, वयापि चरह्स्व कै प्रति ही 
अभिहोचादि कर्मो के विधान से उस गार्ईरूव्य का अस्तित्व श्रुति फैही प्रसिद्ध ह्‌। 
इससे यह गृहस्थ से अन्य कध्वरेता का परामर्ज स्तुति के ही छिए है, विधि के लिए 
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भह्टी है| दूसरी बात है दि पथ यश ही क्षति अन्य जाथम का निपेष अपवाद ( निन्‍्दा ) 
करती है नि ( जो अग्नि या उद्घाधन विहनत करता है वह देवा वा बीरहा-पुतधावक 
होता है) जाचारय के रहिए ब्रिय घन द वर भप्रजातन्ुन्यत्तति दा उच्छेद्र नही करा । 
बुत्ररहित को टोत्र नहीं प्राप्ष होता है यह धर पशु लानते है। इ पादि श्रृत्ति है। 
इसी प्रशार (जाय जगठ मे थद्धा ओर तप का सवन करते है। जगल मे बे 
हुए जो तप औौर धड्धा या सवन नहा वरते है ) ये वचन भी देवयात मार्ग के उपदश- 
स्प हैं, आनमा तर के उपदशरब्प नहा हैं, फ्यांदि ( तर्भचपम मिसवबन्ति ) इत्यादि 
याक्यीीप है। आअमवाचक दाद के नहीं रहने से हजनय शब्द के भाजमवाधबव 
नहीं होन से (तप ही द्विमीम है ) इत्यादि म अय जाधम का बथन सद्विव है। 
एसी प्रकार (इस लतान्मस्थट्प जोर को चाहन वादे प्ररभनशी” त्याग बरते है) 
हूं वचन जात्मस्वरूप ठोक की स्लुतिस्प है, पारिव्राज्य (त्याग) की विधि रूप 
नही है। यदि बहा जाय कि ब्रह्मचर्य से ही त्याग करे, यह जाबाछा मा प्रत्यक्ष विष्प्र 
ही प्यांग विधान है, तो भाष्यकार कहने है कि इस जाबाठ श्रुति की अपला नहीं करके 
इसरो सत्ता को वही मातकर यह विचार है, एसा समझना खाहिय 0 १८ ॥ 
अलुछेयं वादराघणः साम्यश्रुतेः ॥ १९ ॥ 
अलुष्रेयमाश्रमान्तर वादरायण आचार्यो मन्यते । यदे श्रशरणात्‌ ! अम्निही- 
त्रादीना चायश्यानुप्रेयलात्तद्विरो वादनधिरुतामुप्ेयमाथ्रमास्तरमितिहीमा मर्दि 
निराररोति गाहस्थ्यदेधाश्रमास्तरमप्यनिच्छता प्रतिपत्तव्यमिति मन्यमान | 
शत £ भाम्यशुवे । सम्ाना हि गाहस्थ्येनाश्रमान्तरस्य पराम्ंशुतिर्टश्यते 
बयो वर्मस्कम्वा? (छा० शरशा१ ) इत्याशा। ययेह शुध्यन्तरयिटितसे 
गाहंस्थ्य परामष्टमेबम्राश्रमान्तरमपीति  प्रतिपत्तव्यप | यथाच शाक्धान्तर- 
आपयोरित निवीतप्राचीनादीवयों परामर्श उपय्रीतनिधिपरे बाकये, सस्मासव्य- 
मनुऐ्ेयत्त गाहस्थ्येनाअ्मान्तस्य | तथा फपमेय प्रज्नाजिनों लोकमिच्छन्त 
अतचस्ति! ( बृ० 2/2२२ ) इत्यस्य वेदानुयचनादिसि सम्रभिब्याहार । ध्ये 
चमेडरण्ये श्रद्धा तप दत्युपासने! ( छा० ५१०१ ) इत्यस्य च पद्माप्रिनियया | 
यत्तत्तम-- तप एय द्वितीय ! (छा० शर३॥१ ) टत्यादिष्यभमान्तामियास 
स्ग्धिम- इवि। सेप दोप । मिश्थयकारणसद्भाबात्‌ | जियो धर्मरफ्न्‍्वा! 
( ० न२३१ ) इति हि घर्मस्उन्धत्रित् प्रतिन्ातमू । नच यन्नादयों भूयासों 
धर्मी जा सन्तोउस्यता शमसम्-न्धानिस्पेष्न्तभोययितु शफ्यस्ते | 
पैन. यवादिलिली फृहाश्षम एफो धर्मस्कन्धों निर्टिष्टो, अश्चदारीति च स्पष्ट 
/ मनिदेशस्तप इल्पेव कोध्स्यस्तप प्रधानादाअमाद्धमेस्क्स्वोड्युपगम्यते | 
7०१) इति चारण्यलिड्नाच्डद्धातपोभ्यामाश्रम- 
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37, 


सकता हे, 
इस प्रकार 


कहीं भी फ्रिसी प्रकार भी विधि के नहीं रहने पर अनुवाद नहीं 

इससे अनुवाद से भी विधि को समन्नकर जआाश्रमान्तर अनुष्ठान के योग्य है 
बादराबण आचाये॑ मानते 6, जिससे बेद में आश्रमान्तर का श्रवण है, इससे बह 
अतृटान के योग्य हे । धाश्रमात्तर की इच्छा नहीं करने बाले को भी गाह॑स्थ्य के 
समान ही आश्रमान्‍्तर का भी स्वीकार करना चाहिए, ऐसा मानते हुए बादरायण 
चार्य, अभिहोत्रादि के अवद्य अनुप्ठेय ( अनुष्ठान घोग्य ) होने से और आश्रमान्तर 
उप्त अग्निद्योत्रादि के विरोध से अश्नि्रोत्रादि में अनधिक्ृतों से ही आशमान्तर अनुप्टेय 
इस मति का निराकरण करने ह। क्यों तिराकरण करते है, उत्तर है कि समता की 
श्रुति से तिराक्रण करते है । जिसमे ( तीन धर्म के स्फन्‍्ध हैं ) इत्यादि रूप परामर्श 
श्षुति गाहस्थ्य के समाद ही आश्रमान्तर की देखी जाती है । जैसे इस परामर्य श्रुति में 
श्रुत्यन्तर में बिहित ही गाहूंस्थ्य पराधृष्ठ ( अनुवादित ) होता है, इसी प्रकार अन्य 
श्रुत्ति में विहित ही आश्रमान्‍्तर भी यहाँ परामृष्ठ होता हे | जैसे ( निवीतं मनुप्याणां 
प्राचीनावीतं पितृणामुपवीत देवानामुपव्ययत्ते देवलक्ष्ममेवतत्कुकते ) इस उपचीत विधि 
परक वावय में गास्रान्तर से प्राप्त ही निवीत और प्राचीवावीत का परामर्श किया 
जाता है। बेसे ही यहाँ भी समझना चाहिए। ( उद्धते दक्षिणे पाणावुपवीत्युच्यते द्विजः 
सब्ये प्राचीन भावीदी निबीती कण्ठसेज्जने ) इस मनुवचन के अनुसार देवऊार्थादि में 
उपयवीती आदि का छक्षण ज्ञेय है। इससे गाहुंस्थ्य के तुल्य हो आश्रमान्तर को भी 
अनुप्ठेयत्व है। इसी प्रकार ( इस आत्मस्वहप छोक की ही इच्छा से त्यागी त्याग 
करते हैं) इस वचन में इस संन्यास का अनुप्ठेय वेदानुवचनादि के साथ कथन 
इससे यह अनुप्ठेय विवेय ( जो ये जंगल में श्रद्धातप की उपासना करते है ) इस 
वानप्रस्थ का पत्चापि विद्या के साथ कथन है, इससे विधेय पत्चाप्नि विद्या के समान 
वानप्रस्थ भी विधेष है। जो चह कहा था कि (तप ही हितीब स्कत्ध है ) इत्यादि 
वचतों में आश्रम वाचक बब्द के नहीं होते से आश्रमास्तर का विधान सन्दिग्ध है, 
वहाँ निश्चय कारण के उद्धभाव ( सत्ता ) से यह दोष नहीं है । जिसमे ( धर्म के तीन 
स्कस्ध हैं ) इस प्रकार धर्म स्कत्ध के त्रित्व ( तीन संल्या-) प्रतिज्ञात ,(अतिज्ञा का 
विपय ) हुआ है । यजेत, वध्येतव्य:, दद्यातू, इत्यादि कर्म स्वरूप बोधक -उत्वलि विधि 
से भिन्न उत्पत्ति वाले ( पृथक्‌ उत्न्न ) होते हुए यज्ञ, अध्ययव, दान, श्रद्धा, तप 4च्योदि 
बहुत धर्म आश्रम के साथ सम्बन्ध के बिना त्रित्व ( तीन'चंस्या ) के अन्तर्भाव करने-स 
योग्य नहीं हो सकते है । वहाँ यज्ञादि चिह्नवाला एक गृहाक्षम रूप घर्मस्वन्ध नि: 
है । बरह्मच्वारी इस शब्द से व्पष्ट आश्षम का निर्देश है । तप इस शब्द से भी -बप़:्रधान 
चानप्रस्थाश्रम से अन्य कौन धर्मस्कन्ध अम्युपगत्त होगा, अर्थात्‌ तप इसमें"“बोनग्रेर: 
आश्रम ही निदिए है । ( जो ये अरण्य मे श्रद्धा तप का सेवन करते है ) इस श्रुति में मे 
अरण्पलिज्ग से और श्रद्धा तप से जाश्षम का ग्रहण ( ज्ञान ) होता है। जिससे परामः 
होते भी आाश्षमान्तर अनुष्ठान योग्य है ॥ १९ ॥ 
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श्रम घटा त्रशाई रभष्यम [ अध्याय के 


चिघधिरवाँ धारणयत्त्‌ ॥ २० ॥ 

विधितोड्यमाश्मास्तरस्य न प्रामशंमाजम्‌ | नन्तु परिधि वाभ्युपंगेस एक 
वाक्यताप्रदीतिम्पम्ध्येत प्रतीयों चा््रज्याक्यता पुण्यनोरकलालयों घम 
स्कन्या अद्यसस तता पम्रृतायफलेति । से यमेतस। सतीमपि स्येक्याज्यता 
प्रताति परियन्य पिचिरबान्युपगस्तथ्योड्पूर्णलात दे यन्वरम्या”शनाय+ 
निस्पष्णबाश्रमान्तरप्रययादूगुणयाटरब्पनयेक्पाक्य पयोवनानुपफ्ते । धार 
णयत्‌ | यथा अवस्ता-समिव यारस्न्रनुद्रश्ट्रपरि (ि देयभ्यों घारयति'! इत्यत 
से यामप्यवावाग्णनेक्याक्यताप्रताती जिधीयल एयोपरिधारणमपूर्नत्यात । 

प्रथम स्काच श्रुति वों अनुवादक मानवर विध्य तर बी वषता द्वारा आश्रमा 
को जनुप्ठानाट वहा गया है अब उप ब्वाब धरुति को ही विधि रूप वहते ह कि 
अथवा यही जात्ममातर तो विवि रुप है परामशमात्र नहा है। हावा होती है कि 
अनवादपूवय' स्वति मानते से एववाक्यता हातो है चार जाश्रम वी विधि मानने 
पर एबबावयवा का प्रतीनि उपयद्ध बाधित होगी। एपब्रावपता यो प्रतीति होती है 
कि तीन धम्स्क्षप प्ुण्यटोहरप फाप्वाले हाते ह और बह्मनिप्टना तो लघ्मनेन वफछी 
है उत्तर है वि यह बथत साथ है दि एय्बजयत्ता प्रतीत होती है परतु विध्य तर 
सम प्राप्ति के अभाव से यीर प्राप्ति बी प्रिना अनुयाट वे अस्भाय हान से जार परामझ 
4 नहीं रही पर रचति वे भी नहा हो सकते से बतम्ाव भी एक्यावयता प्रतीति यो 
परियाग वरत्र अपूपता स विधि हो स्वीयार क योग्य है। तथा घिव्य तर वे अत 
स॑ विपि स्वीजार के गोग्य है। विस्पष्ट आशमा तर की प्रतीति होन से गुणवाद 
(सातिवाद ) वी बल्पना द्वारा एय्वाय्यत्व की योजता की अनुपरपत्ति से विधि 
स्वायार के योग्य है । बहु भी धारण के सात एववावयता वो त्याग कर स्वीकार वे 
यो'ब है। उसे पिण्लपितृ महायच मे विधि है # [ बाहवनीय अग्नि म हवनक्ातत मे 
हँबि स पूणसुग ( पान्रवितेष ) के नाथे रासिय वा धारण बरता हुआ अनुद्रवण करे 
भोर दवताओं के जिए तो हवि से ऊपर समिध का धारण वरता है ) यहाँ सर पांठ 
बीर धारवाति मे विधि के अभाव स उपरि धारण यो बगुवाद मानने पर अवोबारण 
दा साथ उपर यारपण की एबचाययता की प्रतीति हाते भी पारयति मे १ चमर हार 
मानवर अपूबर्ता स उपरि धारण वा विवान ही तिया नाता है | 


तथाचाक्त शेपलभणे--िधिस्तु घारण5पूवत्यान! इति। तददिहाप्या 
अ्मपरामशशुतित्िधिरेंपति करूप्यों | यतापि परामश एयायमाश्रमान्तराणा 
तनापि अद्यमस्थता तावप्सस्तयसामथ्यौदव"य जिवेयारभ्युपगन्तव्या | सा 
चरिचतुपीश्रमेषु यस्य करयबचिदाहोस्यित्परित्रानवस्थैचेति प्रिवेक्त-यम््‌ | 
यहि च ऋ्हाचायन्तप्पाक्षमेषु परामृश्यमासपु परिन्नानको५पि परामण्स्ततश्व 
तुर्णामप्याक्षमाणा परामृष्टयानिशेषादनाभ्रमित्यानुपपत्तेश्व य कश्चिश्तुप्वीश्रमेषु 


चर 


पांदः ४ || परामर्शाधिकरणमाष्यम्‌ ९१४ 


ब्रह्मसंस्थे) भविष्यति | अथ न परामस्ष्रस्ततः परिशिष्यमा ण: परित्राडेव ब्रह्म पंस्थ 
इति सेत्स्यति । ४ 

इसी प्रकार पूर्व॑मीमांसा के क्रेपाध्यायों में कहा है कि ( अपूर्वला से खुगू के ऊपर 
समिध का धारण मे विधि है )। उसी के समान यहाँ सी आश्रमविपयक परामर्श 
श्रुतिविधि ही है ऐसी कल्पना की जाती है और जब भी यह आश्रमान्तर का पराम्श- 
रूप ही है तव भी ब्रह्मसंस्थता तो संस्तव (स्तुति ) सामर्थ्य से अवइ्य ही विधेय 
अच्युगन्तव्य ( स्वीकाराहूँ ) है । इस प्रकार विधेय होने पर भी वह ब्रह्मसंस्थता चारों 
आश्रमों मे जिस किसी का धर्म है अथवा परित्नाजक का हो है। यह विवेक करने 
योग्य है यदि ( त्रयः ) तीन स्कन्‍्ध हैं इस श्रवण से परामृश्यमान ब्रह्मचर्यपर्यन्त 
तीन भश्रम में ही परित्राजक भी परामुष्ट है, अर्थात्‌ तीन में ही यदि संन्यासी का भी 
ग्रहण है, तव तो चारों ही आश्रमों के परामृष्ठतव्र के तुल्य होने से और ( अनाश्रमी 
न तिछ्ठेत्‌ ) इस वचन के अयुसार ( अनाश्रमित्व की अनुपपत्ति से जो ब्नह्मयसंस्थ होगा 
वह चारो आश्रमों में से ही काई होगा ) यदि ब्रह्मचयंपर्यन्त तीन आश्रम में परिन्नाजक 
नहीं परामृप्ठ हुआ है, तो तीन से परिशिप्यमाण ( वाकी-भिन्न ) परिव्राट ही ब्रह्मसंस्थ 
सिद्ध होगा । इस प्रकार तीन के अन्दर परिब्राजक का परामर्श और परामर्श का अभाव 
के हारा संशय होता है । 


तत्र तपःशब्देन बेखानसभ्राहिणा पराम्रप्:ः परिवब्राइपीति केचित्‌ | तद- 
युक्तम्‌ | नहि सत्यां गतो वानप्रस्थविशेषशेन परित्राजको अहणमहँति । यथात्र 
ब्रह्मचारियृहमेधिनावसाधारणेनेब स्वेन स्वेन विशेषणुन विशेषिताबेब सिश्लु- 
वेखानसावपीति युक्तम्‌। तपश्चासाधारणो धर्मों वानप्रस्थानां कायक्लेश- 
प्रधानत्वात्‌ तपःशब्दस्य तत्र रूढें:, सिक्षोस्तु धर्म इन्द्रियसंचमादिलशक्षणो नेत्र 
पःशब्दे नाभिलप्यते । 
यहाँ कोई पूर्वपक्ष का ग्रहण करते है कि वेखानस ( वानप्रस्थ ) का ग्राहक (बोधक) 
तप घब्द से परिव्राड्‌ भी परामृष्ट होता है, क्योंकि यम-नियमा[दिरूप तप का परिव्राजक 
में भी सम्मव है। स्वाभाविक बहुत विलक्षणता और यमादि में तप शब्द की अप्रसिद्धि 
से सिद्धान्ती कहते हैं कि वह तपशव्द से परिव्नाजक का ग्रहण अयुक्त है। जिससे पृथक्‌ 
गति रहते वानप्रस्थ के विज्लेषए तप से परिब्राजक ग्रहण के योग्य नहीं हो सकता है । 
जैसे यहाँ ( धर्मेस्कन्ध श्रुति मे ) ब्रह्मचारी और गृहस्थ असाधारण अपने-अपने विशे- 
पणों से ही विशज्ेषित ( विशेप रूप से कथित ) है। इसी प्रकार भिश्षुक वेखानस भी 
असाधा रण अपने-अपने विशेषण से विशेषित है ऐसा मानना युक्त है। वानप्रस्थों की 
कायक्लेश-प्रधानता से उनका तप असाधारण धर्म है। जिससे क्ृच्छादिस्प कायवलेश 
में हो तप की रूढि है, इससे वही उनका असाधारण धर्म सिद्ध होता है। इन्द्रियों के 
यमादि रूप सिक्षु का धर्म तो तप शब्द से नहीं कहा जाता है । 
ण्ट्त्रण० 


९१४ ब्रह्मचुस्न शा हूरभाष्यम, [ भष्याय ३ 


चतुप्टवेन च ग्रतिद्धा आश्रमाध्नित्देन परासश्यन्त इत्यन्यार यम | अपिच 
ज्ैल्व्यपटेशोड्य भयति प्रय्म ऐसे पुण्यलीफ्भाव एयीडेखललभाक ह्ति। 
प्रथफतय चैप भेदव्यपदेशोठयरब्पत | नश्ेय सनति देयदरयतदत्ती मन्दश्नज्ञ 
चन्यतरमपनयोम॑हाप्रक्ष इवि । भयति त्यत्ष डटेगदतयतदत्ती मस्टप्रज्ञी विशशु 
मिम्स्तु मद्माप्रज्ष हनि । तसमा एूर्पे त्रय आश्रमिण पुण्यलेक्भात परिशिय 
माण परियाडेगमृतत्यभाक | क्थ पुनर्अह्मसस्थशादा योगायबर्तमान संबंत 


कब्ज 


समस्भयन्परित्राजक एताबतिप्ठेठ, रुव्यभ्युपगमे वाश्रमसायाठ शत सप्राप्तेशीना- 
नर्थक्यप्रसद्ग इति | 


घार सप से प्रधिंद आश्रम तीन रूप से वरामृष्ट हो यह अयाय्य है । दुसरी बात 
है कि यहाँ भेद वा व्यपदेश ( कथन ) हांता है कि (ये गृहस्थादि तीन पुण्यकोक के 
आगी होते हैं) एवं अमृत वा भागी होता है। बानप्रस्थ स परिव्राजक के प्रपत्र वे 
हान पर मह भेद वा व्यपदेश सिद्ध होता है। जिससे ऐसा प्रयोग नहा होता है कि 
देवद्स और यनदत्त मद वृद्धिवाठे हैं. परातु इन दोनों म से एवं महावुद्धिमान है। 
इस प्रताश था प्रयोग तो होता है ति दवदत्त और यश्ञद्त्त ता मन्द बुद्धिवाले हैं परतु 
विष्णमित्र महावुद्धिमान्‌ है। इससे पूर्व के तीन जाथमी प्रुष्यजीकृलप पढे बोर्ड 
हीत हैं । परिशि्ट एक परिव्रादू विरक्त निर्वासत मुनि अमृतत्त्वरप पड वार होता है । 
यहाँ घक्का होतीं हैं. कि योग ( अवयवार्ष ) से प्रवृत्त होता हुआ ब्रह्मसस्थ द्ाब्द सत्र 
आश्रमों मे सम्मव वाजा होता हुआ परिवराजर म ही वा और बेसे अवस्थित मियमित 
होगा, जो व्रह्मतिष्ठ हो वह ब्रद्मासस्य कटरा जा सक्‍ता है; अबबा धाश्रमविश्वेष म 
ग्रहमसस्थ झब्द थी रढि ( शादश्षक्ति ) मानन पर आश्रममात्र से अमृत व की प्राप्ति 
होने से ज्ञान वी अनर्थवतरा की प्राप्ति होगी ।॥ 


अं्रोच्यते-त्रह्मन्षस्व इति हि अद्यणि परिसमाम्रिरनन्‍्यायापरारतारप 
नन्निछत्यममभिधीयने | तघ्च प्रयाणासाक्षमाणा न सम्भयति स्पान्मपरिद्वितकर्मो 
ननुष्ठान प्रत्यवायश्रवणात्‌ , परिनाजस्स्थ छु सर्यस्मसन्वासात्थयवरायों न 
सम्भपत्यननुम्ननिमित्त | शमदमादिस्तु तदीयों यर्मा नद्यमर्थताया उपी- 
बलों न विरोधी | बरद्मनिप्ठ यमेष हि तस्य शमदमाथुपइवहित स्वाश्रमनिददित 
कर्म यतादीनि चेतरपाम | तब्यतिक्रमे च तस्य प्रत्ययाय | तथा च न्यास इति 
जद्या अद्या हि पर परों हि ब्रह्मा! धानि या एता ययराणि तपासि न्‍्याल एया 
स्‍्यर्चयव! ( मारी० ७८ ) 'वदान्ततिधानसुनिश्चिता्था सम्यासंयोगायतत्र 
झुद्दनक्या ! (मुण्ड० वैन६ नारी० १०३ केनल्य? ३) दत्यादा शुतय॥५ 
स्मृतयत्च--तिदूवुद्धयस्तत्य त्मानस्तन्निष्टास्द त्परायणा ! ( गी० ४॥।१७ ) इत्यायरा 
नह्मसस्थस्य फर्मोमाव _र्णयन्ति । 

यहाँ उत्तर ४२ हो दात है हि ब्रह्ममस्व ट्स शब्द से ब्रह्म ही मं परित (सर तरफ 
स॑) चित को समेट हर समाप्ति [सम्पक् प्राप्ति] स्थितिसर्॒प ही थयब्यापरार- 


पाद: ४ ] परामर्शाधिकरणमाष्यम्‌ ब्श्५ 


रहिता-अनन्यव्यापारतारूप ब्रह्मनिषःव कहा जाता है । स्वाश्रमविद्धित कर्मो के नहीं 
जनुछान करने पर प्रत्यवाय के श्रवण से तीन बाश्रमियों को उच् ब्रह्मतिष्ठत्व का संभव 
नहीं है । सत्र कर्मो के वरित्याग से परिश्वाजकों को तो कम के अनुछान (त्याग) निमितक 
अत्यवाय का सम्भव नहीं है। बमदमादि जो उस परिब्राजक के धर्म हैं, वह तो ब्रह्म- 
निछ्ठता के उपोह्ृठक ( उद्बोघक-पोपक ) हैं, विरोबी नहीं हैं । गमदमादि से उपबूृंहित 
( परिवर्द्धित-पोषित ) ब्रह्मनि्टत्व ही उस परित्राजक का स्वाश्षमविहित कर्म है । यज्ञादि 
अन्य के कम हैं। उस अमादि-सहित ब्रह्मनिष्टत्व के व्यतिक्रमण उल्लंघन-त्याग से उस 
परिव्राज़क को प्रत्यवाय होता है | इस प्रकार की श्वतियाँ हैं कि ( ब्रह्मगरायणतापूर्वक 
सर्वे इच्छा संग का त्वागहूप संन्यास ब्रह्मा है। ब्रह्मा ही पर-हिरण्पगर्भ है, इससे संन्यास- 
रूप ब्रह्मा भी पर ही है ) किससे पर है ऐसी अपेक्षा होमे पर कहा जाता है कि ( वे 
पूर्वक्ति सत्यादि ज्ञानरहित ये तप अवर हैं । इनसे संन्यास ही अतिरिक्त श्रेष्ठ है, ब्रह्म- 
निष्ठा द्वारा मीक्ष का हेतु माना गया है) (वेदान्त विज्ञान का अर्थरूप परमात्मा जिनको 
सुनिश्चित है, संन्यासरूप योग से पत्तनभील वे शुद्ध सत्व वाले परान्त-उत्तम्रान्त काल 
में सर्वथा मुक्त होते हैं ) इत्यादि श्रृत्तियाँ हैं । स्मृत्तियाँ हैं. कि ( उस परत्नह्मविषयक 
वृद्धिवाले, ब्रह्मरूप बात्मा बालें, उसमें निष्ठा स्थिति प्रीति वाले, तत्स्वरूप ही परम 
अथन-गति बार ज्ञान से विनष्ट पापादि वाले होकर पुनरावृत्तिरहित मीक्ष को प्राप्त 
करते हैं ) | इत्यादि श्रुति-स्मृतियाँ ब्रह्मसंस्थ के कर्मों के अभाव को दर्शाती हैं। 

तस्मात्पारत्राज़कस्याश्रममसात्रादसत त्वप्राप्रेज्ञीनाथक्यम्रसड् इत्यपादप दोपा 
नावतरति। तदब परामशडपातरंपामाश्रमाणां पारित्राज्य तावदअह्मसंस्थताल- 
क्षणं लम्येतेव। अनपेक््येच जावालश्रुतिमाश्रमान्तरत्रियाविनीमयमाचार्यण 
विचार: श्रवर्तित: । विद्यत एवं ्वाश्रमान्तरविश बशच्मुति: प्रत्यक्षा अह्यचय परि- 
समाप्य ग्रह! सदद गृहा भृत्वा बनी भर्वेद्रनी भत्वा प्रतश्नजेत । यदि बेतरथा 
बह्मचयो देब सन्नजेद यूदाद्रा बनाह्य? ( जाबा? ४ ) इति | न चेय श्रतिरतधिक्ष 
तबिपया शक्या वक्तप | अविशेषश्नवणात्‌, प्रथम्विधानाथानधिकृतानाथ अथ 
पुनरत जता वाउश्नती वा खातका बाषसातको वोत्सन्नाभिरनमप्रिका वा! 
( ज्ाबा० ४ ) इत्यादिना | त्रद्मक्ञानपरिपाकाइत्याब पारित्रा्यस्य सानबिकृ- 
तबिपयत्पम्‌ | चच्च द्शयति--अथ परिक्रादविवणवासा मुण्डो5परिश्र श्ुचि 
रदादद भक्षाणा भद्यमुयाय सवति! ( जाबा०? ४ ) इति। तस्मात्सिद्धा ऊध्च रे- 
तसामाशत्रमाः | सिद्ध चाध्च रेतःस विधानाद्रियाया: स्वात्तन्त्यमित्ति ॥। २० | 

इस प्रकार त्रह्ममंस्थ बब्द के ज्ञान प्रधान आश्रम के वाचक होने से परिव्राजक 
बे आश्रममात्र से मोक्ष की प्राप्ति होने से ज्ञान की अनर्थकता का प्रसंगरूप यह 
दोप भी नहीं प्राप्त होता है । इससे इस प्रकार इत्तर आश्चमों के परानर्थ ( अनुवाद ) 
होते, विधि के नहीं रहते भी ब्रह्मसंस्वता की स्तुति के सामर्थ्य से ज्ह्मसंस्थतारूप 
पारिद्राज्य संन्यास्त प्राप्त होता ही है। वच्तुतः धाक्षमास्तर-संन्यास को विधान करने 


शरद प्रहघनभशाट्रभाष्यम्‌ [ अध्याय दे 


यारटी जावा7 थ्रुति की अपक्षा नहीं करक हो आचार्य से यह विचार प्रवतित (प्रारब्य) 
हुआ है। नाश्नमानलर वी विधिष्प श्रृद्ि तो प्रत्यत हैं ही कि [ ब्रह्मचर्य का 
परिसमातत करवे गृहस्थ होना चाहिए यृहम्थ होत्र वनस्य हाता चांहिए। वनर्थ 
होकर प्रत्नजन ( सर्ववा त्याग ) करना चाहिए । अथवा अगर प्रकार से भी ब्रद्मांचरय से 
प्रतरेजन घर, था गृट से या वन से प्रव्नजन वर) । सामाय श्रवण होने से 
यह श्रुति कमें म॒ अनधिडृत ( कर्माथिकाररह्वित ) विधयक नहीं रही जा सकती है, 
जिससे स्ाम्राय श्रृति के सक्ोच म॑ कोई प्रमाण नहीं है। अनधिकारिया व॑ स यास का 
परथश्‌ विधान है. इससे भी यह श्रुति अनधितव्ृत विषयव नहा है। उस श्रुतिक बाद 
अनधिईंतविषयव श्रुति है है (और फिर भी वेदब्रनी हो या बदब्रतरहित हा, 
गुस्तूठ से परिदतन के बाद भी गाहरुम्यरहित गुरुमेबी तलाक हो वा उप्तत विपरीद 
अज्तातद हो, विधुर [ मृर्तभार्याक ) उत्सन्लासिक हो मा अप्नि परिश्रहरद्धित हा। हृंढ 
बेराग्य और तीत मुमुता होत पर परिव्रजन [ त्याग ) वरे ) इत्यादि बचना स॒रक्रिसी 
टैनु से कम के अधिवारी सर्वाद्धयुक्त मुमुश्षुआ के लिए सपयास वा विधान किया गया 
है, विकटाद्धभध ज्ञान-ताधन मे अपसमर्थादि ॥ जिए तो ज्लानप्रधान आजम मे वभी 
अधिकार नहीं है और जिसे पादित्राज्य ( सन्‍्याम्र ) को ब्रद्याज्ञान के परिषाव ( हृढता ) 
वा अद्भव है इसस अनधिदृत विपयत्द नहीं है अन्य परयिरादि असमर्थ विधयक्षाव 
नही है, यह श्रुति भी दर्शादी है दि संयात ज्ञान वा अग ( सावन ) है । श्रुति है कि 
( वितरण विज्ञप रगादि रहित वस्तवारा, मुष्दित, परिग्रहरहित पवित्र, द्रोहरहिंत, 
जिलावृत्ति वाला सयासी ब्रह्म वा साक्षानवार के रिए सम होता है)। 
इससे ऋ्वरेतसा के आवरम सिद्ध होते है, मौर ऊ ब॑रेताओआ म विद्या के विधान से 
विद्या की स्वतन्त्रता सिद्ध हुई ॥ २० ॥ 


स्तुतिमात्राधिररणम्‌ ॥ ३ ॥ 

स्तौज़ रंसतमत्यादि घ्यय वा गुणवर्णनात्‌ | जुहुरादिस्य इस्पादायपिव कर्माइ ससकृति ॥$ ॥ 
मिप्रप्र+रणस्थपाक्नाद्र विध्येस्वास्थता । उपासीवतिविध्युकेड्यंध॑ रसतमांदिफ्म ॥ ३ ॥ 

उद्दीथ वा अवयव आकार रसा का रसतम [ सति श्रेष्टस ) है? इत्यादि श्रुति का 
बथन, कर्माडू उद्गीय के ग्रहण से स्तुतिमात्र है, रसवमत्वादि गुण आयार के समान 
ध्यय नहा हैं, जैस कि कर्माद् के प्रहणा स॒ [ जहरादित्य ) जड़ सूर्य है, यह स्तुतिमातर 
हावा है, बेंसा ही इसको समझना चाहिए। ऐसा प्राप्त होव पर कहा जाता है कि 
स्‍्तुतिमात्र नही है विनु अपूर्वता स ध्यान वा विवांत है।॥ सश्चयं हैं वि रसतैम वादि 
स्तुति है, अयबां ध्यम है। पूर्वेपक्ष है वि युट आदित्य है दयादिम जैंस स्‍्तुतिम 
कर्माज़ू वा सम्वार सक्विाजाता है यैसे ही यहाँ गुणबवशन से कर्माज्ञ वा सस्वार 
शिया जाता है। रिद्वान्त है कि (जुहराश्त्य ) इयादि बर्म प्रवरण वे है, उह 
कुमाडु वा स्तावत होना उचित है, रखतमादि वचन व वर्मं स भिन उपासना प्रवरण * 


चघादः ४ ] स्तुतिमात्राधिकरणमसाध्यम्‌ ९७ 


होने से कर्माज् विधि के साथ इनकी एकवाक्यता ( एकार्थकता ) नहीं है, किन्तु 
डउपासीत इस विधि की उक्ति से रसतमादिक ध्येय हैं ॥ १-२ ॥ 


स्तुतिमात्रछुपादानादिति चेन्नापूर्वत्वात्‌ ॥ २१ ॥ 


“न एप रसानां रसतमः परमः पराध्योंडट्टमो यदुद्वीथ: ( छा० १११ ) 
धय्यमेवर्गमि: सास! ( छा० १६१ ) अर वात लोक एपोउगप्रिश्वितः | तदि- 
दमेबोक्थमियमेव प्रथ्रिवी' इत्येबंजातीयकाः श्रुतयः क्रिमुद्गीथादेः स्थ॒ुत्यथों 
आहोस्विदुपासनाविध्यथों इत्यस्मिस्संशये स्तुत्यथों इति युक्तय, उद्बीथादीनि 
कमोड्रान्युपादाय श्रवणात्‌ । यथा--इयमेव जुह्रादित्यः कूर्मः स्वर्गों लोक 
आहवनीय:” इत्याद्या जुद्दादिस्तुत्यथोस्तद्नदिति चेत्‌ | नेत्याह्‌ | नहि स्तुत्तिसा- 
अमासां श्रुतीनां प्रयोजन युक्तमपूर्नत्यात्‌। विध्यर्थतायां हापूर्थोडथों विहितो 
भचति स्तुत्यथतायां त्वानथक्यमेव स्थात्‌ । विधायकस्य हि - शब्दस्य वाक्य- 
शेपभावं प्रतिपद्यमाना स्तुतिरुपयुज्यत इत्युक्तम्‌ विधिना त्वेकवाक्यत्वात्स्तु- 
स्यर्थन विधीनां स्यथुः? इंत्यत्र । प्रदेशान्तरविह्वितानां तृद्वीथादीलासियं प्रदेशान्त- 
रपठिता स्वथुतिबोक्यशेपभावमप्रतिपद्यमानानर्थिकेव स्थात्‌ | इयमैव जुहूरि- 
स्यादि तु विधिसंनिधावेयाम्रातमिति वेपम्यप्‌ । तस्माद्विध्यथी एवेबंजातीयकाः 
शआुतयः ॥ २१ ॥॥ 

( इन चराचर भूतों का पृथिवी रस-उत्पत्ति-स्थिति-छय का कारण है। प्रथिवी का 
जल रस कारण आधारादि है। जल का ओपधि रस-परिणाम है, ओपषधियों का पुरुष 
( मानवदेह ) रस-परिणाम है। पुरुष का वाक्‌ रस-श्रेष्ठ सारयुक्त अवयव हैं। बाकू का 
ऋग्वेद रस-सारतर है । ऋग्वेद का सामवेद रस है, उसका भी उद्गीथ-ओंकार स्घ-सार 
है । यह ओंकार भूमि आदि रसों का भी रसतम ( श्रेष्टस्स ) है, ' और परमात्मा का 
अतीक ( अंग ) होने से परम उत्तम है। तथा पर 5 परमात्मा के अर्ध € स्थानयोग्य 
होने से परमात्मा के समान उपास्य है, जो यह प्रथिवी आदि रखों में अट्टम रस 
उद्दीथ-ओंकार है) और ( यह पृथिवी ऋक्‌ है, ऋक प्रथिवी दृष्टि में चिस्ततीय है, 
अग्नि साम है, साम अग्नि दृष्टि से चित्तनीय है) और ( यही छोक है, जो यह 
अग्निचित-सम्पादिताग्नि है ) ( वह उन्थ यही है जो यह पृथिवी ही है ) इस प्रकार 
की श्रुतियाँ क्या उद्गीथादि की स्तुति के लिए हैं, अथवा उपासना विधि के लिए हैं, 
इस संशय के होने पर, उद्ीथादि कर्माड्धों का उपादान करके अवण होने से ये स्वुति 
के लिए हैं, ऐसा युक्त प्रतीत होता है, जैसे ( जुह इस पृथिवी स्वरूप ही हैं, चमनस्थ 
कूर्म आदित्य स्वरूप हैं, जाहवनीय अग्नि स्वर्गलोक स्वरूप है ) इत्यादि श्रृति जुह, कर्म, 
आहवतनीय भ्षग्नि की स्तुति के लिए हैं, उसीके समान उद्गयीथादि की स्तुति के लिए उक्त 
श्रुतियाँ हैं । इस प्रकार पृर्व॑पक्ष के प्राप्त होने पर कहते हैं कि यदि इस प्रकार स्तृत्यघंक 
फहो तो कहा जाता है कि सलुत्यर्थंक नहीं हैं, जिससे अपुर्वता से इन श्रुतियों का 


जे 
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स्तृतिमात्र प्रयोजन युक्त नही है | विध्यधक्ता होने पर इन श्रुतिया स अपूर्व ( असिद्ध ) 
अर्थ विशित होता है गौर स्तृत्ययंक्ता म ता इमबी अनधकता [निष्प्सता ) ही 
होगी । शिप्वस विधिवोधक विधायक क्षब्द वी वावग्शेषता [अल्भुता ) की प्राप्त 
स्तुति उपयक्त ( सफ्य ) होनी हैं यह कहां है कि ( विधिवा के स्तुयधंवरुप से विधि 
के साथ एकवाक्यता से अधथवाद साथत्र होगे) यहाँ एक्वाकयता से रतुति वी 
सार्धकता वही गई है| प्रदेशातर म अगछप विहित उद्गीधादि थी तो किसी अन्य दर 
मे पछित सतुत्ति वावय शपभाव ( एक्वाक्यता ) को नहीं प्राप्त होती हुई अनर्थक हो 
होगी । ( इपम्व उह ) इंसादि तो विधि के समीप मे ही पठित है यह विलकषाता 
है | इसस रुख प्रकार की श्रुतियाँ विध्यवव' ही है ॥॥ २१ ॥ 


भावशणव्दाय ॥ २२ |] 


'द्गीथयुपामीत! ( छा० १११ ) “सामोपासीत' ( छा० श२।१ ) 'अहमु- 
क्थमस्मीति प्रियात इत्यादयश्व विस्पष्टा पिधिशदा श्रुयन्ते ते च स्तुतिमा- 
अप्रयोवनताया व्याहन्पेरनू । तथा च न्‍्यायत्रिदा स्‍्मरणम-- 

कुयोत्कियेत फ्तेव्य भपेस्स्यादिति पद्ममम्‌ । 
एतह्स्यास्मबपेटेपु नियत पिधिलक्षणम्‌॥ दति । 

लिडाद्र्थों गिविरिति मन्यमानास्त एय स्मरन्ति | प्रतिप्रकरण च फलानि 
श्राव्यन्ते--आपयिता ह₹ वे बासाना भवति! (छा० ३१७) एप होये 
घामागानस्ये४! (छा० १७।६) 'कब्पस्ते हास्से लोका उर्ध्याश्वाव्त्ताश्च' ( छा० 
शग३ ) इत्यादीनि । तस्मादप्युपामनयियानाथो उद्बीवातियुवय ॥ २२ ॥ 

प्रथम विधि वी क्पता मात कर विचार क्या गया है, अब कहा जाता है कि 
बहवना की जध्रत नही है, सालात्‌ विधिसिद्ध हे बिं--( उद्बीथ की उपासना बरे । 
साम वी उपासना वर में उक्य है एसा थि तन कटे) इत्यादि विस्प्ठ विधिवाचक 

शब्ट सुने जति हैं | स्तुतिमात्र प्रयाजनता-पल म वे सब शब्द व्याहत ( बाधित 3 हांग, 
इससे विधि स अवेक्षित गुणयमपण के ही रिए रसतमादि वेचन है। इसी प्रकार 
न्यागवेत्ताओं का स्मरण ( क्धन ) है कि ( वुर्यादू-वरे क्ियत-क्या जाय क्‍तब्य- 
परन योग्य है. भवेव-होगा और पह्चम स्थातुू-होगा ) सब वदों मं यह नियत विधि 
वा हक्षण होगा ) टिवाएईि का अब क्िक्षि है. एा साख हुए व गाता इस बफाद 
स्मरण वरते ह। भाव है हि क्या का भाववा बहने हु और बृ भू अस-तीन धातु 
किया सामाय के अप चरू है इससे इन तीना के उदाहरण दिए गय हु कि सामान्‍य 
के वयन से विशेष को छोग धालपादि से समझेंग । इसीस एसा नहीं समझना चाहिए 
कि ( पचमम ) इस क्यैत से पति पदा का हो विधिन्पड है ( उपासीत ) दृत्यादि 
को विधिन्‍्यव नहीं है।। त्िया सामायवाचकः हृ बादि के उदाहरण के 
शरय सब धातु स युक्त ऐशदि के विधिन्‍्पत्व विवक्षिव है। वुर्यात्‌ु में धातु कपः 
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अथ॑त्प ही भावना आप्यात से अनुवादित द्वोता है छिदू से इष्टसाथनत्व बोधित 
होता ह्ठु ओर भावना से कर्त्ता आक्षिप्त होता है । क्ियेत में कर्म आक्षिप्त होता है । 
कर्तव्यम्‌ में प्रत्यय से कर्म कारक कहा जाता है इत्यादि मीमांसक-मत है। प्रत्येक 
प्रकरणी मे फल सुनाये जाते है कि ६ आप्तिगरुणविश्विप्ट उद्ीव अक्षर की उपासना 
करने वाला विद्वाब्‌ जो होता हैं वह यजमान के कामो को पूर्ण प्राप्त कराने वाला 
होता है। इस प्रकार का चिह्माच्‌ उद्बता ही सामगानव के विपय में समर्थ होता है । 
इस उपासक के लिए ऊपर के और नीचे के सब छोक भोग्यक्प से प्राप्त और सिद्ध 
होते है । ) इत्यादि फल सुनाये जाते हैं, इससे भी उद्गीयादि श्रुतियाँ उपासना की विधि 


के लिए है २२ ॥ 


पारिप्लवाधिकरणम्‌ ॥ ४॥ 

प्रिष्लवार्थमास्यानं कि वा विद्यास्तुतिः स्तुनेः । ज्यायो5नुष्ठानशेपत्व॑ तेन पारिप्लवार्थता ॥ 
मुवेंबस्थनो राजेल्येव तत्र विशेषणात्‌ । अन्न विद्येकवाक्यत्वम'वाद्दियास्तुतिर्भवेच्‌ ॥ 
अव्वमेध याग की टत्रियों में जो सपरिवार राजा के प्रति नाना प्रकार की 
आख्यायिका कथा, कही जाती है उसको पारि्तच कहते है । उपनिपदों में मैत्रेयी 
याज्वल्वयादि की कथा है, उन्हें भी यदि कोई पारिप्लव के लिए कहे, तो कहा जाता 
है. कि-- मनुवेवस्व॒तो शजा। घत० १३।४३।३ ) इत्यादि विशेषल्‍्प से 
पारिप्लवार्थक कथा पढी हुई है, इससे उपनियद्‌ की कंथा विद्या की स्तुति के दिए हैं 
कर्माडु नही है । संशय है कि उपनिपद्‌ के आव्यान सव पारिष्लवार्थक है, अथवा 
वद्या की स्पुतिरुप है । *पूर्वपक्ष हैं स्तुति की अपेक्षा ( पारिप्ठवमाचक्षीत ) इस वचन 
से विहित कर्मानुछात का चेपत्व होना श्रेष्ठ है, इसमे पार्प्िवार्थक है । सिद्धान्त है क्कि 
उस पारिप्लव में ( मनु विवस्वान्‌ का पुत्र राजा था ) इत्यादि कथा विशेषषरूप से 
पठित है, वह राजा के मनोर्ब्जनमात्र के लिए है। यहाँ उपनियद्‌ में उपास्यानो को 

विद्या कै साथ एकवाक्यता की सत्ता से परम श्रेष्ठ चिद्या की स्‍्वुति होगी ॥ १०२ ॥ 

पारिष्छवार्था इति चेन्न विशेषित॒त्वात्‌ ॥ *३ ॥ 

अथ ह याववस्म्यस्थ दे भार्ये व्भूवतुर्मत्रेयी चकात्यायत्ती चा8* 
४५९१ ) प्रतर्दनों ह वे देवोदामिरिन्द्रस्थ प्रिय घामोपज़गास” ( कौपी० ३१ ) 
'्ञानश्रुतिह पौत्रायणः श्रद्धादेयों चहुदावी वहुपाक््य आसः (छा० श११) 
इत्येबमादिपु वेदान्तपितेष्वास्यानेपु संशवः-किमिमानि पारिप्लवग्रयोगाथो- 
न्याहोस्वित्संनिदितविद्याश्नतिपत्त्यथोंनीति | पारिप्लवाथा इमा आख्यानश्रतवः | 
आख्यानसामान्यात्‌ , आख्यातप्रयोगस्य च पारिप्लवे चोदितत्वात | ततश्व 
बिद्याअधानत्व॑ बेदान्तानों व स्वात्‌ मन्त्रवमयोगशेगलवादिति अत्‌। तन्न) 
कर्मात्‌ ? श्शिपितत्वात्‌ | तथा हि पारिप्लवसाचल्षीतः इति हि प्रकृत्य 'मचु- 
पैवस्वत्तों राजा' इत्येबसादीनि कानिचिदेवास्यानानि तत्र विशेष्यन्ते। आस्याने- 
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सामान्यबित्सगयूलीति स्थाटसर्द+मेवद उिशेषण संप्रेत। त्तस्मात पारिष्ता- 
बार्था एता आख्यानशुतय ह “| ॥| 
( पूर्वोक्त हैतु प्रटशान के बाद कहां ताता है कि यातवल्वय वी दो स्त्रियाँ थी जिनम 
एक मैत्रेयी वही जाती थी. और दूसदी का यायनी कहा जाती थी ) ( दिवोदास का 
पुत्र प्रा मे राजा इड्ध के प्रियधामन्थान-स्थग मे गया ) ( जद्घापुबक देव वारा 
बहुत देने बा स्वभाव वार अटुत पाव याग्य जश्न बा जनथुत वा जपत्य जामश्रृति 
पोयायण था ) इत्यादि प्रदार के वेदा त म॑ पढिते आध्यानवा मे मरगम हीता है कि 
ये पारिष्ण्व मे प्रयोग [ पाठ ) व॑ ठिये ह अथवा सन्निहित ( पास मे पढित ) विद्वा 
की प्रतिषत्ति [प्रताति स्तुति | के टिये?। यूवपक्षी बहता है कि यबाष्यावद्प 
श्रुतियों पारिप्लेवाथय' है क्‍्याकि पारिप्टव आास्यान के साथ इनका तुल्यता है। आत्यान 
के प्रयोग वो पारिप्टव मे विहिताव हैं. अवानु आह्यान का प्राठ पारिष्टय से विहिव 
है, इसमें ये पारिप्ठवाथक हू। इस परारिण्ट्वाथक्ता स बेदा तो का वर्मायत्र मात्र वे 
समान वमप्रयोग ( विधि ) वी विनेषता से विद्याप्रवानत्व नहा होगा। यहाँ सिद्धाप्ती 
महें हैं कि यदि ऐसा कोई कहे तो बह क्यन ठीक नहीं है वयाक्ि उसे पारिष्ल्व मं 
विनेदितव है ( विशेष क्या थो विहिताव है) घह दस प्रहार है दि ( पारिप्ठव का 
ग्रकंथन करे ) इस प्रकार प्रस्तुत वरके ( मनु बैवस्वत राजा ) इत्यादि शितन आध्यान 
बहाँ विशेपर्प से पहे जाते हैं। अर्थात्‌ वावयोप मे अश्वमध के प्रथम तिल की र त्रि 
म[ अमुर्वैवस्वत ) दितीय दित की रातिम ( यमो बैंवस्वत ) तृतीय दिन की राधि 
मे [ बरुण आदित्य ) इत्यादि कथा कहे इस प्रदार वही विशेष बथायें विहित है। 
यदि आख्याव वी तुयता स सब आश्यान का ग्रहण हो ता महू विशेषण अनथत्र ही 
होगा इससे में भास्यानर्प धुतियाँ पारिप्टथ के डिये नहीं है ॥ २६३ ॥ 
तथा चेकचाज्यतोपबन्धात्‌ ॥ २४ ॥ 
अमठि च  पारिप्लयार्थल आरयासाना सन्रिटितनिद्याप्नतिपालनीपयोगि- 
तेघ न्याय्या एक्गम्यवोपनिबन्यात्‌ + त्वाहि सत्र सतत संबिश्तासिवियाम 
पिफ्पास्थता हश्यते प्ररोचनोषयोगां श्रतिपत्तिसौक्योपयोगाय | गेजेबीताह्मणें 
तायत- आत्मा वा अर 5४5्य? ( छू० 2६ ) इत्याद्यया विशध्यक््गवयता 
दृश्यत | आ्राठर्दन5पि आणो5स्मि प््ात्मा! इत्यायया, जानभुतिरित्यवापि 
वायुनातर सरर्ग ” (छा? 9३१) इत्याच्या, यथा च्‌ 'स आप्मनों तपामु”सित्ल! 
इत्यनमादीना क्मशुतिगतासामास्थानाना सनिहितयिविस्तुप्यवता तद्बत्‌ । 
सस्मान पारिप्लपावत्वम्‌ ॥ २४॥ 
पूष वहीं रीति से परम पुरपराथविषयक आधश्यानी - परारिप्यवार्थत्व व नहीं होने 
पर एक्वादयतारसप उपतनिय थे (सव ध ) स॑ उनवो सब्निहित विद्या के प्रतिपातन मे 
* उपयोगिता ही 'याय है ( अथातु उपयोगी हाना उचित है )। डिस्से दसी प्रशर सत्तत्‌ 


पाद: ४ ] अज्ञीन्चनायधिकरणसाष्यम्‌ ९२१ 


स्थानों में प्ररोचन ( प्रेमोत्यादत ) में उपयोग से और ज्ञान की सुकरता (सुगमता ) 
में उपयोग से सन्निहिित विद्याओं के साथ आख्यानों की एकवाक्‍्यता देखी जाती है । 
मेन्रेयीब्राह्मण में ( अरे मेत्रेयि | आत्मा ही अपरोक्ष दर्शन के योग्य है) इत्यादि में 
पठित विद्या के साथ ही आख्यान का सम्बन्ध दीखता है। प्रतर्दनन्नाह्मण में भी ( में 
श्ज्ञात्मा प्राण हूँ ) इत्यादि में पठित के साथ सम्बन्ध होता हैं। जानश्रुति इत्यादि 
वाक्य में भी (वायु ही संवर्ग है ) इत्यादि में पढित विद्या के साथ आख्यान का 
सम्बन्ध दीखता है | जैसे (उस प्रजापति ने होम के लिए अपनी वपा को उद्धृत किया) 
इत्यादि कर्मश्रुतिगत आख्यानों को सन्नचिहित विधि की स्वुत्यर्थकता है। बेसे ही इन 
आख्यानों को सन्नचिहित विद्या की स्वुत्यर्थकत्रा है, इससे पारिप्छवार्थत्व नहीं है ॥२४॥ 
अग्नीन्धनायधिकरणम्‌ ॥ ५ ॥ 
आत्समवोधः फले कमपिज्ञो नो वा हापेच्षते | अज्ञिननोद्ञेंप्वपेक्षायाः प्रयाजादिपु दर्शनात्‌ ॥१॥ 
अविद्यातमसोध्चस्ती दृए/ हि ज्ञानदीपयोः । नरपेचरय ततो$त्रापि विद्या कर्मानपेन्षिणी ॥शा 
जिससे स्व॒तन्त्र ज्ञान परम पुरुषार्थे का साधन है, इसीसे इस ज्ञान को अपने फल 
की सिद्धि में अग्नि का इन्धन-उद्दीपन ( अग्न्याधान ) आदि की अपेक्षा नहीं है, अर्थात्‌ 
अप्नीन्धनादि आश्रम कर्मो की अपेक्षा नहीं है । संशय है कि आत्मज्ञान अपने फल में 
ऋमपिक्ष है, अथवा कमवपिक्ष नहीं है, पूर्वपक्ष है कि जैसे प्रयाजादि अंग है और दर्श 
वूर्णमास अद्भी हैं, जहाँ अद्भी को अपने फल में अद्भ की अपेक्षा होती है, वेसे ही कर्म 
अज्छ है, ज्ञान की उत्तत्ति का साधन है, ओर ज्ञान अद्भी है, कर्म से साध्य है, इससे 
दर्शाद अज्भी की फल मे प्रयाजादि अज्भु-विपयक्क॑ अपेक्षा के देखने से ज्ञान भी अपने फल 
में कर्म की अपेक्षा करता है। सिद्धान्त है कि घट-ज्ञान को घट के भज्ञान के ध्वंस में 
और दीप को अन्यकार के ध्वंस में निरपेक्षता देखी गई है, इससे यहाँ अज्ञानरूप 
अन्धकार की निवृत्तिरप फल में कर्म की अपेक्षा-रहित ज्ञान है। भाव है कि एक अंग- 
अंगी के साथ रहकर अंगी के फल को उत्पन्न करता है, अंगी के समान ही जंग भी 
गौणुरूप से फल का जनक होता है, जेंसे कि प्रयाजादि हैं। एक अद्भ अद्भी को सिद्ध 
करके उपरत हो जाता है अड्भी स्वयं अपना कार्य करता है जेसे अनेक साधन से सिद्ध 
दीपक साधनरूप दीप के बनाने वाले वालने वाले, आदि के नहीं रहते भी प्रकाग करता 
है, वैसे ही ज्ञान के साधन कर्मादि के बिना ज्ञान अपना काम करता है॥ १-२ 
अत्त एव चाम्रीन्‍्धनाआनपेक्षा 0 २८ 
पुरुषार्थोॉडवः शब्दातः (न्र० सु» श४४१ ) इस्येतव्यवहितमपि संभवादत 
इति परामृश्यते। अतएबं च विद्याया पाथहेतुत्वादगीन्धनादीन्या श्रम क- 
मोणि विद्वया स्वार्थंसिद्धों नापेक्षितव्यानीत्याचस्येबाधिकरणस्थ फलमुपसंहर- 
स्यधिकविवक्षया ॥ २४ ॥ 
( पुरुषार्थोइतः दब्दात्‌ ) यह धृत्र यहाँ से व्यवहिंत भी है, तो भी सम्भव से इस 


४२२ चह्सून्नशाटरभाष्यम्‌ [ अध्याय हे 


सुत्रगत [ जत ) इस पद से उसी था परामझो ( बोध ) होता हैं। इससे इस सूच वा 
भर्थ है कि, जतएवं व, विद्या के पुरुषार्थ-हैतुन्व से ही अम्रीन्धनादि रूप झाथम वे क्‍में 
विद्या के स्थाथ (फठ ) चिद्धि में अपेक्षितव्य (हेतु ) नहीं हैं। इस प्रकार मह 
सधिकरण ज्धिकाथ वी विवक्षा से आद्य अधिक्रण के ही फ5 ( धिद्धान्त ) का 
उपसहार वरता है । अर्थात्‌ विद्या का फ्ल मोक्ष मे कम वा सामथ्य नहीं है, कर्मजन्य 
यदि मोक्ष होगा तो वह अनित्य होगा, परन्तु चित्त की घुद्धि मोदोच्छा वी उत्तत्ति आदि 
के द्वारा विदा के स्वरूप वी सिद्धि में कर्म की अपेक्षा है, यह आगे कहा जायगा और 
इसी अधिक अर्थ को बहने के लिए यह आद्याविकरण का उपसहार है ॥ २४५ ॥। 


सवपिक्षाघिकरणम्‌ ॥ ६ ॥ 


उत्पत्तायनपेचैयमुत. फर्माण्यपेक्षते। फले यथानपेच्षवमुरपत्तावनपेचता ॥ १ ४ 
यनद्ान्त्यादिसापेक्ष विद्याजस्म श्रुतिद्वयात्‌ | इछेनपेदितोध्यश्रों रधे यद्वद्रपेंदयने॥ २ ॥ 

ज्ञान के फल में कर्म की अपेक्षा नही होते भी ज्ञान वी उत्तत्ति मे त्तो यज्ञादि के 
श्रवण में सब आश्रम-वर्मों को अपेक्षा है, जैसे कि अश्व की अपेक्षा उसके योग्य कम से 
होती हैं । सक्षय हैं कि यह भात्मविद्या उत्तत्ति मे कर्मो ढ्री बपेक्षा नहीं करती है, 
अथवा अपेद्ा करती हैं। पू्॑पश्त है कि फंड में अनपक्षा के समान प्रमाण मात्र की 
अपेक्षा वाली ज्ञान की उत्पत्ति में भी कम वी अपेक्षा नही हैं। सिद्धान्त है कि यज्ञादि 
श्रुति और शमादि शुति से यनज्ञादि भौर क्षास्ति आदि सापेक्ष ही प्रमाण से भी विद्या 
का जम होता हैं। जेंसे हद मे अनपेक्षित भरी अध रथ में अपलित होता है, वैसे 
विद्या फठ में जनपैक्षित कम विद्या की उक्षत्ति में योग्यता के अनुसार अपेलितत 
होता हैं॥ १-२ ॥ 

सवपिक्षा च यज्ञादिश्रुतेरश्ववत्‌ ॥ २६॥ 

इदमिदार्नी चिन्स्यते कि विद्याया अत्यन्तमेबानपेक्षाइडश्रम उर्म णामुतार्ति 
काचिदपेज्ञेति | तत्रात एपाप्मीन्धनादीन्याशमकमोणि वियाया स्थार्थसिद्धी 
नापेच्यन्त इति एयमत्यम्तमेवानपेक्षाया श्राप्रायामिदमुरुयते स्योपेश्षा चेति। 
अपेक्षते दवा विद्या सर्नोण्याश्षमक्मोणि नाध्यन्तमनपेक्षेप | नम निसद्धमिद 
बचनमपेसते चाश्रमक्मोणि व्रिचा नापेलने चेति | नेति ब्रूम । उसन्ना हि 
विद्या फ्लसिद्धि प्रति न क्चिदस्थव्पेक्षत उच्पत्ति प्रति त्यपेक्षते । उत्त ? 
यज्ञादिशुते | तथाहि श्रुति ->तिमेत बेदानुउचनेन ज्राद्षणा जिविदिपन्ति 
यतेन दानेन तपसाधनाशमेना (बू० ४2२२ ) इति यक्षादीना विद्यासाधन- 
भात्र इर्शयति। पिय्रिव्पिसयोगान्चेपामुत्पत्तिसावनभानोठयभीयते | “अब 
ययनज्न इत्याचक्षते मद्मचरयमेय तत' ( छा० ८४१ ) इत्यन्न च विद्यासावनभू> 
तस्य वह्मचर्यम्य यतादिभि सस्तयाद्यज्ादीनामपि हि सावनभात सन्यते | 


पादः ४ ] सवापेक्षाविकरणभाष्यम्‌ ९२३ 


इस समय अब यह विचार किया जाता है क्रि क्‍या विद्या को आश्रम-कर्मो' की 
अत्यन्त ही अनपेक्षा है, अथवा कुछ अपेक्षा है। यहाँ पूव॑पक्ष है कि जेसे कहा गया है कि 
इस ज्ञान की स्वत्तन्त्रता से ही अम्नीनचनादि रूप आश्रमकर्म विद्या की स्वार्थ-सिद्धि में 
अपेक्षित नहीं होते है । इसी प्रकार श्रवण, मनन, निदिध्यासनरूप ज्ञान के. 
* साधन स्वतन्त्र हैं, उनसे ज्ञान की उत्पत्ति मे कर्म की अत्यन्त अनपेक्षा है, इस प्रकार 
अत्यन्त अनपेक्षा के प्राप्त होने पर यह कहा जाता है कि ( सवपिक्षा चेति ) विद्या 
अपनी उत्पत्ति में सव आश्रमकर्मो' की अपेक्षा करती है, इससे उसको आश्रम कर्म की 
अत्यन्त अनपेक्षा ही नहीं है । यदि कहो कि विद्या आश्रम के कर्मा' की अपेक्षा करती 
है, और अपेक्षा नहीं करती है, यह परस्पर विरुद्ध बचन है, तो कहा जाता है कि 
विरुद्ध नहीं है, जिससे उत्पन्न विद्या फलधिद्धि के प्रति अन्य किसी की कुछ अपेक्षा | 
नहीं करती है | अपनी उत्पत्ति के प्रति तो कर्मो' की अपेक्षा करती है। यदि कहो कि. 
यह किस प्रमाण से सिद्ध होता है, तो कहा जाता है कि विद्यार्थक यज्ञादि की श्रुतित्त 
यह सिद्ध होता है। जिससे इस प्रकार की श्रुति हैं कि ( उस औपनिपद पुरुष को 
ब्राह्मगादि अधिकारी लोग, वेदाध्ययन, यज्ञ, दान और अनाशक तप द्वारा जानने की 
इच्छा करते हैं ) यह श्रुति यज्ञादि के विद्या-साधनत्व को दर्शाती है। विविदिपा 
( ज्ञानेच्छा ) के साथ यज्ञादि का सम्बन्ध से इन यज्ञादिकों के ज्ञानसाधनत्व का निश्चय 
किया जाता है १( शिष्ट लोग परम पुरुपार्थ का सावनरूप जिस यज्ञ को कहते है, वह. 
ब्रद्मचर्य ही है, यज्ञ का फल भी ब्रह्मचर्य से प्राप्त होता हैं ) यहाँ विद्या का साधनरूप 
ब्रह्मचर्य की यज्ञादि के द्वारा स्तुति से यज्ञादि की ज्ञानसाथनता भी सूचित होती है । 


ू.ब चंदा यत्पदमासनान्त तपांसि स्वाणि च यद्ददन्ति | 

यदिच्छन्तों ब्रद्मचयय चरन्ति तत्ते पद संग्रहेण ब्रवीमि ॥। ( कठ० २१४ ) 

इस्येबमाद्या च श्रुतिराश्नमकमं णां विद्यासाधनभाव सुच्यति | स्मृतिरपि-- 

कपायपक्ति: कर्माणि ज्ञान तु परमा गतिः । 
कपाये कर्ममिः पक्के ततो' ज्ञानं प्रवतेते ॥ 
इत्येबमाद्ा | अश्ववदिति योग्यतानिद्शनम्‌ | यथा च योग्यतावशेनाशों न 
ह्रलाकर्पणे युब्यतें रथचर्योयां तुशयुब्यते, एवमाश्रमकमोणि विद्यया फलसिद्धो 
नापेच्यन्ने उत्पत्तो त्वपेक्ष्यन्ते इति ॥ २६ ॥। 

( सब वेद जिस पद ( प्राप्य ) वस्तु का प्रतिपादन करते हूँ, सब कर्म तव जिसकी 
प्राप्ति के छिए कहे जाते हैं, जिसकी प्राप्ति की इच्छा से ब्रह्मचर्य करते है, उस पद को 
तेरे लिए संक्षेप से में कहता हैँ कि वह ओंकार हे-ओंकार का वाच्य हैं ) इत्यादि श्रुति 

'” झाश्चम-कर्मों के विद्या की साधनता को सूचित करती हैं। ( कर्म सव कपाय-रान- 
छ्वेपादि दोपों की पक्ति निवृत्ति का साधन हैं, उनसे थापों की निदृत्ति द्वारा दोषो की 
-निवृत्ति होती है और ज्ञान तो परमगति है मोक्ष का सावन हूँ । यहाँ कर्मा से दोप- 
पापादि के निवृत्त-तए्ठ होने पर तब ज्ञान प्रवृत्त सिद्ध होता हैँ ) इत्यादि स्पृतियाँ भी 
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कर्मा के ज्ञानसाधनता को झूचित करती ह। सूत्र म अदगवत्‌ यह पद योग्यता वा 
विदान ( दृष्ठात ) रुप है। जस याम्यता के बचा से अबब हल वे सीचन म नहा 
तियुक किया नासा है किंतु र॒य द्वारा गमेत में ती रथ बति में नियुक्त शिया लाता 
हैं। इसी प्रफार आधम के कम विद्या नै फठ वी सिद्धि म वहा अपत्तित हांते हैं और 
विद्या की उत्तत्ति म तो अवय अपत्ित हात हु॥ २६ ॥ 


गमदमादपेतः स्पात्तवा5पि तु तद्विधस्तदद्धतया 
तेपामबहयानुछ्ठेमत्वात्‌ |] २७ ॥| 


इमदमायुपेत --स्थाव-तथापि-नु तद्िघे -तदक्भतथा-तैपाम-अवश्यानुप्टेवस्वात्‌ । 
दम सूत्र म नव पद है। सलिताय हैं कि [ तथापि चानोत्पत्ती वर्मापेशवेडपि तु कर्सेव 
न पर्या# साधन तस्मामुमुछ शमादियुकः शापनचनण्योपत स्थातू ॥ मतस्तस्य पास 
स्थाज्ञतया तया शमादीना विधे सच्वाव तेषा चमादीनामबदयानुत्य्यत्वात तदुपतावमत 
पश्यत ) ज्ञान वी उत्त्ति मे कर्म दी अपेशा हाने पर भी क्ममान्र ही पाने का पूण 
साधन नहा हैं इत्मे मुमु्ु का शमादि स थुक्त हावा चाहिए अर्थात्‌ चतप्ठयन्साथन 
चहित होता चाहिए, नियम उस चाने के जगह्प से उन हामादिया थी विधि वी सत्ता 
हैं और उन शमादिया को अवश्य अनुप्टयत्व है. इसम पान के रिए शमादि से युमव 
अर्पीतत है। विश्ञद आय अब भाष्य मे हाया 
यदि काविन्मन्यत यताहीना उिद्यासाधनभायों न स्यास्यों पिध्यमायात्त | 

यन्नेन विव्रिविपन्ति! इत्ययश्चाद्ीयका हि श्ुतिरमुयादस्थरूपा विद्याभिप्ठम॒परा 
न यन्नादियविपरा | दृत्य महाभागा विद्या ययपादिभिरेवेतामयाप्तुमिन्थ- 
न्तीनि। तथावि तु शमदमादुपेत स्थराद्धि्ार्थी 'तस्मादेवयिच्दधान्तो रुमन्त 

अएनम्तितिशु समाहितों भूत्यात्मन्येत्रात्मान पश्यति! (ब्वु० ४००३ ) इति 

जियासावनत्वन शमत्मादीना पिवानादिद्िताना चायर्यानुप्रेयल्यात । 

यदि कोई भान ( सम्रझ ) कि मंताद़ि वो विद्या था साधनमभाव ( साथनाव ) 
4 अमाव से नयाय्य ( उधित ) नहीं हैं। (यन्नसे जानन वी इच्छा वस्त है ) 
गा | हि >बुवाइस्वह्प श्रूति विद्या की स्वृत्िपरक हैं ज्ञान के सावनत्पस 
पे विधिषरक नहा है । इस प्रकार वी महाभाव वाठी विद्या है कि जिससे 

यताईई + द्वार इसढ़ा प्राप्त करने दो इच्छा करते है इस प्रकार से विदा की स्तुति 

हती हैं | तबावि टूम हा मे सत बथक होते पर भी ता ब्रह्मविद्या के अर्थी ( इच्छुक ) 

8200 कस | रैना चाहिप, दम दम आदि के बिना थुति के श्रवणमात्र से 

विद्या नहा होती है है इचिद रद से श्रवणादि हो ही सकते है। शुति हैं वि 

( जिससे कम स्म्व धर 


उ्। 
बचा” हि के नर ही महिमा है उससे इस प्रकार भान को समझने 
चाट सान के लिए दा तन हू पुत्त दाव्पबुक्त उपरतत उपरतियुक्त विवृष्ण तितिशन 
६5 हि वीर बा दि ए रैः दाग र कापक्‍्रण के सधात रूप आमाम प्रत्यवूं 
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चिदात्मा स्वरूप आत्मा का अपरोक्ष करता है) इस प्रकार विद्या के साधनरूप से 
अमदम आदि के विधान से, जौर विहितों के अवश्य अनुष्ठान के योग्य होने से शमदम 
आदि से युक्त होना चाहिए 
नम्वत्रापि शमाचुपेतो भूत्वा पश्यतीति वर्तमानापदेश उपलभ्यत्ते ल 
विधिः | नेति बत्रु5: | तस्मादिति मकृतप्रशंसापरिग्रहाद्विधित्व्रतीते: । पश्येदिति 
च साध्यन्दिना विस्पट्मेव विधिसधीयते। तस्साशज्ञाद्यनपेक्षायामपि शमादीन्य- 
पेक्षितव्यानि | चज्ञादोन्यपि त्वपेक्षितव्यानि यज्ञादिश्रुतेरेव | ननूक्त यज्ञादिभि- 
विंविदिपन्तीत्यत्र न त्रिधिरुपलम्यते इति। सत्यमुक्त तथापि त्वपूत्वात्संयोगरुय 
विधिः परिकल्प्यते | नह्नय॑ यज्ञादीना विविदिपासंयोग: पूब प्राप्तो येनानूयेत | 
तस्मात्पूपा ग्रपिष्टभागोडदन्तको हि! इत्येबमादिपु चाश्रतविधिकेष्चपि बाक्ये- 
घ्यपूवत्वादिधि परिकल्प्य पौंष्णे पेपर्ण विक्वतों प्रतीयेतेत्यादिविचारः प्रथमे' 
तन्त्रे प्रवर्तित: | तथा चोक्तप्‌ विधियों घारणवत्‌? (जे० सू० शष्टा8 ) इति | 
स्वृतिय्यपि भगवद्रीताद्रास्यतनमिसंधाय फलमनुप्ठितानि यज्ञादीनि मुमुक्षीज्ञीत- 
साधन्तान भसवन्ताते प्रपश्चितम्‌ | तस्मागल्लादीनि शमदसादीनि व यथाश्रस॑ 
सबाण्यवाश्रमकर्माण वद्योेत्पत्तावपीक्षतव्यानि | तत्राप्येचोवदिति विद्यासंयो- 
गातठत्यासन्नांन विद्यासाधनानि शम्ादीनि, विविदिपासंयोगात्त बाह्यानीतराणि 
यज्ञादीनीति विवेक्तव्यप््‌ || २७ ॥। 
जंका होती हैं कि इस श्रुत्ति में भी तो ( शमदम आदि से युक्त होकर देखता है ) 

इस प्रकार वर्तमान क्रिया का कथन उपलब्ध होता है, कोई विधि नहीं उपलब्ध होती 
है । उत्तर कहते है कि विधि का अभाव नहीं है, श्रुतिगत ( तस्मात्‌ ) इस पद से 
प्रकृत प्रशंशा का परिग्रह होने से विधित्व की प्रतीति होतो हैं कि जिससे ऐसा जानने 
बाला कर्मो से लिप्त नहीं होफा है इससे शमागदिशुक्त होकर डिचारादि करना चाहिए 
माध्यन्दित तो 'पश्यति” के स्थान में 'पश्येत” इस प्रकार विस्पष्टठ ही विधि का अध्ययन 
करते है । इससे यज्ञादि की ज्ञान के लिए अपेक्षा नहीं होने पर भी शमदम आदि तो 
अवश्य अपेक्षणीय ( अनुप्देय ) है। वस्नुत्तः यज्ञादि की श्रुति से ही यज्ञादि भी 
अपेक्षणीय है । यदि कटा जाय कि यज्ञादि के हारा जानने की इच्छा करते हैं, इस 
वाक्य में विधि नहीं उपलब्ध होती है, यह कहा जा चुका है, तो कहा जाता हैं कि 
विधि की अनुपलब्धि सत्य कही गई हैं, तथापि यज्ञादि को विद्या की इच्छा के 
साधनत्व रूप सम्बन्ध की अपूर्वता से विधि परिकल्पित होती है। इससे यज्ञादि का 
इस विविदिपा ( ज्ञानेच्छा ) के साथ सम्बन्ध प्रथम किसी प्रमाण से ध्राप्त नहीं है कि 
जिससे उस प्राप्त का अनुवाद हो सक्के । ( जिससे पृूपादेव दाँत रहित हैं इचसे अच्छी 
तरह से पिष्ट पीस हुए का भोक्ता है ) इत्यादि विधि के श्रवण से रहित वाक्यों में भी 
अपूर्वता से विधि की परिकल्पना करके ( दर्शपूर्णणमास की विकछति याग में प्रूपादेव 
सम्बन्धी पेषण को समझर * चाहिए ) इत्यादि विचार प्रथम तन्‍्त्र में प्रवर्तित हुआ है 
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( किया गया है ) और ”सो प्रवार वहा जा चुका हैं वि ( अथवा धारण के समात 
विधि हैं) और भगवद्वीता आदि स्मृतियां म भी पक न अनुमधान चिक्व ह्छा के 
पिया अनुष्तित यवाति सुमुख ने चाते के खाबय होते हैं यह चिम्तारपुर्वक् बहा गया 
$ | इसमें आश्रमा के अवेसार यतादि और शमदम आदि सप्ती आश्रमा के कस विद्या 
कौ उपत्ति मे अपेक्षणीय | साधन ) हैं । उनमे भी / एकविच्छा'तों दा त ) यहाँ विद्या 
के साथ शर्मादि का सासात्‌ सम्प्राध होन से प्रयासश्न (अतरग समीपवर्ती ) विंदय 
के साधमर्प टामदम आदि हू। विविदिया के साथ यज्ञादि का सम्बंध होन से प्रमादि 
से मिल यज्ञादि बहिरग [ अह्ट द्वार दूरवृत्ति ) साधन हैं। इस प्रवार विववर्षुवेत् 
सुमयता चाहिए ॥ २७॥ 


स्यन्नानुमत्यधिफरणम्‌ ॥ ७ ॥ 

स्शितयिधि प्राणयिदोड्लुताथवापदि। छपूर्यरयेन स्वाश्विभुक्ति्ष्यातुर्विधीयते ॥ ॥ ॥ 
धायप्रमो जनाशन शांस्राच्याभोज्ययारंणगस | आपदि प्राशरक्षाथनेयानुज्ञायतेडसिल्म्‌ ॥ २ ॥ 

पाप सवाद में प्राण का सय अन्न है इस प्रवार के ध्यान वाठे के लिए जो बहा 
गया है कि उसके लिए वुछ भी ( अनने ) धभश्य नहीं है इत्यादि यह चिथि नहीं हैं, 
क्रिन्तु भत्यान्ष के वित्ता प्राण के नाश साठ मे प्राण रक्षा के दिए सर्वो्तिविषयक 
अनुमति रथ बहू वचन है जो अ यञ्न चात्रायण वी कथा दंसने से सिद्ध होता है । 
सहाय टैकओि (न विजबना-तान भवति ) इत्यादि प्राणवत्ता वे डिए सवाधत 
( सवभलण ) वी विधि है । अयवा आपत्ति मे अनुमति है। पूथपत्ष है कि प्राणघ्यानी 
वा रिए अपूवता से सवाच्िभशण बिहित होता है! सिद्धात है कि दबादि अन्न भोजन 
की बवतक्ति से और शान से अभोज्य अम”य का चारण निषेव है. परत आपत्तिता” 
म प्राण वी रत के रिए ही सर्वात अनुचात ( अनुमत ) होता है ॥ १-२ ॥। 


स्वान्नामुमतिश्र प्राणाल्यये तदर्शनात्‌॥ २८ ॥ 

प्राणसप्ादे श्रयते छुल्दोेगानाम--न ह वा एशतिदि िख्लनानन्न भयत्ति! 
( छा० शत १ ) इति, तथा यानसनेयिनामू--स ह वा अरयानन्न नग्ब भरति 
मान प्रतिग्रतेवम्‌! ( ० ६१० ) इति, सबमेयास्यादनीयमेय भयतीत्यथ | 
किमिंद सर्यानानुज्ञान शस्ताठियद्रियाद्ञ तिधीयत उत स्टछुत्यर्थ समीत्येत्त ढति 
सश्यें विविरिति तायआझाप्रम| तथाहि-प्रबृत्तिविशेषजर उपेशों भप्र्यतत 
प्राणयिद्यासनिधानात्तदटू द्मेय नियमनियत्तिग्पदिश्यते | मन्वंच सति भच्या- 
माययिभागशास्परयाघात स्याते। सेप दोप । सामाम्यय्रिशेषभागाद्वाया- 
पपते | यथा श्राणिहिसाप्रतिषेधस्य पदुमन्पनव्रिविना धांध | ययाच मि 
काचन स्त्रिय परिहरतद्‌ श्तम! ( छा० २१३॥२) इत्यनेन बघोमदेयत्रिया- 
रिपग्रेण सर्यस्क्यपर्रिहार-मंघनेन सत्सामान्यत्रिपय गस्यागस्यरिभागाएमस्प्र 
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ध्यते | एबमनेनापि प्राणविद्याविपत्रेण सर्वोन्नक्षणबचनेन भ्याभक्ष्य- 
ब्॒भागरास्त्र बाध्येतेति | 
छन्दोगो के प्राण सवाद में सुना जाता है कि ( प्राण के सब अन्न है ऐसा ध्यान 
चाले में कुछ भी थनन्न-अखाद्य नही होता है ) इसी प्रकार वाजसनेथियों के प्राण संवाद 
में चुना जाता है कि ( इस प्राणवेत्ता को अनन्न भक्षित नही होता अभक्षय-भक्षण का 
दोप नहीं लूगता है, और अनन्न प्रतिगृहीत नहीं होता है ) इस प्राणवेत्ता का सभी खाद्य 
अखाद्य खाद्य ही होता है यह अर्थ है । क्या यह सब अन्न का अनुज्ञान (अनुम ति-वचन) 
आमादि के समान प्राण विद्या का अज्भू विधानझूप है । अथवा स्तुति के लिए संकीर्तन 
मात्र है, इस प्रकार संशय होने पर विधि है, ऐसा प्रथम प्राप्त होता है, जिससे इस 
अकार वाला प्रवृत्ति विशेष को सिद्ध करते बाला उपदेश होता है । इससे प्राण विद्या 
की समीपता से प्राणविद्या के अज्भुछप से भक्ष्याभक्ष के नियमों की निवृत्ति का यह 
उपदेश दिया जाता है । यदि कहा जाय कि ऐसा होने पर भक्ष्य-अमक्य के विभागछूप 
जास्रों का व्याघात ( बाघ ) होगा तो कहा जाता है कि सामान्य विशेष भाव से विशेष 
स्थान में वाध की उत्पत्ति से यह दोप नहीं है । जेसे कि प्राणियों की हिंसा के निषेध 
का यानिक पशु हिसाविधि से वाब होता है। जिस प्रकार ( किसी र््री का परित्याग 
नहीं करे, यह उसका ब्रत है ) इस वामदेव-विद्याविषयक सब स्त्रीके अपरित्याग 
चचन से उसके सामान्यविषयक स्त्री सामान्यविपयक ग्रम्यागम्य-विआग शास्त्र वाधित 
होता है । इसी प्रकार प्राणविद्याविषयक इस सर्वान्न-भक्षण वचन से भी भक्ष्य-अभक्ष्य 
का विभागरूप जासर्त्र वाधित होगा । 


एबं प्राप्ते श्रुमः--नेर्द सवोहानुज्ञानं विधीयत इति | नह्मत्न विधायक: शबद्‌ 
डपलब्यते 'न हु वा एबंविदि किचनानन्नं भर्वातः ( छा० ४२९ ) इति बर्तसा- 
सापदेशात्‌। न चासत्यामपि विधिप्रतीतो त्रवृत्तिविशेषकरत्वलो भेनेत विधिर- 
भ्युपगन्तुं शक्यते | अपिच खादिमसयोंदं प्राणस्यान्नमित्युक्त्वे रसुच्यते सिबंबिद 
किचिदनतं भवति! इति। नच खादिमयादमन्नं सासुपेण देहेनोपसोक्तु 
शक्यते ।शक्यते तु प्राणस्यान्नमिदं सर्वेमिति विचिन्तयितुम, तस्मात्पाणान्नवि- 
ज्ञानप्रशंसार्थाउयमर्थवादों न स्वोन्नानज्ञानविधि:। चहशेयति सबोन्नाछुमतिश्व 
आपणात्यये! इति | एतदढुचक्ते मवति--प्राणात्यय एवं हि. परस्यामापदि सब्रमन्न- 
सदनीयत्वेनास्यनुज्ञायत॑ तदशंनात्‌ । चथाहि शुतिश्वाक्रायणस्थपें: कष्टायामब 
स्थायामभद्यभक्षणे प्रवृत्ति दशेयति--सट्चीहंतेंपु कुरुए' ( छा० ११०१ ) 
इत्यस्मिन्त्राह्मणे | चाक्रायण: किलर्पिरापद्वत इभ्येन सामिखादितान्कुल्मापां- 
अखाद,अनुपानं तु तदीयमुच्छिएदोपाअत्याचचच्े । कारण चात्रावाच न वा 
अजीबिष्यासिसानखादन! ( छा० ११९०४ ) इत्ति, 'कार्सो म उद॒पानम! ( छा० 
११०४ ) इति च। पुनश्चोत्तरेद्युस्तानेव स्व॒परोच्छिष्ठान्पयुपितान्कुल्मापान- 


ए२८ प्रह्मसन्नशाडरमाध्यम [ भष्याप दे 


भर उयायभूयति | तन्‍तदन्छिणोच्छिप्पयुपितमल्षण व्शगन्त्यी श्रतेराशयातिशया 
कच्यते प्राणात्ययप्रसडे ँ्राणसन्वारणायाभक््यमपि भश्ायितव्यामात | स्तस्था 
बस्थाया तु तन्न ऊतेव्य पिद्याउत्ापीत्यनुपानप्रत्याख्यानाप्रम्यो । तस्प्वाट्य 
घालो 'नहया एयदिंदिं! ( छा? ४ ।१ ) इत्यवमारतिं ॥ २८ ॥ 
इस प्रकार प्राप्त होते पर वहते है कि यह सर्वाप्त वा अनुभान विद्वित महा हांता 
है जिससे यहाँ विधायक शब्ठ नही दघटव्य होता है ( इस प्राणोपासक मे बुछ अनान 
नहा होता है) इस वत्तमान वाठ का अपटश ( क्‍्यन ) से विधि वा जभाव है | 
विधितान के नहीं रहते भी प्रवृत्ति विश्पषकरत्व के ठोप से ही यहाँ विधि नहां मानी 
जा सकती है। दूसरी वात है कि कुत्ता आदि पय त प्राण का अन है, ऐसा वहुकर 
मह बह जाता है कि ( ऐसा जानने वाले मे बुछ अन न नहीं होता है ) वहँ वुत्ता 
आदि पप त अन का भनुष्य देह के द्वारा उपयोग नहा क्या जा सकता है परतु 
प्राण का यह सब अन है इस प्रकार चिततन किया जा सकता हूं। उस प्राथान 
विनान की प्रटासा के छिए यह अथवाद है सब न ना के जनुनान अक्षण वो विधि नदी 
है। यह सूत्रकार दटाति है कि ( प्राण व विनाटा वाठ मे सर्वो ने भी अनुमति भात्र 
है) इमस यह उक्त होता है द्ि>-प्राण के अत्यय (ताज )म ही परम आपत्ति 
मे ही सब जान भद्यरूप से अनुज्ञात-सम्मत होता है यह थुति के दशन से सिद्ध होता 
है। ( अगनि टीडीडूप मटची से वुझे”य वी खँती वे नष्ट होन से महादुभिस काठ में 
चानायण ऋषि ऋ्त्री सहित इम्प हस्तिपाछ क ग्राम म॑ म्रमण करते हुए गए ) इत्यादि 
क्थान्प इस ब्राह्मण ग्रथ म, इस प्रदार की श्रुति है जो कि कठ्च अवस्था म॑ चात्रायणं 
ऋषि की अभ/य भक्षण मे प्रवृति को दादी है कि आपत्ति मे प्राप्त चानाथण ऋषि 
भी हह्तिपक्‌ स आधे खाये गये उरद खाए और उसने अनुपान भोजन वाद पीन के 
लिए पानी का उच्टिष्ट दोप से प्रत्यास्यान [ अग्रहण ) किया | इसम कारण कहा कि 
( इन उदंदो यों नहीं खाता हुआ मैं जीवित नहा रह सदेगा। पाने के रिए. 
जठ तो भुझ यथप्ु मिलेगा) फिर दूसरे लिन अपन और दूसर के उच्खिष्ट 
( जूठा ) बाली उरदों को खाया | वह यहाँ पर उच्छिएट स्व उच्छि्ट बासी का भक्षपे 
का हर्शाता हुई श्रुति का आश्ययातिशय [ ताल्यवतिताय ) उनलित (ज्ञात ) होता है कि 
धापवान के प्रसद्ध होने पर जभदय का भी भतण प्राणघारण वे दिए करना चाहिए । 
स्वस्थ अवह्या मतों विद्वान व भी बहु अभ्ब्य भशण नहा करने योग्य है वह 
अनुपान के प्रत्याष्यान ( निषेध ) से समझा जाता है। जिसपते ( वहू था एनविदि ) 
इत्यादि क्षति अथवाठ [ हर ) है । विधि नहा है ॥ ८ ॥। 


जवाधाच ॥ २९ ॥ 


एनच सत्यातरशुद्धा सेह्पशुद्धि रिस्येवपानि सद्यासदयरिभागशास्प्मबा- 
घितत भपिष्यति ॥ ६ ॥| 


पाद: ४ ] आश्रमकर्माधिकरणमाष्यम्‌ ण्र्‌ 


इस प्रकार प्राणात्यय में जनुमति और स्वस्थावस्था में अभक्ष्य का त्याग होने पर, 
आहार की घुद्धि से सत्त्व ( अन्तःकरण ) की चुद्धि होती है, इत्यादि भक््य और 
अभद्य के विभाग का विधायक चास्त्र अवाधित होगा। इससे प्राणात्यय में ही 
अनुमति है ॥ २९ ॥ 

अपि चर स्सर्यते ॥ ३०॥ 
अपि चापदि सर्चोन्नसश्षणम्रपरि स्मयते विदुपोंडविदुपश्थाविशेषेण-- 
जीवितात्ययमापन्नों योधन्नमत्ति यतस्ततः। 
लिप्यते न स पापेन पद्मपत्रमिवास्भसा ॥ इति | 

तथा सत्र नित्य क्राह्मणः: सुरापस्य ब्राह्मणस्योष्णामासिचेयरास्थे 
सुरापाः क़सयो भवन्त्यमच्यभक्षणान्‌! इति च्‌ स्मयते वर्जनसन्नस्थ ॥ ३० ॥ 

आपत्ति में विद्वानु तथा अविह्वानू सब के अभक्ष्य-भक्षण का और स्वस्थावस्था 
में निषेध का भी स्मरण अविशज्येषप ( सामान्य ) रूप से किया जाता है कि ( जीवन की 
नाथदणा को प्राप्त जो मनुष्य जहाँ-तहाँ से अन्न लेकर खाता है, बह पाप से इस प्रकार 
नहीं लिप्त होता है कि जेस पद्मपत्र जल से नहीं लिप्त होता है ) इसी प्रकार ( मर्धन 
नित्य ब्राह्मणों वर्जगेत्‌ ) ण सदा मद्य का त्याग करे । ( सुरा पीने वाले ब्राह्मण के 
मुख में अत्यन्त उप्ण सुरा डाले | ) अभक्ष्य के भक्षण से सुरा पीने वाछे कृमि होते हैं ) 
इस प्रकार निषिद्ध अभक्ष्य अन्न का वर्जन ( त्याग ) स्मृति में कहा जाता है, ब्राह्मण के 
लिए सर्वथा मद्च निधिद्ध है ॥ ३०॥॥ 

दाउदख्ातोइकासकारे ॥ ३१ ॥ 

शब्दश्वानन्नस्य प्रतिपेधक: कामकारनिन्ृत्तिग्रयोजनः काठकानां संहितायां 
श्रयत--तस्माद त्राह्मण: सुरां न पिचेतः इति | सोडपि नह वा एवंविदि! 
(छा० शश्त१) इत्यस्याथ्थवादत्वादुपपन्नतरो भवति। तस्मादेव॑जातीयका 
अथवबादा न विधय इति ॥ ३१॥ 

कामकार ( यथेष्ठ प्रवृत्ति ) का निवृत्तिरुप प्रयोजन बाला ( क्षकामकारधिपयक ) 
अमन्न का प्रतिपेष करते बाला झब्द काठकों की संहिता में .सुना जाता है कि. .( उ्त 
मरणान्त प्रायब्चित्त के देखने से ब्राह्मण सुरा नहीं पिए ) छथदि (हवा एवंलिंदि ) 
इसके अर्धवादत्व से वह निपेध भी उपपन्नतर होता है; (अतिथुक्त होता है )' यदि 
( वे) इत्यादि विधि होगा तो विहित का प्रतिपेबरूष',सुटातनिपेव के होने से 
विकल्प की प्रात्ति होगी इत्यादि । इसमे इस प्रक्तार की श्ुतियाँट्अर्थवाद है विषध् 
नहीं है ॥ ६१ ॥ ५६ 

आश्रमकमांथिकरणसू ॥ < || हक 

विद्यार्थमाश्षमार्ध च द्विप्रयोगो<थचा सक्ृत्‌ । प्रयोजनविभेदेन प्रयोगोषि विभिश्यत्ते॥ $ ॥ 
श्राद्धार्थश्रुक्त्या तृत्तिः स्थादियाथनाश्रसस्तथा। जनित्यनित्यसंयोर उच्धिश्यां खादिरे सतः गा 


है मे० 


ण्रे० धप्रह्यसजशाहूरभाष्यम्‌ [ मध्याय ३ 


विहित होने से आश्रम सम्जन्बी वर्म भी ज्ञान का साधन होता है। इसस आहार- 
शुद्धि के समान आश्रम-वर्म छा भी मुमृक्षु जनुष्ठाव करे । यहाँ सशय टै कि विद्या के 
लिए जीर भाश्तम के दिए प्रयोजन के भेद से यज्ञादि कम दो बार वरना चाहिए 
अथवा एक बार करना चाहिए। पूवपक्ष हैं कि विविदिपां और आंश्रमधमरप 
प्रयोजन ( फ्ल ) के भेद से यज्ञादि के प्रयोग ( अनुछान ) का भी भेद होता है। इससे 
दो बार करना चाहिए) सिद्धा त है हि जैसे श्राद्वावक भाजन से तृप्ति होनी है, वैसे 
विद्या के छिए भनुष्टित बज्ञादि से भाश्रम धम भी सिद्ध हीता है । इसमें एप बार करना 
चाहिए। यद्यपि विद्याथक्र मज्ञादि का अनित्य प्रयोग है, आश्रम धमंर्ूप॑ से नित्य प्रयोग 
है, इसस नित्यत्व अनिस्यध्वन्प विरोब प्रतीत हाता है, तथापि सादिरयूप मे जैसे 
तियानित्य का संयोग (संघ अभेद ) बचना से होता है, बेंसे यहाँ भी हांगा। 
( खादिरो यूपो भवति ) खैर का गूप होता है। इस कथन से खादिरप्व को नित्य फ्त्व- 
थंक्‍्ता होती है। (खादिर वीयवामस्य ) इस बचने से अवतित्य प्रुरुषार्थकता 
हीती है ॥ १-२ ॥ 


विहितत्वाद्याश्रमकर्मापि ॥ ३२ ॥ 

पर्यापैज्ञा च-- ( न० स्‌० ३४२०६ ) इत्यप्राश्षमर्फ्मणा विद्यासाभनत्य- 
मगवारितम्‌ | इदानी तु क्मिमुमुक्ेस्प्याश्षमसाप्रनिप्रस्य सिपरामफामयमानस्य 
तान्यनुप्रेयान्युताहो नेति चिन्व्यते | तत्र 'तमेत पेदानुयचनेन जाहाणा पिप्रिदि- 
पन्ति! ( छृ० ४४४२० ) इस्यादिसाउडश्रमरर्मणा उिद्यासाधनतोन विद्िवेत्या- 
दियवामनिच्छत फलान्तर कामयमानरय नित्यान्यननुर्यानि | अथ तस्याष्य- 
लुप्रेयाति न सर्धेपा पिलासाथमत्व नित्यानित्यमयोगगिरोधादित्ति | 

( सर्वापेक्षा च) इस सूत्र म आा्मम क्‍मों के विद्यान्सावनत्व था अवधारण 
( निएचय ) किया गया है। अय इस समय यह चिता विचार किया जाता है वि 
मोक्ष वी इच्छा से रहित अतएवं विद्या बी इच्छा से रहित आश्रम भसात्र म निष्ठा बाले 
से बयाचे आश्रम कमें अनु्य ) कठब्य ) है, अथवा नहीं है। इस विचार म॑ पुवप्ल 
होता है कि ( उस उपनिषद्द्रप्य इस आत्मा को ब्राह्मणादि अधिकारों छोग नित्य वेदा$- 
ध्ययनादि द्वारा जानने वी इच्छा करते हैं) इत्यादि श्रुति से आश्रम-त्र्मों क विदा 
के साधनशप से बिहित होने से विद्या क॑ अविच्छुतत फठन्तर के इच्छुकस नित्य 
यदि कर्म अनुश्य नही हूं, उनका क्तव्य नहा हैं। यदि नित्य थच्षादि मोक्षानिच्छुक 
के यर्दव्य होगे, ता इन यज्ञादियों गो! विद्या के साधनत्व वा अभाव होगा, इंद म 
विद्यासाधनत्व नही रहेगा, जिससे नित्य ओर अनित्य के समीग को विरोध है, अधाद 
ज्ञान दी दामया से गह्भादि ननुद्ठान विहित होने से यचादि को थनित्यत्व है क्योवि 
जॉन की इच्छा से रहित के लिए अनावश्यक है । वित्यकर्म जीवनपम त बर्तव्य होवा है। 
इसमे निशयत्व भनियत्व विषद्ध झेपप हैं, इनका एक म स्िवेश नहीं हो सकता है इयादि ॥ 


पादः ४ ] आश्रमकर्माधिकरणभाष्यम्‌ ०३१ 


"अस्यां प्राप्तो पठति-आश्रप्नमात्रनिष्ठस्थाप्यमुमुक्षो: कतंठ्यान्येद लित्याति 
कर्माणि यावज्नीचमम्रिहोत्र जुड्दोति! इत्यादिना विहितत्वात्‌! नहि बचनरू 
तिभारों नाम कश्विदस्ति ॥ ३२ ॥ ह हे 

इस प्राप्ति के होते पर पढ़ते हैं कि ( जीवनपर्यन्त अमिहोत्र करे ) इत्यादि बचा 
द्वारा साधारण हूप से नित्य कर्मो' के विहितत्व होने से आश्रममात्र में निष्ठा बाला 
मोक्षेच्छा रहित को भी नित्यकर्म कर्तंव्य ही हैं, सिद्ध वस्तु विरुद्ध धर्म का आश्रय नहीं 
हो सकता है, वचनाधीन साध्य कर्म वचन के अनुसार नित्य-अनित्य उभयस्वरूप हो 
सकता है, इसमें उभयस्वहूपवोधक वचन को कुछ अतिभार (असाधथ्य) नहीं है ३२॥ 
- अथ यदुक्त नव सति विद्यासाधनत्वमेपां स्थादित्यत उत्तरं पठति-- 
जो यह कहा है कि ( इस प्रकार होते पर ) अमुपुक्षु के कतंव्य होते पर इन 
यज्ञादिकों को विद्या के साधनत्व का अभाव होगा, अतः उसका उत्तर पढ़ते हैं कि--- 


सहकारित्वेन च ॥ ३३ ॥ 

विद्यासहकारीणि चैतानि स्युर्विहितत्वादेव 'तमेत्त वेदानुवचनेल ब्राह्मणा 
बिविदिपस्ति' (३० ४/४९९ ) इत्यादिता | तदुक्तम-'सबपिक्षा च यज्ञादिश्ु- 
देरश्ववत! ( श्र० सु १|४।२% ) इंति। नचेद॑विद्यासहकारित्ववचनमसाश्रम क* 
मंणां प्रयाजादियहिद्याफलविपयं मन्तव्यम्‌ू , अविधिलक्षणत्वाद्िय्राया:, असा- 
ध्यत्यान्न विद्याफलस्थ | विधिलक्षणं हि साधन दर्शपूर्णमासादि स्वर्गफलसिपा- 
धब्रिपया सहकारिसाधनान्तरमपेक्षते नेबं विद्या। वथा चोक्तम्‌ अत एव 
चाप्मीग्थनाइनपेक्षाः (न्र० सू० श४४२४ ) इति। तस्मादुत्पत्तिसाधनसल 
एवबेपां सहकारित्ववाचोयुक्तिः। नचात्र नित्यानित्यसंयोगविरोध आशकबरः, 
ऋर्माश्ेंदेंपि संयोगमेदात्‌ । नित्यो छोकः संयोगों यावज्लीवादिवाक्यकल्पितो 
ज्ञ॒ तस्य विद्याफलत्यम | अनित्यस्त्यपरः संयोग: समेत वेदाचुबचनेन! 
(ब० ४४००) इत्यादिवाक्यकल्पितस्तस्य विद्याफललप्‌ यथेकस्यापि 
खादिरत्वस्य नित्येन संयोगेन ऋत्वर्थतवमनित्गेन संयोगेन पुरुपाथेत्व॑ च 
सद्दत ।। रे३ 

ये बन्ञादि कर्म विद्या के सहकारी होंगे, बतः विहित होने से ही सहकारी ठप से 
भी यज्ञादि अनुछानाहँ हैं। वह ( उस आऔपनियद आत्मा को ब्राह्मणादि वेदाउध्ययन से 
जानने की इच्छा करते है ) इत्यादि वचन से सिद्ध होता है । यह अयम कहा गया है 
कि [ सर्वापिक्षा च ) इत्यादि । परल्तु इस कर्मो के सह॒कारित्व वचन को प्रयाजादि के 
समान विद्या का फछूविययक नहीं मानने योग्य हैं। जिससे विद्या के अविधिस्वदप 
होने से, अर्थात्‌ विधि से अजन्य और प्रमाण से जन्य होने से विद्या को फछजनन में 
सहकारी की अपेक्षा नहीं हैं । विद्या का फल मोक्ष के भी असाध्य होने से वह सहकारी 
कममन्य नहीं हो सकता है। जिससे विधिस्वतय दर्शयूणंमासादि रूप साधन स्वमस्य 


रे प्रह्ममतशाइस्माप्यम [ अध्याय ६ 


फल वी सिद्धि शी दष्छा स सहकारी साधना तर वी अपदा करत है! प्रमाणजन्य 
विद्या इस प्रतार अपन पड के जिए सहत्तारी वी अपेक्षा नहा बरती है। अन्ञानशात्र 
की निवृत्ति करती है कि जिससे नियमुक्तस्वरुप स्वय ही अभिव्यक्त होता है। इस 
प्रकार क्ट्टा है कि (अत एवं च ) इत्यादि । इसम ज्ञान की उत्त्ति साधतत्व विधयव 
ही कमों के सहकारिस्व बंचन वी युक्ति [योग्यता सग्बाध ) है। कम के अभेद रहते 
भी नित्याव अनित्यव के सयोग ( विधि ) भेद स यहां निय जौर अनित्य वे सथाग से 
विरोष आद्यता के योग्य नहीं है। जिससे यावत्‌ जीपउनप्याल, अम्िहोत्रविधि आदि 
बावय से कत्पत एक नित्यमसयाग है, उसवो विद्यान्प फठवत्ता नहीं है । ( तमत 
वेदातुवचनन ) इत्यादि वानय से कह्िपित ( सिद्ध ) दूसरा अनित्य सग्ोग है उस दूसर 
सयोग को विद्याफसपत्त्व है। जेग कि एवं ही सादिरत्व वो ( णादिरों यूपा भवति ) 
इस श्षुति गे सिद्ध वित्यसयोग द्वारा क्रवर्यवत्व होता है। ( खादिर दीयंकामस्य ) 
इस श्रुति से अनित्य सयोग हारा पुद्याय्यत्व होता है । इसी वे समान दो बायय के होन 
यहाँ भी विरोब नहीं है ॥ ३३ ॥। 


सर्वधापि त एवो मयलिड्रात्‌ ॥ ४४ ॥ 

समधाप्याश्रमफ्मलपने विद्यासहकारित्वपले च ते शनाग्रिद्ोभादयों घर्मो 
अनु्या ।त एवेत्ययथारयन्नाचार्य कि निबतंयति ? कर्मभेदशड़ामिति ब्रम । 
यथा छुण्डपायिनामयते “माममप्रिहोत्न जुहलि! इत्यय नित्यायप्रिहोजात्कर्मो 
न्तस्मुपद्श्यते नतमिल कमभेदोडस्तीत्यर्य । छुत ? उभयलिज्ान-श्रतिलिक्वात 
स्मृतिलिज्ञाघ। श्रूतिलिड्न तावत्‌ 'तमेत वेदानुनचनेन ्राद्मणा त्रितिविपन्ति! 
( बृ० ४४२० ) इति सिद्धपरदुत्पन्नरूपाण्येय थज्ञादीनि विविद्विपाया परिनिय के 
नत्त अुद्देतात्यावियदपूयमेपा रूपमुत्पादयतीति | स्मृतिलिज्ञमपि “अनाश्रित- 
क्मफ्ल काय उमर करोति थ? ( ६॥१ ) इति वितातऊर्तव्यताकमेय कर्म दिच्यों 
त्पक््यय दशेयति। अस्थेतेडश्शाचत्यारिशच्सस्कारा इत्याया च सस्फारतप्रसि 
द्विउदिकेयु कमसु तत्सस्मतस्य विद्योत्पत्तिमसिग्रेत्य स्मृती भयति | त्स्मात्सा- 
ध्यिव्मभेदाववारणम॥ ३९ ॥| 

सर्वधा हि जा उमकमे पक्ष मे ( नित्याब मे ) जौर विद्यामहकारित्य पल भे ( अनि- 
त्यत्व मे ) वे हा अगिद्वात्रादि धर्म अपुप्यय ह भिन नहीं। व हो इंच प्रवार अब- 
धारण परते हुए आचार्य स्स्वी निवृत्ति करत हैं. एसी जियासा होते पर कहने है कि 
कर्म वे भेद शका वी निदृत्ति करत हैं। चैस कि कुण्ड मे सोम पीन बालो वे अयय 
( यागविज्ञेप ) मे ( सासम्रसिहान जुल्लति ) इस बावय से तिग्य जस्रिहोत्न से वर्मा-वर- 
रप एव मास पयत क्तव्य अम्निहोंतर का उपस्च दिया जाता है वधातरि ( एुल्ूति ) 
यह साध्य हवनवाचक झाद है, पौर नित्यामिहोत्र विधायय वचन दूर व्यवहित है। 
उमका इस माणामिहोन्र बचत से परामर्श नहों हो सता है। इसस मास गुण वि 


पाद: ४ ] विधुराधिकरणमाष्यम्‌ र््३ 


कर्मान्तर इस वचन से विहित होता है! उसके सम्राव बहां कर्मम्रेद नहीं है, वह 
अय॑ है, यहाँ यज्ञादि पद सिद्ध कम का वाचक होता हुआ आख्यात ( क्रिया ) के साथ 
एकवाक्यतापूर्वक व्यवहिंत यज्ञादि के विद्यान्चावनत्व का वोधक होता है। यह किस 
प्रमाण से समझा जाता है, तो कहा जाता है कि उभयलिज्ञ से अर्थात्‌ श्रुतिलिज्ठ से 
और स्मृतिलिज्ञ से समझा जाता है। प्रथम शुतिलिज्ध है कि ( उस इस आत्मा को 
बह्यणादि वेदाध्ध्ययत से जानना चाहते हैं ) यह वचन सिद्धवस्तु के समान वचनान्‍्तर 
से उत्पन्न ( सिद्ध ) कप वाले ही यज्ञादि का विविदिया में वितियोग ( सम्बन्ध ) करता 
है | जुद्धति, इत्यादि के समान अपूर्व ( अम्निद्ध ) इन यज्ञादि के स्वछूप को नहीं उत्पन्न 
" करता है। ह्पृतिलिज्धा भी है कि (कर्मफल के अनाश्चित-कर्मफल की इच्छारहित 
होता हुआ जो अवश्य कर्तव्य कम॑ करता है, वह संन्यासी और योगी है ) यह स्मृत्त 
विज्ञात-कर्तव्यता वाछे कर्म को विद्या की उत्पत्ति के छिये दर्शाती है। ( जिसके ये 
अड़तालिस संस्कार है ) इत्यादि वैदिक सिद्ध कर्मों में संस्क्रार॒त्व की प्रसिद्धि उन कर्मो 
से संस्कछत ( घुद्ध ) की विद्या की उत्पत्ति को मागकर स्मृति में है। इससे यह अभेद 
का भववारण साधु सम्यक्‌ सुन्दर है ॥ ३४ ॥ 


अनभिभद॑ च दर्शयति ॥ ३७॥ 
(सइकारित्वस्थेवैतडु पोद्‌बलक लिज्ञदृशनमनभिभव॑ च दृ्शयति श्रुतित्रेह्म- 
चर्योदिसाधनसम्पन्नस्य रागादिभिः क्लेशेः एप ह्यात्मा न नश्यति य॑ ब्रह्मचर्य- 
' शानुविन्दते! (छा० ८३ ) इत्यादिना | तस्मायक्षादीन्याश्रमकमोणि च' 
मचन्ति विद्यासहकारीणि चेति निश्चितम्‌॥ ३४॥ 

सहकारित्व का ही साधक इस लिज्दर्शनकह्ूप अनभिभव ( आदर ) को भी 
श्रुति दर्शाती है कि ब्रह्मचर्यादि-साधन-सम्पन्न का रागादि बलेशों से ( यह आत्मा 
नहीं नष्ट ठुप्त-परोक्ष होता है कि जिस आत्मा को ब्रह्मचय द्वारा प्राप्त अनुभूत अपरोक्ष 
करता है ) इत्यादि वचन से अनभिभव दर्शाती है। अतः यज्ञादि आश्रम-कर्म भी होते 

है, और विद्या के सहकारी ( हैतु ) भी होते है । यह निश्चित सिद्धान्त हैं ॥ ३५ ॥ 


«५ वेधर्राः: ; &३ 
विधुराधिकरणम्‌ ॥ ९ ॥ 
नास्यनाश्रसिणो ज्ञानमस्ति वा नेब वियते। घीशुद्धवर्था श्र मित्वस्य ज्ञानहदेतोरभावतः ॥ 
अस्व्थेच सर्वसम्बन्धिजपादेश्विचशुद्धितः। शुत्ता हिं. विथा रक्कादेराश्रमे व्वतिशुद्धता ॥ 
अन्तरा भी (आश्रम-धर्म के विना भी ) तथा आान्मम को स्वीकारादि के 
बिना वर्तमान को भी ) ज्ञान होता है। वह रेक्वादि के ज्ञानविषयक्त भुतति के देखने 
से सिद्ध होता है। अनाश्रमी को ज्ञान होता है अथवा नहीं यह संशय है। पूर्ववक्ष है 
कि ज्ञान का हेतुरुप, दुद्धि की शुद्धि के लिए आश्रमित्व के अभाव से अनाश्नमियों को 
ज्ञान नहीं होता है, विद्धान्त हैं कि आश्रमी अनाश्षमी सव सम्बन्धी जप, भक्ति, जहिसा, 


थरेछे चहाखन्नशाइरभाष्यम्‌ [ अध्याय १ 


सत्य, व्रहाचर्यादे से चित वी थुद्धि से अनाश्रमी को भी ज्ञान होता है । निसफे 
दैह्वादि वो विद्या सुनी गई है । परन्तु माथ्रम में अति शुद्धता होनी है, यह विद्वेप है ७ 


अन्तरा चापि तु तद्दृष्ठछें) ॥ ३६ ॥ 
पिधुरादीना हव्यादिसम्पद्रत्तिना चान्यतमाश्रमप्रतिपत्तिहीनानामन्तराल- 
चर्तिता कि पिद्यायामविवारोउस्ति कि वा नास्तीलि सशये नास्तीति ताय- 
स्ाप्रम | आश्रमकर्मणा विद्याहेतुत्यानधारणादाश्रमकर्मा सम्भयान्यतेपामिति । 
विधुरादि और यज्ञादि के कारण द्रव्यादि सम्पत्तिरद्चित चारो आश्रमी में से विसी 
भी जाथम का स्वीकार प्राप्ति से रहित, अम्तराह्यर्ती जो है, उनवा विद्या मे अधि- 
वार क्‍या है। अथवा नहीं है। ऐसा सशम होने पर, नहीं अधिवार है ऐसा प्रधम 
प्राप्त होता है, क्योरि आश्रम-कर्मा को विद्या के हेतुत्व का अवधारण हुआ है भौर 
उने विधुरादिकों को आश्रम-वर्म का असम्भव है, इसमे उनको चिद्या हो नहीं सकती है ॥ 
एय श्राप्त इदमाह--अन्तरा चापि त्यनाश्रमित्यनान्तराले बंतमानोडपि 
विद्यायामधिफियते | छुठ ? तद्दष्टे । रेकराचक्नत्रीम्रभतीयामेवभूतानामपि 
ब्रह्मगित्तशुत्युपलब्धे ॥ ३६॥ 
इस प्रकार प्राप्त होने पर यह बहते हैं कि ( अन्तरा चापिनु ) अनाधभी रुप से 
अन्तराव ( मध्य ) में बतेमान भी विद्या मे अधिकृत होता है, विध हेतु से अधिकृत 
द्वीता हैं, वी कहा जाता है कि इस विषयक श्रुति के देक्षने से अधिकारी सिद्ध होता 
है, रैबव वाचवदवी ( गार्गी ) मादि इस प्रकार के छोगो के भी ब्रह्मविच्वविधयक थ्रति 
बी उपवरद्िय से उक्त परिद्धान्त सिद्ध होता ६॥ ३६ ॥ हु 
अपि च स्मयते ॥ ३७ ॥ 
संयर्तेश्रभूतीना च नप्नचयोदियोगादनपेक्षिताश्रमऊर्मणामपि सहायेगित्स 
समयत शंतदास । ३७ ॥ 
मचर्या ( विचरण ) आदि के सम्बध से आश्रम-कर्म की अपैक्षा नही करने वालि 
संवर्तादि के भी महायोगित्व का इतिहास में स्मरण जिया जाता हैं। इससे अताश्रम्ी 
वो ज्ञान का अधिकार सिद्ध होता है ॥ ३७ ॥ 
ननु लिश्लमिद शरतिस्मृतिदर्शनमुपन्यस्त का मु सल्लु श्राप्तिरिति साई- 
भिधीयते-- 
॥॒ विशेषानुगअहय्य ॥ ३८ ॥ 
तेपामपि च॑/विधुरादीनामविरुद्ध पुरुषसात्रसम्बन्यिसिर्ज॑पोपयासदेयता- 
राधनादिमिधंमंनिशेषैरनुप्रहो तिद्याया सम्भवति। तथा च स्मृति -- 
जप्येनेत तु पक त्राक्मणो सात्र सशय । 
कुर्योइन्यन्न वा ऐैहु्योन्मन्तों जराह्मण उच्यते॥। 
इत्यसम्भयादाश्रमकर्मणोधूपि जप्येडविकारदर्शयति। जन्मान्तरानुट्ठितेरपि 


पादः ४ ] विधुराधिकरणश्ाष्यम्‌ ९३ 


चाश्रमकर्मभि: सम्भवत्वेब विद्याया अनुग्रह:। तथा च स्मृतिः--अनेकजन्मसं- 
सिद्धस्वतो थ्राति परां गतिम! (६४६) इति जन्मान्तरसब्चितानपि संस्कारविशे- 
पाननुम्रहीतुन्बिद्यायां दर्शयति | ह्ष्टाथों च विद्या प्रतिपेघासावमात्रेणाप्यर्थिनम- 
धिकरोति श्रवणादिपु | तस्मादिधुरादीनासप्यधिकारो न विरुध्यते ॥ ३८॥ 

यहाँ शंका होती है कि अनाश्रमी के ज्ञान में लिझ़जु-रूप यह श्रुति स्मृति का दर्शन 
उपन्यस्त ( कथित ) हुआ हे, वह ज्ञान जन्मान्तरकृत आश्रम-कर्म से भी हो सकता है । 
इससे अन्यथासिद्ध यह लिझ्ग जअनाश्रम-कर्म के विद्याहेतुत्व को नहीं सिद्ध कर सकता 
है, इसलिए अनाश्रम-कर्म की निश्चित रूप से प्राप्ति क्या है । अर्थात्‌ ज्ञान के हेतुरूप 
से अताधम-कर्म का प्रापक की प्राप्ति ( सिद्धि ) क्या है, ऐसी शंका होने पर वह प्राप्ति 

. कही जाती है कि-- 

उन विधुर आदि अनाश्रमियों को भी अनाश्रमित्वादि के अविरोधी पुरुषमात्र- 
सम्बन्धी जप, उपवास, देवता की आराधना आदि रूप धमंविशेषों से विधा का अनुग्रह- 
लाभ सम्भव होता है। इस प्रकार की स्प्रृति है कि ( ब्राह्मण जप से ही सम्यक सिद्ध 
होता है | इसमें संशय नहीं है । अन्य कर्म करे या नहीं करे, ब्राह्मण दयावान्‌ कहा 
जावा है ) यह स्मृति आश्रम-कर्म के असम्भव से भी जप्य में अधिकार को दर्शाती है 
कि आश्रम-कर्म के नही कर सकते पर भी ब्राह्मण जप से सिद्धि पाता है, और जन्मा- 
स्तर में अनुष्टित आश्रम-कर्म से भी विद्या का अनुग्रह होता है और इस प्रकार की 
स्मृति है कि ( अनेक जन्मों के शुभ संस्कारों की धोरे-वीरे वृद्धि द्वारा सम्यक्‌ बुद्ध 
होकर तब योगी आत्मानुभव की प्राप्त करके परगति--मुक्ति को प्राप्त करता है ) यह 
स्पृति जन्मान्तर में संचित विद्या में अनुप्राहक ( सहकारी हेतु ) संस्कारविशेषों को 
दर्शाती है । हृष्टार्थक विद्या-प्रतिपेध के अभावमात्र से भी श्रवणादि में अर्थी जिज्ञासु 
को अधिक्त-प्रवृत्त करतो है, श्रवण के लिए संन्यासादि आश्रम का नियम नहीं है, 
इससे विधुरादि का भी विद्या में अधिकार-विरुद्ध नहीं होता है ॥॥ ३८ ॥ 


अतरित्वितरज्ज्यायो लिझ्ञाच ॥ २९ ॥ 
अतस्त्वन्तरालवर्तित्वादितरदाश्रमवर्तित्व॑ं ज्यायो विद्यासाधनम्‌ श्रुतिस्म्ृति- 
संच्टत्वात्‌ | श्रुतिलिज्ञाच तिनैति न्मवित्पुण्यक्त्तैजसख्! (ब्व० ४४६ ) इति । 
असाश्रमी न तिछत दिनमेकमपि द्विजः | 
संवत्सरमनाश्रमी स्थित्वा कृच्छमे कं चरेत्‌ ॥ 
इति च स्मृतिलिड्रात्‌ ॥ ३६ |॥ ; 
परन्तु इस अन्तरालवर्तित्व से इतरत्‌ ( भिन्न ) आश्रमवत्तित्व ज्याय:-श्रेष्ठ विद्या 
का साधन है, जिससे आश्रमवर्तित्व को श्रुति और स्मृति में संदृष्टत्व है ( पुण्यक्षत्‌ तैजस 
पृष्य करने वाला शुद्ध चित्तयुक्त ब्रह्यवेता उस्त मार्ग से ब्रह्म को प्राप्त करता है ) इस 
श्रुतिलिज्भ से और (ट्विज एक दिन भी अनाश्रमी नहीं रहे । एक वर्ष अनाश्रमी रहने 


ण्र्द सहासूभमशाट्रमसाध्यम्‌ [ अध्याय हे 


पर एक कृच्छू चाद्धायण फरे ) इस स्मृतिरिद् से अनावमित्व श्रेष्ठ सिद्ध होता है ॥ 
श्रुत्ति म पुण्यकृत्य ठिद्ठ रो आश्रमिव को घेए कहा गया गया ८, जिसमे पुण्य वी बुद्धि 
से विधा का ज्ञीघत्र शाभ होता है ॥ ३९॥ 


तद्भूवाधिकरणम्‌ ॥ १० ॥ 
जवरोहीषस्त्याश्रमाणा न वा रागाप्स विद्यते | पूर्यंधमन्न दया वा यवारोहम्तथच्छिफ ॥भा 
शागस्पातिनिषिदुभ्वादिदितस्थेय धर्मत । आारोहनियमोव घाद॑नायरो्टो अ्ध्यक्ाखत ॥रश॥ 
तद्भृत-प्राप्त उत्तम जाश्रम बाग का फर नतद्राब-उमा त्याग-पूर्वाश्म मं 
प्रवेश नही हांव योग्य है, यह जेमिनि, बादरायण दोना वा सिंद्धा त है। वयोझि ऐसा ही 
दाझ्म वा नियम है, ओर तद्॒प ( उत्तम स्वरूप ) के वाद ( अतदप ) तःप के त्याग वा 
शास्त्र म अभाव है, तथा सदाचार में भी बतदूप का जभाव है॥ संशय हं वि 
उत्तमान्नम में आरढ होन पर जवरोह-फिर पूर्वाश्नम में प्रयागमत जाश्वमिया का हो 
सकता है, जथवा नद्ीी। पूर्वपक्ष है कि रागंस जथवां पूर्वाश्नम के धर्मो मे फ्र 
श्रद्धा होते से जम इच्छा व अनुसार बारोह होता है, वथैंसे हो इच्छा के अनुसार 
जधरोह भी हो सकता है ॥ सिद्धात है ति राग वे जतिनिविद्ध होने से, विद्वित हो के 
धर्म होते से तथा अवरोहटविषयक निम्रम वे कथन से, और अवरोहबदिपयक शाम्त्र के 
अभाव से अवरोह सवया नही है ॥ ६-२ ॥ 
तदृभूतस्प तु नातड्रावों जैमिनेरपि 
नियमातद्गुपामावेम्य+] ४० ॥ 
सम्प्यूध्यरेतन आश्रमा इति रथापितम्‌। तास्तु प्राप्तस्य कथचित्तत 
प्रत्युतिरस्ति नास्ति वेति सशय- | पूर्वक्मस्पनुप्लानचिकीरपया था रागादिवशेन 
सा प्रन्युतो5पि स्यादहिशेपासायादिति । 
उः्वरेत्तन आश्रम है, यह प्रथम स्थापित ( निड्चिचत निरुषित ) कया गया है। 
उस उत्तम आश्रमो को प्राप्त मनुप्य वी उसमे क्र किसी प्रकार से प्रध्युति ( अध*' 
प्रवृत्ति ) वर्महष्टि से है, अथवा नहीं है। यह सदशय होता है। पूर्वपल है कि उत्तम 
आश्रम में आहढइ़ होत पर पूर्व जाथमसम्बन्दी कर्मंविधयद बनुष्ठान ( आचरण ) 
बरने वी इच्छा होने से, अथवा रागादि के बच्च से प्रच्युत भी हो सकता है, वयोति वर्म 
के डिए जारोह-अवरोह मे विशेष बा अभाव है। 
एप प्राप्त उन्यते--तदूभूत्तसय तु प्रतिपन्नोध्वे र्तोमायस्य न क्थचिदष्य- 
तद्भावो न तत' प्रन्युति स्थात्‌ू। छुत ? नियमातद्वपासावेन्य । तथाहि-- 
अत्यन्तमात्मानमाचार्यड्लेडयसादयन! ( छा० श०२३॥१ ) इति 'अरण्यमिया- 
दिति पद, ततो न पुनरेयादित्युपनिपत्‌! इति । 
आचार्येणाभ्यनुन्नातश्रतुर्णाते ऊमाश्रम तू | 
आ पमिमोक्षान्द्रीरस्थ सोउमुतिछे्वायरिधि ॥ 


वाद: ४ ] अधिकाराबविकरणभाष्यस्‌ ९३७ 


इति चेवंजातीयको सियमः प्रच्युत्यसायं दर्शयति। यथा च 'बह्मचरय 
समाप्य गृही भदेताः (जा० ४) अह्ायचयोदेव अ्रत्रजेतः (जा० ४) इति 
चेचसादीन्यारोहरूपाणि वर्चांस्युपलब्यत्ते नें प्रत्यवरोहरूपाणि | न चेबमा- 
चारा: शिष्ठा विद्यन्ते। यत्त पू्वंकमस्वनचुछानचिकीपया प्रस्यवरोहणमितति, 
तदसन रेयान्स्वधर्सों बिशुण: परधमात्स्वनुप्ठितातः! (३।३५) इति स्मरणात्‌ | 
न्यायाच्र | योहि य॑ श्रति विवीयते स तस्य धर्मो न तु यो येच स्वनुछातुं शक्‍यते 
चोदनालश्षुणत्वाइसस्य | नच रागादिवशास्रच्युतिः। नियमशास्तस्य बली- 
यस्त्वात्‌। जमिनेरपीत्यपिशब्देन अमिनिबादरायणयोरत्र संप्रतिपत्ति शास्ति 
प्रातपक्तिदाह्योय | ४० [| 

ऐसा प्राप्त होने पर कहा जाता है कि ( तद्भूतस्य तु ), ऊर्वरेत:स्वकूपता को 
भ्राप्त मनुष्य का फिर अतदुभाव-उससे प्रच्चुति किसी प्रकार हरी उचित धर्मस्वरूप 

हीं हो सकता है, यह किस प्रमाण से समझा जाता है, तो कहा जाता है कि नियम 

और अतद्रप तथा अभाव से समझा जाता हैं। वह नियमादि इस प्रकार हे कि 
( नेष्टिक ब्रह्मचारी आचार्यकुल में जीवनपर्यन्त नियमों से शरीर को अत्यन्त क्षीण 
करता हुआ बसे ) और ( अरण्प-एकान्तवासयुक्त संन्यास को प्राप्त करे--यह पद 
गार्र्रीयमार्गय है) और ( उससे फिर प्रच्युत न हो यह उपनिपद्‌ रहस्य है ) और 
( आचार्य से अभ्यनुज्ञात-अनुमत-स्वीकृत होकर, उनकी आज्ञा पाकर घरीर के त्याग- 
पब॑न्त चारों आाश्रमों में से किसी एक आश्रम का विधि के अनुसार वह अनुष्ठान करे ) 
इस प्रकार का नियम भ्रच्युति के अभाव को दर्शाता है। जैसे ( ब्रह्मचर्य को समाप्त 
करके गृहस्थाश्रम का स्वीकार करे ) ( ब्रह्मचयं से ही त्याग करे ) इत्यादि आरोह- 
विधायक स्वरूप वाले वचन उपलब्ध होते हैं। इस प्रकार प्रत्यवरोह ( परावृत्ति ) 
रूप वाले बचन नहीं उपलब्ध होते हैं। इस प्रकार के आचार वाले शिष्ट पुरुष भी नहीं 
हैं। जो त्यक्त पूर्वाश्वमसम्बन्धी कर्मंविययक अचुष्ठाव करने की इच्छा से प्रत्यवरोह 
होगा, यह कथन है वह असत्‌ है। ( पूर्णविधिपूर्वक अनुष्ठित-छृत अन्य के धर्म से 
विग्ुण अनुष्ठित भी अपना धर्म अति श्रेष्ठ है ) इस स्मरण से और न्याय-धर्मे मर्यादा से 
उक्त कथन असत्‌ अयुक्त है । जिससे बिसके प्रत्ति जो विहित होता है, वह उसका धर्म 
होता है । जो जिससे अच्छी तरह से अनुष्ठित हो सकता हो ( किया जा सकता हो ) 

उसका धर्म नहीं होता है, क्योकि धर्म का चोदना ( विधि ) ही रक्षण है । राग्रादि 
बण से भी प्रच्युति उचित नहीं है, रागादि से नियम-णास्त्र अतिवली है | ( जैमिनेरवि ) 
इस अपि छदद से जैमिनि और बादराबण दोनों की इस विपय में संप्रतिपत्ति (निश्चय) 
का उपदेश प्रतिपत्ति ( ज्ञान विर्वास ) की हृता के लिए करते हैँ ॥ ४० ॥ 

अधिकाराधिकरणम्‌ ॥ ११ ॥ 

अष्टोध्चरेतसो नास्ति प्रायश्चित्तमथास्ति वा । अदुर्शनोक्तेरस्व्येच घतिनो गदमः पश्ुः ॥ $ ॥ 
उपपातकसेचेतद्रतिनो मधुमांसवत। ग्रायश्चित्तान्व संस्काराच्छुछ्धियलपरं बचः॥र ॥ 


श्द्रेट ब्रह्मसूतशादडू रमाण्यम्‌ [ अध्याय हे 


तदुभूत के अतद्भाव होने पर ( ऊष्यरता वे पतित होने पर ) पूर्व॑र्म'मात्ता के पट 
अधिव्राराध्याव मे निर्णीत (आधिवारिक) प्रायश्चित्त भी नही हो सकता है। प्रायश्चित्त 
से भी वह शुद्ध नही हो सकता है। जियमस निवृत्ति वे अयोग्य पतन वे बाधक श्रुति वा 
सम्पार क॑ प्रायश्चित्त के अभाववोधक स्मृति आदि स अनुमान होता है। इससे 
उस प्रायश्चित्त के आयोग म प्रायश्चित्त नही हो सत्ता है ॥। सशय है कि अर ऊष्वंरेता 
का ध्रायश्चित है अथवा नहीं है| पूवपक्ष है कि ( प्रायश्चित्त न पद्यामि ) इस अदर्शन 
वचन म ध्रायश्चित्त नहीं है। गरम पशुरप प्रायश्चित्त भी उपवुर्वाणव ब्रती के लिए 
है | ऊ'वँरेता के रिए नहीं ॥ सिद्धान्त है कि मधु मासभक्षय के समान यह ख््रीसग भी 
गुयदारा आदि से अतिरिक्त-विपयक्र उपपातत ही है. इससे प्रायदिचत्त थौर सत्कार से 
शुद्धि होती है । (प्रायश्चित न पध्यामि] वचन अधिक यत्नन्सावधानीपरक है ॥(०शा। 


नचाधिकारिकमपि पतनानुमानात्तदयोगात्‌ ॥ ४१ ॥ 


यदि नेप्ठियों अह्यचारी प्रमादादयरीयत कि तस्य तद्यचार्यनकीर्णी नेस्छ्त 
गर्देभमालभेत इस्येतत्मायश्रित्त स्यादुन नेति। नेत्युक्यतें। यदप्यधिकार- 
लखणे निर्णत प्रायश्वित्तम 'अपकीणिपशुश्र नद्वदावानस्याप्राप्तसालत्यात! 
( ज० सू० ६८२१ ) इति, तदपि न नैष्टिजस्थ भगितुमहति । कि कारणम्र 

आरूढो नैष्ठिफ ध्म यस्तु प्रच्यनते पुन । 
प्रायश्वित्त म पश्यामि येन गुद्धये'स आत्मद्दा ॥ 

इत्यप्रतिसमाधेयपतनस्मरणान्छिन्नशिरस इन प्रतिक्रियानुपप्ते | उप 
कुपोणस्य तु ताटफ्पतनस्मरणाभायादुपपथते तत्पायश्वित्तम्‌ ॥ ४१ ॥ 

यदि नैशिव प्रद्मचारों प्रमाद से अववीर्णी ( ब्रह्मचये स भ्रष्ट ) हा । व्यभिचार- 
बरे तो क्या उसका ( अवदवीर्षी ब्रह्मदारी निरतंत देवता के दिए गई का आहूम्म 
परे ) इस बचन से विहिंत प्रायदिचत्त होगा, अथवा नहीं होगा । ऐसा सद्याय होने पर 
क्ह्टा जाता है कि उसका प्रायश्चित्त नही होगा, जो भी अधिकाराध्याय मे [ अग्रिपहण 
के दाराग्रहण के उत्तरकार में होने से उपनयन काल मे गृह्दीत अम्नि के अप्राध्तकाझ 
होन से जैसे उपनयत काछ में लौकिक अभि में ही होम करतंव्य होता है, उठी प्रकार से 
अवकीर्णी ब्रह्मचारी के प्रायश्चित्त ग्दंभ पु का लौकिकामि म हवन कतंव्य होता है ) 
इस प्रकार से प्रायरिचत निर्णीत है, वह भी नैष्टित वा नहीं होन योग्य है॥ उसमे 
वारण वया है कि ( नैष्टिक धर्म मे कारद होकर जो फ्रि पतित होता है, उसवा 
बह प्रायश्चित्त नहों देखता हूँ कि जिसस वह आमधाती थुद्ध हो ) इस प्रकार अंप्रति 
समापेय ( अनियार्य ) पदन के स्मरण से छिन्न शिर बाटो के समान प्रतिकार [ निवृत्ति 
साधन ) की अनुपपत्ति से प्रायश्चित्त नही हो सदृता है । उपयुर्वाण को वैसा अनिवार्य 
पवन स्मरण के अभाव स उसका प्रायर्चित्त उपपन्न होता है॥ ४१ ॥ 


पाद: ४ ] अधिकाराधिकरणमसाध्यम्‌ ९३९ 


0८ 
उपपूर्वसपि त्वेके सावमशनवत्तदुक्तम ॥ ४२ ॥ 


अपि त्वेक आचायो उपपातकमेवेतदिति सन्यन्ते | यन्नेष्टिकस्य गुरुदारादि- 
भ्योउन्यत्र त्रह्मचय विशीर्यत न तनन्‍्महापातकं भव॒ति गुरुतल्पादिपु महापात- 
केप्वपरिगणनात्‌ | तस्मादुपकुृषोणवन्नष्ठिकस्यापि प्रायश्रित्तस्य भावमिच्छुन्ति 
त्रह्मचारित्वाविशेषादबकीर्णित्याविशेषाच् अशनचतू | यथा ब्रह्मचारिणों मधु 
मांसाशने ब्रतलोपः पुन:संस्कारश्ववमिति । ये हि प्रायचित्तस्याभावमिच्छुन्ति 
तेपां न मूलमुपलम्यते, ये तु सावमिच्छन्ति तेपां श्रह्मचायंबकीणंत्यित॒द्बि- 
शेपश्रवर्ण मृल्म । तस्माद्भावा युक्ततरः। तदुत्त ग्रमाणलक्षणे--समा विप्रति- 
पत्तिः स्थान! ( ज० सू० ११४८ ) 'शाखस्था वा तन्निमित्तत्वात) ( जु० सू० 
१३१६ ) इति। प्रायश्रित्ताभावस्मरणं त्वेव॑ सति यत्नगौरबोत्पादनाथमिति 
व्याख्यातव्यप््‌ । एवं भिश्लुवखानसयोरपि वानग्रस्थो दीक्षाभेदे कच्छ द्ादशरात्र 
चरित्वा महाकक्ष वर्धयेतः 'मिश्लवोनप्रस्थवत्सोमबल्लिवज' स्वशाखसंस्कारश्व' 
इत्येबसादि प्रायश्वित्तस्मरणमनुस्मतंव्यम्‌ ॥ ४२ ॥ 


एक आचार्य तो यह नेष्टिक की च्युति उपपूर्वक पतन है, अर्थाव्‌ उपपातक ही 

है प्रतिकार के अयोग्य महापातक नहीं है इस प्रकार माचते है। नेष्ठिक का जो 
गुरुदारा ( रत्री) आदि से अन्य में यदि ब्रह्मचयं विज्ञीर्ण नट्ट हो, तो वह महापातक 
नहीं होता है, जिससे मुठ्तल्प ( दारा ) आदि महापातकों में उसका परिगणन नहीं 
है | इससे उपक्ुर्वाणक के समान नेछिक के प्रायश्चित्त का सत्व को वे आचार्य मानते 
है, जिससे ब्नह्मचारित्व और अवकीणित्व दोनो में तुल्य है। बह गवकीणित्व दोष 
अद्यन ( अभक्ष्य-मक्षण ) के समान है। इससे जेसे सधु-मांस के भक्षण करने पर 
ब्रह्मचारी का ब्रतलोप-नियमनाश होता है, परन्तु फिर संस्कार होता है । इसी प्रकार 
व्यभिचार-विपय में भी प्रायदिचत्त समझना चाहिए। जो कोई प्रायश्चित्त का अभाव 
मानते हैँ । उनके मत का मुझ नही उपलब्ध होता है । जो प्रायदिचत का सच्च मानते 
हैँ, उनके मत का ( अवकीर्णी ब्रह्मचारी ) इत्यादि अविभेष ( सामान्य ) श्रुति मुल है । 
इससे प्रायश्चित्त का भाव ( अस्तित्व ) युक्ततर ( अति उचित ) हैं। यह प्रमाणाध्याय 
में कहा हैं कि ( यवमयश्चरुभंवति ) यव का चरु होता है । इस श्रुति में यव चब्द 
किस अर्थ का बाचक है, यह निश्चय नहीं होता है, क्योकि अनाय॑ छोग प्रिवंगु (कौनी) 
को यव कहते हैं, और आर्य दीघंशूक ( हुड़ा ) वाले को यव कहते है, यहाँ ( सम- 
प्रसिद्धि से समप्रतिपत्ति तुल्य ज्ञान अर्थात्‌ विकल्प होगा, कभी जी का चार होगा, कभी 
कौनी का होगा ) ऐसा प्राप्त होने पर कहा गया है कि ( शाज्नस्थ शास्त्रमूलक प्रतिपत्ति 
ग्राह्म है क्योकि धर्म का ज्ञान शास्रनिमित्त होता है ) और ( यदा चान्‍्या ओपधयो म्ला- 
यन्त्यथैत्ते बदा मोदमानास्तिष्ठन्ति ) जब अन्य ओपधियाँ सूख जाती है, उस समय भी 
यव हरा-भरा रहते हैं। यह शास्त्र दीघंशूक वालों का ही बोध कराता है । इससे शात्् 


१8४० जदासूनशाट्रमाध्यम्‌ [ अध्याय ३ 


के अनुसार ही प्रायश्चित्त भी मनव्य है| परतु ऐसा निश्चय हाने पर प्रायटियत वा 
अभावहूप स्मरण पष्ठि। जहाबय परत्नविधयक प्रयत्न गुझत्व का उत्पादनार्थंक है 
ऐसा व्याय्याव के योग्य है। इसी प्रवार [ दीला का भद्भ निमम्र वा नाश हान पर 
दहादगा--बा रह रात्रि तक इृच्च ( प्रातापत्य ) ब्रत दर वानप्रस्थ महास्श-- वन का 
जरादि प्रदान से बढ्ाव । नृण वृल जहाँ बहुत हा उसे भूमि वी सदा बर ) आर 
६ दिलुत्नत बगा होते पर मामलता स भ्ित्त महाकक्ष वो वान्‍तप्रस्थ के समान हज 
सचनादि से बटाव। सयासशझ्यासत्र म बिहित क्मन्युत हो ) दयादि मिउत बानप्रस्थ 
का भी प्रायश्चित्त स्मरण जनुस्मतब्य ( सम्झन योग्य ) है ॥॥ ४४ ॥ 
पहिरविकरणम्‌ | १२ ॥ 
जुद्ध शिश्रस्पादेयग्याज्यों वा दोषद्वानित ॥ उपादेयोवन्यण शुद्धि प्रायश्विच्उसा यूथा 
आमुध्मिकेच शुद्धि स्थात्तत पिष्टास्यवात तम्‌।प्रायश्रित्ताइट्टियाक्यादशु दविस'प द्विफी प्यते॥ 
पतित हान पर प्रायश्चित्त वरें या नहा बरें रोड व्यवहार म स्मृति आचार स व 
पतित बहिप्वारय-सम्ब-्ध के अयोम्य हाते हैं। नाप्य के अनुसार वातकी था महापातकी 
हा उभवधा बहिप्वायं है$ संपय है दि प्रायश्चित्त स चुद हआ पत्तित जझ्षिप्टा स 
लकन्व्यवहार म उपादेयन्याह्मय होता है अथवा र्थाज्य हाता है। पृव॑प्रसल है वि 
च्रायश्चित से दोप की निवृत्ति हो जाने से वह शिष्टा से उपादय है क्षयथा प्रायबद्िचत्त 
से दी गई शुद्धि व्यय हागी। ग्रिद्धांल है दि परारठीविय कर्मादि विषयक उसत्रो 
प्रायश्चित स शुद्धि होगी रॉकयवहार के रिए नहीं इससे टिष्ट लोग उसवा त्याग 
करते हैं। जिसस प्रायद्चित वी अहृट्टि विषयक वावय से एटिंती ( छौकिकी ) सुद्धि 
प्रायक्चित करने पर भी माती जाती है 4 १-२ ॥| 


बहिस्तृमयथापि स्छतेराचाराच ॥ ४३ ॥ 


ययध्य रतमा स्वाश्रमेभ्य प्रतच्ययन महापाठतक थदि योपपातक्मुभयथापि 
गश्टस्ते घहित्फ्ल्व्या , 


आऊटो नेप्तिर घम यस्तु प्रच्ययतते पुन । 
प्रायश्वित्त न पश्यामि यन शुष्येत्म आत्महा ॥ दवि; 
आऋढपत्ित ग्रिप्र मण्टलाच विनि खतम | 

उद्दद्ध इरमिदेष्ट च स्प्ृष्ठा चान्द्रयण चरेत्‌॥ 


इति चंबमादिनेन्दातिशयस्मतिभ्य शिपष्राचाराध्। नाहिं यनाध्यवनायथा- 
'हादीनि ते सहाचरन्ति शिष्टा ॥ ४३॥ 


>र्वरेताआ वा अपने आाधमा से पतन यदि महापावक्ष है, प्रामश्चित्त क थाग्य 

नहीं है। अथवा उपपातक [ प्रायश्चित्त के याग्य ) है। दोता अवस्या मव शआिष्टा म 
बहिप्फाय॑ हैं ( मैप्टित मं आरूठ होवर जो फिर पतित होता है वह नामघाती जिश्से 
ड्ुद्ध शा, उस प्रायश्चित थो नही दखता हूँ । प्रथम उत्तम आश्रम मे आरइ होकर फिर 


पाद: ४ ] स्वाम्यधिकरणभाष्यम्‌ ण्छ्रू 


उससे पतित, और दोप के कारण देश-समाजरूप मण्डक से विनिःशृत ( निकले हुए ) 
अपराध से उद्दद्ध-बाॉच कर लटकाए, कृमि से दष्ठ ब्राह्मण का स्पर्श करके चाद्धायण 
करे ) इत्यादि निन्‍दा के अतिशयरूप स्मृतियों से और शिष्टाचार से वे वहिप्कार्य हैं, 
इससे यज्ञ, अध्ययन, विवाहादि झूप व्यवहार शिप्ट छोग उनके साथ नहीं करते है ॥४३॥॥ 
स्वाम्यधिकरणस्‌ ॥ १३ ॥ 

अद्भध्यानं याजमानमात्विज्यं वा यत्तः फलस्‌ । ध्यात्तुरेव श्रुतं तस्माद्ाजमानमुपासनम्‌ ॥१॥ 
थयादेवंविदुद्वातेत्यास्विज्यव्य॑ स्फुट श्तम्‌ | ऋृतत्वाइसत्विजस्तेन कृत स्वामिक्रतं भवेत्‌ ॥२॥ 

कर्म का अद्भुहप उद्रीथादि की उपासना स्वामी ( यजमान ) का कतंव्य है । 
क्योंकि उपासना का फठ कर्म-कर्ता में चुना जाता है। इस प्रक्रार आत्रेय कहते हैं । 
संघय है कि कर्माज़ज रूप ध्यान यजमान को करना चाहिए, अथवा ऋत्विजों को करना 
चाहिए + पूर्वपक्ष है कि जिससे ध्यानकर्ता का फल सुना गया है, उससे यजमान को 
ध्यान करना चाहिए। यिद्धान्त हें कि उस प्रकार जानने वाछा, ध्यान करने वाला 


उद्बाता कहे इत्यादि वचन से ऋत्विक-कृत ध्यान स्पष्ट श्रुत है। ऋत्विक-क्रीत होता है, 
इससे ऋत्विक-कृत ध्यान स्वामिक्ृत होता है ॥ १-२ ॥ 


स्वामिनः फझलश्रुतेरित्याओेय! ॥ ४४ ॥ 
अड्जेपूपासनेपु संशयः | कि तानि यज्मानकर्माण्याहोस्विदृत्विकर्माणीति | 
कि तावस्पाप्ं यजमानकर्मीणीति । कुत्तः ? फल्षश्रुतेः | फल हि. श्रुयते--बर्पति' 
हास्मे बपेयति हू य एततदेव बविद्वान्चष्टो पत्चविधं सामोपास्ते! ( छां० २! 0२ ) 
इत्यादि | तच्च स्वामिगामि न्याय्यम्‌ , तस्य साड्डे प्रयोगेड्थिकृतत्थात, अधि- 
कृताधिकारत्वाइब जातायकस्य | फले च कतंयुपासनातां श्रयते--चपत्यस्म थ 
उपास्ते! (छां० ड० ) इत्यादि। नन्वृत्विजोष्पि फल॑ इृष्टम आत्मने वा 
यजमानाथ वा य॑ काम कामयते तसागायतति? ( ब्ू० १३२८ ) इति | न, तस्य 
बाचानकत्वाव | तस्मात्स्वा प्व एवं फलवत्सूपासनयु कठृत्व सित्यात्रेय आचाया 
सनन्‍यते ॥ ४४ ॥ 
अद्ध उपासनाओं विपयक संद्ाय होता है कि वे उपासनाएँ क्‍या यजमान के कर्तव्य 
कर्म है, अथवा ऋत्विक्‌ के कर्म दवै। प्रथम प्राप्त क्या होता है, ऐसा विमज्ञहोने पर 
पूर्वपक्ष है कि यजमान के कर्म हैं। क्योंकि फल के श्रवण से यजमान के कर्म सिद्ध होते 
हैं । जिससे फल सुना जाता है कि (इस साम को इस प्रकार जानने वाला जो विद्यान्‌ 
यष्टि में पाँच प्रकार साम की उपासना करता है, उसके लिए उसकी इच्छा के बनुतार 
वृष्टि होती है, भोर अन्य के लिए भी वह मेघों से वृष्टि करवाता है) इत्यादि । चह 
फछ स्वामिगामी ( स्वामी से ) होना स्याययुक्त ( उचित ) है । जैसे गोदोहन का फेर 
साझुकर्मकर्ता को होता है इससे स्वामी को ही अज्भूसहित कर्म में अविक्चतत्व 
(अधिकार ) है। इस प्रकार के अज्भुृ॒प कर्मों को अधिकृत-अधिकारत्व है, अर्थात्‌ 


शछ२ प्रह्समशाइरभाष्यम्‌ [ अध्याय रे 


अपान वर्म के अधिकारी का ही ऐसे अज्भ में अभधित्रार होता है, इससे उपासता यजमात 
का कर्म है । उपासनाओं का फठ उपासनावर्ता में सुना जाता हैं कि ( जो उपायता 
चरता है उसके दिए उसी इच्छा के अनुसार भेघ वृष्टि करता है ) इत्यादि | यहाँ 
शवा होती है कि ऋत्विव्‌ सम्बन्धी भी फठ देखा गया है वि ( उद्बाता अपने लिए था 
धंजमान वे लिए जिस काम्य अभीए् वस्तु की इच्छा करता है उसको उद्ान द्वारा 
मिद्ध-प्राप्त तरता कराता है ) उत्तर हैं कि यह फ्ल दर्शन विशेष स्थान के लिए हैं, 
इससे इस उद्गात फल वो वाचनिउत्व हैं, विशेष स्थान में वचनसिद्धत्व हैं, इसमे बह 
दर्शन उत्स्ग ( सामाय ) रूप से प्राप्त स्वामिगामि फठ का बाधक नहों हैं, इसमे 
स्वामी को ही फटवाले उपासताओं में वतूंत्व हैं इस प्ररार आत्ेय आचारय॑ मानते है, 
जो फ्तभोत्ता होता है, वह कर्ता होता है, मह उपसर्ग हैं ।! ४४ ॥ 

आत्विज्यमित्यौटुलोमिस्तस्मे द्वि परिक्रीयते ॥ ४० ॥ 

सेतदसम्ति स्वामिकर्मौण्युपासनानीति । ऋलिकर्माण्येतानि स्थ॒ुस्त्योडुलो- 
मिराचार्यो मग्यते | झि कारण ? तस्समे हि साह्भाय कमंणे यज़मानेनत्बिक्परि- 
ज्ीयते । तत्पग्रोगान्त पातीनि चोद्रीयाद्युपासनान्यधिक्रताधिकसतात्‌ | 
त्तस्माद्रोदोहनादिनियमय्रदेगलिस्मिनियर्त्यरन्‌ । तवांच 'त € बको दान्म्यों 
विदाचकार स ह नेमिपीयाणामुद्गाता बभूय! ( छा० १।०१३ ) इत्युड्रातृ स्तेकता 
पित्वानस्य दशेयवि । यत्तत्त-यरतनाश्रय फल शुयव-टवि। सेप दोष । परा्यत्याद- 
तििजोइन्यत्र वचनात्फलसम्बन्धानूपपच्ते ॥ ४५ | 

उपासनाएँ स्वामि वे कर्म हैं, यह कथन सत्य नहीं है, इसमे ये उपासनाएँ ऋत्विक 
के कर्म होंगे, इस प्रकार औदुठोमि आचाय॑ मानते हैं, उसमें कारण वया है कि उस 
अगसहित वर्म के लिए ही यजमान से ऋत्विक्‌ परिषरीत ( द्रव्यदान द्वारा स्वीक्षत ) 
द्वोवा है। उस अग-स्रहित वर्म का प्रयोग ( अनुष्ठान ) के अत पाती ( मध्यवर्ती ) 
अधिउ्धताविया रत्व से उद्दीयादि उपासनाएँ भी हैं। अर्थात्‌ साग कमे के जधिवारी का 
उपासना में अधिकार है। परिथ्रीत ऋत्विक्‌ वा सांग कर्म में अधिवार होने से 
उपासवाओं में भी ऊविद्ार है। इससे गोदोहतादि नियम वे समान है अज्भसम्बन्धी 
उपासनाएँ भी ऋष्विजों से निवंतित (सिद्ध सपादित ) होंगे ( किये जायेंगे )। इसी 
प्रवार ( उस उद्बीयतामद प्रणव का दल्भ के अपत्य बक ने प्राणहष्टि ले ध्यान विया 
उस प्रणव को प्रापस्वल्प समझ और समझकर नैमिपीय सत्रियो का उद्गाता हुआ ) 
यह श्रुति विज्ञान (उपासना) वी उद्घातृक तृंक्ता को दर्शानी है, ध्यान का उद्राता क्ता होता 
है, इस मर्थ को यह श्रुति दर्शाती है। जो यह कहा था हि ( वर्वास्य (क्लूँसवामिंगामी) 
फ्ठ सुना जाता है ) ऋत्विक्‌ के कर्ता होने से ऋत्विग्गामी फठ होगा, यह दोष है । 
यहाँ कहा जाता है कि यह दोप नहीं है। ऋत्विव्‌ के पराथंक (यजमान बे लिए ] 
होने से विशेष वचन के विना सामान्य फठ के साथ ऋ?-िक्‌ वा सम्बन्ध वी अनुपपत्ति से 


चाद: ४ ] सहकायेन्तरविष्यधिकरणभाष्यम्‌ ९छ३ 


दोष का अभाव है। जहाँ विद्येष वचन है वहाँ वचन के बल से ऋत्विक त्वक्‌ की फल 
होता है, अन्यत्र तो भृत्यकतूंक विजय का फल जैसे स्वामी की प्राप्त होता है, वे 
आत्विक-कतृंक साज़ुकर्म का फल यजमान को होता है ॥ ४५ ॥ 


खुलेश ॥ ४६ ॥ 


थां बे कांचन यनज्ञे ऋत्विज आशिपमाशासत इति यजमानायैव तामाशा- 
सत इति होबाचे ते 'तस्मादु हेबंविदुद्गता ब्यात्क॑ ते काममागायानि? ( छां० 
श७८-६ ) इति | तचत्विक्ककेकस्य विज्ञानस्थ यजमानगाम्रि फलं दर्शयनि | 
तस्मादह्ोपासनानामत्विक्रमत्वसिद्धि: ॥ ४5 ॥ 

( यन्न में ऋत्विक्‌ जिस किसी काम्य वस्तु की आशा करते हैं यजमान के लिए ही 
उसकी आजा करते है, देवादि की प्रार्थना-स्तुति हरते हैं, इस प्रकार कहा है, इससे ऐसा 
जानते वाला उद्ाता यजमान ने कहे कि तेरे लिए में क्रिस काम्य वस्तु का उद्बान करूँ, 
किस के लिए प्रार्थना कर ) में श्रुतियाँ ऋत्विकू-कतृ के ( ऋत्विक्‌ू-कुत ) उपासनाओं का 
स्वामिगामि फल को दर्शाती है, इससे बद्भुमम्बन्धी उपासनाओं को ऋत्विकू-फरतृत्व 
की सिद्धि होती है इससे उपासनाएँ ऋत्विक के क्तंव्यकर्म सिद्ध होते है. ओर उसका 
फुल स्वामिगामी होता है ॥॥ ४६ ॥ 


सहकायन्तरविध्यधिकरणस्‌ ॥ १४ ॥ 

अविधेयं विधेय॑ वा मो तत्र विधीयते। प्राप्त पाण्डित्यतो सौन॑ ज्ञानवाच्युभय यतः ॥ ३ ॥ 
निरन्तरज्ञाननिष्ठा सौर्न पाण्डित्यतः पथक्‌। विधेयं तक्लेदय्शिप्रावल्ये तन्निवृत्तये ॥ २॥ 

श्रवण और मनन से उस बआत्मतत्व के विज्ञान वाला के लिए भी जिस पत्ष में 
श्रवण-मनन से अपरोक्ष-अनुभव नहीं हुवा हो, उत्त पक्ष से तृतीय अपरोक्ष ज्ञान के 
साधन रूप सहकार्यन्तर-मोन-निदिध्यासन की विधि श्रुति में की गई है। जैसे कि 
प्रधान कर्म-विधि में अंग-विधि होती है उसके समान तथा अन्य विधि-निषेध के समान 
यह भी विधि है ॥ वहाँ संजय है कि पाण्डित्य ओर बाल्य ( श्रवण और मनन ) के 
बाद में मोन ( निदिध्यासन ) विधान के अयोग्य है, अथवा विधान के योग्य है । 
यूर्वपक्ष है कि जिससे पाण्डित्य जौर मौन दोनो शब्द ज्ञान के वाचक है, इससे पाण्डित्य 
के विधान से ही मोन का विधान हो चुका है, और आगे विधि का शक्षवण भी नहीं है, 
इससे वह मौंत विधेय नही होता है ॥ मिद्दान्त हैँ कि निरन्तर ज्ञान निष्ठा ध्यान न्‍ूप 
मोन पाण्डित्य से पृथक है। इससे भेद-दृष्टि की प्रवकृता दशा में श्रवण-मन से 
अपसोक्षानुभव नहीं होते पर उस भेद-दृष्टि की निवृत्ति के हिए वह मीन विवेयक्त 
( कतंव्य ) है ॥ १-२ ॥ 
सहकारयनन्‍्तरविधिः पश्लेण तृतीय तह॒तो विध्यादिवत्‌ ॥४७॥ 

पसस्माद आह्यणः पाण्डित्य निर्रिध बाल्येन तिपासेद्वाल्य॑ च पाण्डित्यं च 


न रत 


श्डठ ब्रह्मसप्तश्ाइ रभाष्यम्‌ [ अव्याय रे 


निवियाव मुनिर्मीन च मौन च निशय्ियाथ माद्ाण? (बर० ३७१ ) इति 
बृह्दारण्पयो क्षयते। तर सशय मीन वित्रीयने न येति। ले विधीयत दर्ति 
तायपत्माप्रम | बाल्पेन तिषासेदित्यनय जिवेरसितत्यात्‌ । नद्यव सॉनिरितयत्र 
पिधायिया यिभतिस्पतल»यतः सस्मादप्सनुयाश युक्त | कुत प्रानिरिति चतू 
भुनिपण्डितश दय ज्लौनाथत्या पाण्टिय निियत्येप प्राप्त मोनमू | आप चामीने 
चर्मोन च निर्रियाय वाह्मण हत्यत तायन नाहमणत्स जिवीयते आगेत प्राप्त 


प्याव । तस्मादव ताझण इति प्रशसायादस्तवंश व मुनिरित्यपि भपितुमईनि 
समभाननिर्दशत्वादिति | 


बृहदारप्पक बहोर ब्राह्मण मे सुना जाता है वि ( जिससे पृबरादिक ब्राह्मप दस 
आत्मा दा जानवर त्यायपूतव भिलाचर्या बरस थ इसमें वर्तमाय ब्राह्मण स्तामाय 
ज्ञान वाजा पष्डित वा दृत्यम्प पाण्डिय (श्रवण ) का विविध (तिशेयध्प से 
निश्चयपूर्वत टाभ करद ) बाल्य से वाठ्भावरूप मतन से बराउभावस्प चुद्धचित्ततत्ता 
से परशयरहित स्थिति की इच्छा करे । बात्य तथा पाग्चित्य वा निशेपरप से हाभ 
करक उसने बाद मुनि सननशी”ठ निदिध्यासंत वर्ता होता है। अमीत ( क्रवधन्भनन ) 
वा औरे मौन ( निदिध्यासन ) का निशेपन्प से ठाभ बरके फिर ब्रह्म के साक्षातार 
चाठा ब्राह्मण होता है ) यहाँ सशय हाता है हि यहाँ मौन वा विधान होता है, जधवा 
नहा हाता है, प्रथम पूर्व॑पत प्राप्त होता है वि. मौन वा विधान नहीं होता है, क्याकि 
( बायेन तिष्टामेत्त ) वात्यल्प सम स्थिति की इच्छा वरे, विधि का यहाँ ही ववसावत्व 
(अत ) है। ( जय मुनि ) फिर मुनि होता है। दस धावय से विधायव कोई विधि" 
विभक्ति नही उपद्ब्ध होती है, दससे यह अनुवादरूफ थुक्त है। यदि शत हो कि 
मौन थी आप्ति दिससे है कि जिसवा ( तय मुनि ) इससे अनुवाद होगा । तो कहा 
जाता है वि भ्रुति औौर परित्त दोवा दब्दा वे ज्ञानाथंक होने से (वाण्टियनिधिद्य) इधी 
कथन से मौन प्राप्त है। दूसरी बात है वि ( अमौन और मौन का नि शेप प्राप्त 
बरवे फिर ब्रह्मत ब्राह्मय होता है) यहाँ प्रथम ही धाप्त होने से ब्राह्ममत्व का 
विधान नहा हाता इससे ( अथ ब्राद्मण ) यह प्रश्नयावाद है वैसा ही ( अथ भुनि ) 
यह थी होने के योग्य है, जिससे दोना का ठप निर्देशत्व ( वचनाव ) है 
एप आते ब्रश --सह कार्य स्तरजिभिरिति | पिद्यासह का रिणी मीनम्य बाय 
पाण्टिव्ययद्विधिस्ाश्यितज्योडपूर्व॑ंणान | ननु॒पाण्डित्यशझेनंय मोनस्यान- 
गतत्मुक्तम्‌। नेप दोष | मुनिशश्दरय ल्ानातिशवाथस्वात, मननास्मुनिरिति 
थे “युस्पत्तिसभवात्‌; 'मुनीनामप्यह व्यास ' ( गी० १०३७ ) इति च प्रयाग 
इशनात्‌ | सन मुनिशरझर उत्तसाश्रमग्रचनोषपि श्रयते गाह्स्थ्यमाचार्यकुन 
माच यानप्रस्थमृ! इत्यय | न। वा माउिमुनिपुगय  इत्यादिपु व्यभिचारदश- 
नाते | इतराश्रससानवानाच पाणिए्याचत्रात्षमाश्रमापादान थशानप्रवानतादु: 
प्तम्ताश्नसस्य | तस्मादू वा यपाण्डित्यापेक्षया ठृतीयमिद्‌ सीन श्ानातिशयरूप 


पादः ४ ] सहकायेन्तरविध्यधिकरणमभाष्यम्‌ रछण्‌ 


विधीयते | यत्त बाल्य एवं विधेः पर्यव्रलानमिति, तथाप्यपूर्॑त्वान्मुनित्वस्थ 
विधेयत्वमाश्रीयते मुनिः स्यादिति। निर्वेदनीयत्वनिर्देशादपि मौनस्य बाल्य- 
पारिडित्यबद्धिधेयत्वाश्रयणपू्‌, तद्गतो विद्यावतः संन्यासिन:। कर्थ विद्यावतः 
रून्‍्याप्तिन इत्यबगम्यते, तद्धिकारातू आत्मानं विदित्वा पुत्राद्येषणाभ्यो 
व्युत्थायाथ भिक्षाचय चरन्ति? इति | ननु सति विद्यावच्तरे प्राप्नोत्येष तत्राति- 
शयः कि सौनविधिनेत्यत आह-पच्तेणेति | एतदुक्ते भव॒ति-यस्मिन्पक्षे भेद्द- 
शनप्रावल्याज्न प्राप्नोति तस्मिन्नेप बिधिरिति। विध्यादिवत्‌ | यथा दर्शवूर्ण- 
सासाभ्यां स्वर्गकामों यजेतः इस्येबंजातीयके विध्यादों सहकारिस्वेनागत्याघा- 
नादिकमड़जातं विधीयते एवमविधिप्रधानेडप्यस्मिन्विद्यावाक्ये मौनविधिरि- 
स्यथः ॥ ४७॥ 

ऐसा प्राप्त होने पर कहते हैं कि ( ज्ञान के सहकारी कारणान्तर की विधि है, 
अनुवाद नहीं है । अर्थात्‌ अपूर्वत्व से वाल्य पाण्डित्य के समान विद्या के सहकारी मौन 
की विधि ही स्वीकार के योग्य है, अन्य नहीं । यदि कहो कि पाण्डित्य शब्द से ही मौन 
को अवगतत्व (प्राप्तत्व) प्रथम कहा गया है। तो कहा जाता है कि मुनि शब्द के ज्ञान 
के अतिशय अर्थवाला होने से यह दोप नही है। अभर्थाव्‌ सामान्य ज्ञानवाची पाण्डित्य 
. शब्द के तुल्यार्थंक मौन शब्द नहीं है। और मनन से मुनि होता है इस प्रकार की 
च्युत्त्ति-निर्वेंचन के सम्भव से, और 'मुनियों में मैं व्यास हूँ? इस प्रयोग के दर्शन से भी मौन 
पाण्डित्य से विलक्षण है। यदि कहो कि ( गार्हस्थ्यं, आचार्यकुलं-मौनं वानप्रस्थमु ) 
इस वचन में उत्तमाश्नम का वाचक भी मुनि शब्द सुना जाता है। दो कहा जाता 
है कि (वाल्मीकि मुनियों में श्रेष्ठ हैं) इत्यादि प्रयोगों में आश्रमवाचित्व के 
व्यभिचार (अभाव ) के देखने से मुनिशव्द को आश्रमवाचित्व नहीं है। उस 
( गाहंस्थ्यम्‌ ) इत्यादि वाक्य में तो इतर आश्चम के सन्निधान से और उत्तमाश्रम की 
ज्ञान-प्रधानता से और परिशेषता से मौन शब्द से उत्तमाश्रम का ग्रहण होता है । 
अतः वाल्य पाण्डित्य की अपेक्षा से तृतीय ज्ञान का अतिशय रूप यह मौन विहिंत 
होता है। और जो यह कहा था कि वाल्य में ही विधि का पयंवसान हैं| वह यद्यपि है 
ही तथापि अपूर्वता से मुनित्व के विधेयत्व का आश्षयण किया जाता हे कि मुनि होना 
चाहिये । और निर्वेदगीयत्व निःभेप रूप से प्राप्यत्व का निर्देश से भी मोन के वाल्प 
पाण्डित्य के तुल्य विधेयत्व का आश्रयण किया जाता है। ( तद्बतः ) इस सूत्रगत पद 
का विद्या वाला संन्यासी का तृत्तीय मौन न्ञानार्थक्साधन है, इस प्रक्रार सम्बन्ध है । 
यदि कहा जाय कि ( तह॒तः संन्यासिन: ) यह केसे समझा जाता है। तो कहा जाता 
है कि ( आत्मा ) को जान कर पुत्रादि-इच्छा से रहित हो कर भिक्षाचर्या करते हैं । 
इस प्रकार उस संन्‍्यासी के अधिकार से समझा जाता है । यदि शंका हो कि विद्यावस्व 
के होने पर अभ्यासादि से उसमें अतिशय प्राप्त होता ही हैं मौन विधि से क्या फछ 
होना हैं । अत्तः उत्तर कहते है कि ( पक्षेणेति ) भेद-दर्शन की प्रवलता से जिस पक्ष में 


६० ब्र० 


६ प्रह्मतृघ्रशाइरमाध्यम्‌ [ अध्याय हैं 


ज्ञानातिशय नहीं प्राप्त होता है. उस पक्षविपयक यह विधि है। बहू विधि आदि के 
समान है । जैसे कि ( स्वम वी इच्छा वाला दश्श॑पूर्णमास माग से इ४ वा सम्पादस 
वर ) इस भ्रगार के विधि आदि म सहकारी रुप से अपभ्नि आदि अगर समूह विहिते 
होने है, इसी प्रकार अविधि प्रधान भी इस विद्यावाकय म भीन वी विधि ह यह 
अर्थ है ॥ ४७ ॥ 
णयू बाय्यादिविशिप्टे कैलल्याश्रमे श्रतिसति विद्यमाने यस्मान्दान्दोग्ये 
मृद्िणोपमहार “अभिममाउत्य छुठुस्गी! (छा० ८ा१श१ ) इत्यन) तेल हप- 
महरस्तद्विपयमादर दशयतीति | अत उत्तर पठति-- 
दका होती है कि दस प्रकार बाल्य [ श्रवण ) आदि युक्त श्ुतिसिद्ध केबत्याश्रम 
ले विववभान रहते छातन्‍दोगय म क्सि हेतु से | अभिवपावतत धर्ममीमासा करके कुद्ठम्न मे 
रहता हुआ शुच्ि देश मे अध्ययनादि करे )। इस वावय में गृहस्थ द्वारा उपसहार विया 
गया है। उस गृहम्थ द्वारा उपसहार बरती हुई थत्ति उच्च विपयत्र आदर को दर्शानी 
है इति । इससे इस शा वा उत्तर पढते हैं रि--- 
कूत्स्नमायात्त गृहिणोपसंदहारः ॥ ४८ ॥ 
छुशब्दी विशेषणार्थ । कृत्स्नभापोष्म्य विशिष्यते। बहुलायामानि 
हि वटून्याश्रमक्मोणि यपादीनि त्‌ प्रति कक्‍्तंव्यतयापदिष्टान्याश्रमान्तरकर्माणि 
सच यथानभयम सेन्द्रियसयमादीसि तस्य पिद्यन्ते। तस्माद ग्रदमेधिनोपल- 
हारे न गिम्ध्यने ॥ ४८७ 
तु शाद विशेषणार्थक है, इससे इस गृहस्थ को इत्क्षतायूणेता विशेषित [ पूर्णरप 
से बोजित ) होती है, कि बहुत आयास वाले बहुत यज्ञादि हप आश्रम्त कम उच् गृहस्थ 
के प्रति उपदिष्ट है बौर भाथमातर के वर्मष्प अहिया, इद्रियसयमादि कर्म भी सम्भव 
के अनुमार उस यृहस्थ के होते हैं, अत, गृहस्थ द्वारा उपसहार विरद्ध नही है। अर्थात 
सन्‍्यास के अभाव से गृही द्वारा उपसहार नहीं है, किन्तु गृहर्थ मे अधिव धर्म वे 
सन्निवेश से बषिक धर्म बी हृढता आदि के जिए गृही से उपहार दिया गया है ॥४८ा) 
मौनवदितरेपामप्युपदेशात्‌ ॥ ४९ ॥ 
यथा सोने गाहस्थ्य चंतागानप्नमी श्रतिसमतावेधमितराबि घानप्रर॒थ- 
शुन्डुलरासी | इश्चिता हि पुररतान्छुति --तप एव द्वितीयो ब्रह्मचायाचा- 
येउुलयासी वृतीय? (छा० शर२३॥ ) इत्याया। तंस्माश्ृतुणोमप्याश्रमाणा- 
मुपदेशानिशेषात्तत्यपद्विफल्पसमुश्चया स्या प्रतिपत्ति | इत्तेपामिति द्वयोराश्न- 
सयोवहयचन बृत्तिभेदापेक्षया इनु छठ भेदापेक्षया चेतिं द्रष्टआयम्‌ ॥॥ ४६ ॥ 
इस यू्व॑ प्रकरण मे गृहस्थ भौर स-यासी दो ही वी चर्चा हुई है, इससे अन्य दो 
आश्रम वे अभाव वी झत्रा के निवारण के लिए बहते हैं. गि शिक्ष प्ररार भौन और 
गाहसथ्य ये दोनों आश्रम श्रुतिसम्यत हैं, इसी प्रसार बानप्रस्य और गुरयुट्वास रूप 


रे 


पादः ४ ] अताविष्काराधिकरणभाष्यम्‌ ९छ७ 


इतर दो आश्रम भी श्रुतिसम्मत हैं । प्रथम श्रुति दक्षित कराई गई है कि ( तप ही 
द्वितीय आश्रम है धर्मस्कत्व है। आचार्य कुलवासी ब्रह्मचारी तृतीय धर्मंस्कन्ध है ) 
इत्यादि । उससे चारों ही आधश्चमों का तुल्य उपदेश से विकल्प और समुच्चय से तुल्य- 
बद्‌ प्रतिपत्ति होती है । सूत्रगत ( इतरेपाम्‌ ) यह दी आश्रमविषयक्र बहुवचन चृत्तिभेद 
की अपेक्षा से अथवा अनुछाता के भेद की अपेक्षा से समझना चाहिए। बेखानस, 
थीदुम्वर, बालखिल्य, फेनप, ये चार वृत्तिमिद वानप्रस्थ के होते है । गायन, ब्राह्म, 
प्राजापत्य और बृह॒तु ये ब्रह्मचारों के चार वृत्तिभेद होते है। इसी प्रकार गृहस्थ और 
संन्यासी के भी चार-चार अवान्तर भेद स्मृति मे निरूपित हैं ४९ ॥ 


अनाविष्काराधिकरणस्‌ । 
चाल्यं बयः कामचारो धीशुद्धिवाँ प्रसिद्धितः | वयग्तस्थाविषेयत्वे कामचारोस्तु नेतरा ॥ 
मननस्योपयुक्तत्वाह्रावशुद्धिर्विवक्षिता । अत्यंतानुपौय्ोगित्वाहिरुद्धत्वाद्य न दयस्‌ ॥ २॥ 
श्रुतिगत वाल्य शब्द का विवक्षितार्थ है कि आत्मजिज्ञायु अपनी साधन-स्म्पत्ति 
और काम-दर्प-हंपादि को नहीं प्रगट करता हुआ वालक के समान शुद्ध भावयुक्त रहे । 
इसी वाल्यभाव का ज्ञान साधन के साथ सम्बन्ध होने से अन्य यथेट्टाचार रूप वाल्यभाव 


_विवक्षित नहीं है । संशय है कि वाल्यशव्द अवस्था का वोबक है, अथवा यथेष्टाचार 


का बोधक है, था बुद्धि की शुद्धि का बोधक है। पृर॑पक्ष है कि प्रसिद्धि से वाल्य का 
अवस्था अर्थ हो सकता है, अथवा अवस्था के अविवेय होने से संपादत चिधि के अभ्रोग्य 
होते से कामचार अर्थ हो सकता है, इतर भावशुद्धि अर्थ नहीं हो सकता, क्योंकि 
ऐसी प्रसिद्धि नहीं है । सिद्धान्त है कि प्रसिद्धि के नहीं रहते भी प्रकरणादि से भौर 
मनन के उपयोगित्व से भाव की शुद्धि ही विवक्षित है, मनन में अत्यन्त अनुपयोगित््व 


, और विरुद्धत्व से अन्य दोनों वाल्य शब्द के विवक्षितार्थ नहीं हैं ॥। १०२ ॥ 


अनाविष्कुवन्नन्बधात्‌ ॥ ५० ॥ 

'तस्माद्‌ ब्राह्मण पाण्डित्य॑ निर्विद्य बाल्येन तिप्ठासेतः ( हु० ३४१ ) इंति 
वाल्यमनुप्रेयतया श्रुयते | तत्र बालस्य भाव: कर्म वा बाल्यमिति तद्धिते स॒त् 
बालभावस्य वयोविशेषस्येच्छया  संपादयितुमशक्यत्वायथोपषपादमृत्रयुरीयण 
त्वादिवालचरितमन्तर्गता वा भावविशुद्धिदेग्मदर्ष्ररुढेन्द्रियव्वादिरहितता व 
बालय॑ स्था्दिति संशयः | कि ताबस्पाप्ते ? कामचारबांदसृक्षणता यथोपपादसतर 
पुरीपत्व॑च प्रसिद्धतरं लोके ब्राल्यमिति तदूअह्ण युक्त ५. न पतितत्वादि- 


दोपपप्ेन युक्त क्ामचारताद्ाश्रयणम्‌ | न। विद्यावतः संम्धोसिनों चचनसा 


अध्योदोपनिद्वतते: पशुरहिंसादिप्बिवेति । कि कम अकाकील 

( अतः ब्राह्मण पाण्डित्य को प्राप्त करके वालभाव से स्थिति की इल्छा कटे. 
प्रकार वालभाव अनुप्टेय ( कर्तव्य ) रूप से सुना जाता है । वहाँ वाल का भाव वा 
बाल का कर्म इस अर्थ में वाल शब्द से तढितसंज्ञक प्रत्यय होने पर बाय शब्द 


है. 
४25७ १६४९०. 


सं 


ब्छ््ट ब्रह्मयुचरद्ाडूरमाम्यस्‌ [ अध्याय ३ 


सिद्ध होता है । वय--अवस्थाविशेष रूप वालमाव वे इच्छा से सवादन [प्राग्ति सिद्धि 
करने में अद्यवय होन से, यथांसभव अनियत मूत्रपुरीपव त्वादि रूप बाछक का चाट 
बाल्य होगा। अबवा आतगंत भावशुद्धि, दम्म दर्प-प्रल्टेन्द्रियत्व ( प्रवलेस्द्रियवर्त ) 
आांदि से रहित बाल्य होगा, यह सशय होता है। वहाँ प्राप्त क्या होता ई, ऐसी 
जिज्ञाद्या होने पर, पूव॑पक्ष है कि काम ( इच्छा ) के अनुसार विचरण-कथनं-भक्षण 
वाला होता, तथा यथाप्रम्भव मूश्रमछादि वाल्य होना यह छोक में अति प्रसिद्ध बाल्यं 
( बालक्ता ) है, उसया यहाँ ग्रहण होता युक्त ( उचित ) है। यदि क्ह्यम ज्ञाय कि 
पनितन्वादि दोप वी श्राप्तिस यवप्लाचारतादि वा आधयण युक्त नही है, तो कहा 
जाता है कि चैव पशुहिसा आदि म दोषाभाव के समान विद्यावाछे सन्‍्यात्रों के बचन 
सामय्यं स दोष नी निवृत्ति से वामचारता आदि का आश्रयण प्रयुक्त नही ६ । 


एव प्राप्तेषममिधीयते | न | वचनस्थ गत्यन्तरसम्भयात्‌ | आऑपपिदे हाम्य- 
स्मिन्बाल्यशंब्दा भिलप्ये लभ्यमाने न 0:72 इक | प्रधा* 
नोपकाराय चाड्द विधीयते। ज्ञानाभ्यासमश्य जधानमिह यर्त 'मनुछेयम्‌ । 
न च॑ सकलाया बालचर्योयामद्ठीक्रियमाणाया ज्ानाभ्यास सर्म| यते तस्मा- 
दान्तरों भानविशेषों बालस्याप्ररूढेन्द्रियययादिरिह बाल्यमाश्रीयत | तदाह-- 
अनापगिप्कुयन्निति । ज्ञानाध्ययनथार्मिकत्यादिभिरात्मानमविर्या पयस्दम्भ४- 
पौदिरिदितो भवेतू, यथा बालो5प्ररृढेन्द्रियतथा न परेष्यात्मानग्रायिष्फ्तुमीहने 
तद्धत्‌। एवं हास्य वाक्यस्य प्रधानोपकार्थथीनुगम उपपद्यते | धथा चोक्ते 
स्मृतियार -- 
यन सन्त न चासन्त नाश्रुत न बहुशुतम । 
न सुबृत्त न दुषूत्त वेद कश्वित्स श्ह्मण- ॥ 
शृढधमौशितो. उिद्वानज्ञातचरित चरेत। 
अन्ववज्ञडवच्चापि मृज़्यश्ष महीं चरेत्‌॥ 
अव्यक्तलिड्रोड्व्यक्ताचार ' इति चेवमादि || ४० ॥ 
ऐसा प्राप्त होने पर का जाता हैं कि बात्य बचन वो गत्वन्तर [ 
सम्भव से उत्तार्थ युक्त नही है, जिससे ब्ास्र से अविष्द्ध अन्य बाल्यशरद ट 
( वाच्यार्थ ) वे ऊभ्यमास [ प्रतीयमान ) होते अन्य विधि के ब्याघात की 
नहीं है। प्रधान के उपदार के लिय अद्भ ( साधन ) का विधान किया है 
यहाँ यतियों का बनुष्ठेय (कर्तव्य) ज्ञाताम्यास प्रधाव है। सम्पूर्ण घारूचर्या 
( वालयबहार ) के अद्भीक्षार करने पर ज्ञान के अभ्यास का सम्भव नहीं हो सकता है, 
अत अन्तर्व॑र्तों भावविद्येष ( झुद्धभाव ) बा वा अप्रस्टेद्रिएवत्वादि यहाँ वाल्यस्वीदत 
होता है । उसे बहते है वि ( अनाविध्युवंत्रिति ) ज्ञान अध्ययन घार्मिस्त्वादि के हारा 
अपनी अ्रख््याति आप नही करता हुवा दम्भ-दर्पादे से रहित जिन्नासु वो रहना चाहिए । 
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अप्रड्ढेन्द्रिय चाला होने से बालक जैसे अन्य छोगों में अपने को प्रस्यात करने के लिए 
चेष्टा नहीं करता है, वैसे जिज्ञासु और विद्यान को रहना चाहिए | इस प्रकार ही इस 
बादय के प्रधान के उपकारी अर्थ का अनुगम ( संवन्ध अनुभव ) उपपन्न होता है। 
इसी प्रकार स्मृतिकारों ने कहा है कि ( जिसको कोई सन्‍्त-असन्त, अश्वुत-वहुश्रृत, 
सुवृत्त-दुवूँत्त वहीं जानता है वह ब्राह्मण है ) । गूढथर्म के आश्रित रहने वाला विद्वान 
लोगों से अज्ञात चरित का आचरण करें। अन्ध, जड़, मूक के समान भूमि में बिचरे 
( अव्यक्त लिज्गवाला अव्यक्त आचार वाला रहे ) इत्यादि ॥ ५० ॥ 


ऐहिकाधिकरणम्‌ । 
हैव नियतं ज्ञान पाक्िक वा नियम्यते । तथामिसन्धेय्यज्ञादिः क्षीणो विविदिपाजनी ॥ १ ॥ 

असत्ति प्रतिबन्धेष्च्र ज्ञानं जन्मान्तरेडन्यथा | श्रवणायेत्यादिशास्राद्यामदैयो ऊचादपि॥ २ ॥ 

प्रस्तुत कर्म से प्रतिवन्‍्ध के नहीं रहते, भर्थातु अभप्रस्तुत-अनुपस्थित प्रतिबन्ध वाले 
में ( ऐहिक ) इस वरतंमान जन्म में होते वाले ज्ञान को श्रवणादि साधन उत्पन्न करते 
है। प्रतिबन्ध के रहते पारकीकिक ज्ञान के हेंतु हैं। सो श्रुति दर्शन से ससद्ध होता है । 
संशय है कि श्रवगादि साधनों से इस जन्म में नियत ( अवश्य ) ज्ञान होता है, वा 
पाक्षिक होता है, अर्थातु इस जन्म में वा जन्मान्तर में अनियम से होता है | पृव॑पक्ष है, 
कि इसी जन्म में ज्ञान की अभिसन्धि ( अभिरापा ) से नियम किया जाता है, भर्थातु 
मनुप्य चत्तमान जन्म में ज्ञान की इच्छा से साधन में प्रवुत्त होता है इससे वर्तमान 
जन्म में ही ज्ञान होता है, ऐसा निग्रम है। यज्ञादि रूप बहिरंग साधन विविदिपा की 
उत्पत्ति में हो क्षीण हो जाते है, वे भी पारलोकिक ज्ञान के हेतु नहीं हो सकते है, इससे 
नियम उचित है॥ सिद्धान्त है कि प्रतिबन्ध के नहीं रहने पर श्रवणादि से वर्तमान 
जन्म में ज्ञान होता हैं, अन्यथा जन्मान्तर में होता है, ( श्रवणाय ) इत्यादि श्रुति से 
और वामदेव के गर्भ में ज्ञानोद्भव से ऐसा निवचय होता है ॥। १-१ ॥ 

ऐहिकमसप्यप्रस्तुतप्रतिबन्धे तददशनात्‌ ॥ ५१ ॥ 

स्वापेक्षा च यज्ञादिश्वतेरश्वचतू (न्र० सु० श४।२६ ) इत्यत आरभ्यो 
घाबचं बविद्यासाधनमबधारितं, तत्फलं॑ विद्या सिद्धयन्ती किमिहेव जन्मसि 
सिद्धयत्युत कदाचिदमुत्रापीति चिन्त्यत। किंतावस्माप्तम्‌ ? इहेबेति। 
कि कारणम्‌ ? श्रवणादिपूर्विका हि विद्या | नच कश्रिदमुत्र मे विद्या जायतासि- 
स्यभिसन्धाय श्रवणादिषु अबर्तते। समान एवं तु जन्मनि विद्याजन्मामिस- 
न्धायेतेषु प्रचतमानो दृश्यते | चन्लादीन्यपि श्रवणादिद्वारेणेव विद्यां जनयन्ति 
प्रमाणजन्यत्वाहियाया: । तस्मादेहिकमेव विद्याजन्मेति । 

( स्ापेक्षा च ) इत्यादि सूचर से आरम्भ करके अनेक प्रकार के विद्या के साथनों 
का अवधारण किया गया है, इससे विद्या के साधन अवधारित हो चुके हैं, उनके 
फलरूप से सिद्ध होती हुईं विद्या व॒या इसी जन्म में सिद्ध होती है, अयबा कभी परलोक में 


थ्ष्ठ ब्रह्मसभ्रशाइरभाध्यम्‌ [ अध्याय ३ 


अय जन्म मे भी सिद्ध होती है, यह विचार क्या जाता है। चहाँ प्रथम क्या 
ग्राप्त होता है ऐसी जिज्ञासा होने पर कोई वहते हैं हि इस जन्म मे हो ज्ञान होता है, 
उसम कारण वया है कि श्वणादि पूवक ही विद्या होती है, और मुझ परडेक म 
जमातर म ज्ञान उत्पत हो एसा अभिसंधान [ सबवल्पननिद्तय ) करके थ्वणादि मे 
बोई नहीं प्रवृत्त होता है विन्‍तु साधन के साथ समान ( छतुल्य एक ) जम मे विद्या के 
जन्म वा अभिसवातन करफे इन श्रवणादिक्ता मे प्रवततमान देखा जाता है। विद्या के 
प्रमाणजम्ध होने से यशादि भी थवणादि द्वारा हो बिद्या वा उत्पन्त वरते है। इयस 
यज्ञादि भी स्वर्गादि के सम्रान परतोक मे विद्या वो नहीं उत्पन्न कर सकते हैं, अत 
इस जन्म मे होन ही वाला विद्या वा जम हाता है । 
एये प्रान्ने बशास --ऐ डिक जिद्यानन्म भयत्यसति भरस्तुतप्रतिबन्ध इति। 
एतदुक्त भयति-यदा प्रशान्तम्य विधासाधनस्य क्श्रित्मतिबन्धों न क्रियते 
उपस्थितणिपायेग कर्मान्तरेण ततेडेय विद्योत्पद्यति, यदा तु ग्यलु तत्मतिबन्ध 
क़ियिते तदामुजेति। उपस्थितविपाक्त्प च कमंणों देशकालनिमित्तोपनिषा- 
ताद्यति। यानि चेफ्स्य उर्मणो जिपाचयानि देशभालनिमित्नानि तान्येवा 
न्‍्यम्यापीति न नियन्तु शक़्यने, यतो निरुद्धफलान्यपि क्मोणि भपनन्ति। 
शाध्रमप्यस्य कर्मण दद फल भवतीत्येतापति पर्ययमित न देशसालनिमित्त 
विशेषज्मपि सफ्रीर्तयति | साधनयीर्य॑विशेषात्त्यतीन्द्रिया फस्यचिन्छत्तिरागि्भयति 
तत्मतिबद्धा परस्य तिप्तति | नचारिशेषेण विद्यायाममिसन्धिनेत्वयेत इशममुत्र 
यामे पिया जायतामित्यभिमन्वैनिरडउुशत्यात्‌। श्रवणादिद्वारेणापि पिद्यो 


त्पद्यमाना प्रतिबन्धश्षयापेक्षय्रेवो त्पययते । पर 
इस प्रयार प्राप्त होन पर कहते है कि प्रस्तुत प्रतिय्ध के नहीं रहने पर एहिक 


विद्या वा जन्म होता है। इससे यह उक्त होवा है. वहा जाना है हि जब उपग्रा त 
( आरबथ्य ) विद्या के साधन वा उपस्थिन फ्ठ बाला कर्मातर से कोई प्रतिव व 
[( विष्ने दवावट ) नहीं क्या जाता है, तय तो इस बर्तमात जन्म मे ही विद्या उत्पन्न 
होती है, जौर तब बह प्रतिवध विया जाता है, तब परछोज मे जन्मान्तर मे॑ विद्या 
वी उत्पत्ति होती है। विध्न के हतुरुप प्रारब्य कम का उपस्वथित विपाक्त्व [ प्राप्त- 
फ्ट्वत्व ) >शन्कालम्प निर्मित्त वे. उपनिपात [ प्राप्ति ) स होता है, उसे कोई सा +न 
रोव नहां सकता है | जा देश-काठ मिमिस एवं कम के विपाचक ( पर हेतु ) होते हं, 
वही मय कमेंके भी विपाचव हो एसा मियम नहीं क्या जा सकता है, निससे 
विशद्वधफ्ठ वाछे भी क्‍में होते हु अर्थात्‌ श्रवणादि से विरुद्ध पड़ वाले ज्ञान के 
प्रतिब वर कम हाते हैं उसके विपाजक दक्ष-बोछ निर्मित्त से खदण का बिपाव नहीं 
हो सकता है। शार्र भी इस कम का यह फड़ होता है इतन अर्थ म पर्षवप्तित 
( समाप्त ) है। देशकाल और निमित्त विज्ञेप का भी सवी्तन नहीं करता है, फ्छ के 
द्वारा देदान्काजादि वा ज्ञान होता है। साधन के वीय॑ ( शक्ति) विश्वप से तो क्द्ती 
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कर्म का अतीन्द्रिय शक्ति विशेष आविश्रृत ( प्रकट ) होता है। उससे प्रतिवन्‍्ध होकर 
अन्य कर्म की शक्ति वर्तमान रहती है । आर्थातु प्रतिवन्ध से ही प्रतिवन्‍धक की प्रवछ 
शक्ति समझी जाती है । अभिसंधि ( संकल्प ) के निरंकुश ( स्वतन्त्र ) होने से, यहाँ वा 
परलोक में मुझे विद्या उत्पन्न हो, इस प्रकार की विद्याविषयक अविशेष ( सामान्य ) 
रूप से अभिसन्धि नहीं उत्पन्न होती है, यह नहीं कहा जा सकता है। श्रवणादि द्वारा 
भी उत्पन्त होने वाली विद्या प्रतितरन्धक्षय की अपेक्षा करके ही उत्पन्त होती है । 

तथा च॒ श्रुतिद्धुर्बाधत्वमात्मनो दशेयति-- 

श्रवणायापि बहुभियों न लम्यः झण्बन्तोडपि बहवो थं न विद्यः | 

आश्वर्योडस्थ वक्ता कुशलोडस्य लब्धाश्वर्यों लाता कुशलानुशिए्टः ॥ 
( क० २७ ) इति | गर्भेस्थ एव च बामदेवः अ्तिपेदे ब्रह्ममावमिति बदन्ती 
जन्मान्तरसंचितात्साधनादषि जन्मान्तरे विद्योत्पत्ति दर्शयति | नहि गर्भस्थ- 
स्थेघेहिक किंचित्साधनं सम्भाव्यते। स्मृतावपि-अप्राप्य योगसंसिद्धि का 
गति कृष्ण गच्छति! ( गी० ६३७ ) इत्यज्ञुनेन प्र्टो भगवान्वासुद्रेचः 'नहि 
कल्याणकृत्कश्विद्‌ दुर्गतिं तात गच्छति! ( गी० ६४० ) इत्युकत्श पुनस्तस्य 
पुण्यल्ञोकप्राप्तिं साधुकुले सम्भूर्ति चामिधायानन्तरप्‌ तत्र तं बुद्धिस्ंयोगं 
लभते पीबेदेहिकम! ( भी० हक्ष४३ ) इत्यादिना 'अनेकजन्मसंसिद्धस्ततों याति 
परां गतिम! ( गी० ६॥४४ ) इत्यन्तेनेतदेव दशयति | तस्मादेहिकमामुष्मिक 
वा विद्याजन्स पअतिबन्धक्षयापेक्षयेति स्थितम्‌ ॥ ५६ ॥ 

इसी प्रकार प्रतिवन्धादि से आत्मा के दुर्वोवत्व ( कष्टसाध्य बोध ) को श्रुति 
दर्ाती है कि ( बहुतों को श्रवण के लिए भी जो आत्मा नहीं प्राप्त होने योग्य है, 
बहुत श्रवण करने वाले भी जिसको नहीं समझते हैं। इस आत्मा का वक्ता आइचर्वे 
रूप कोई बिरल होता है, कोई कुशल इसका लाभ करने वाला होता है जिससे कुशल 
गुरु से अनुशिप्ट आइचर्य रूप ही इसका कोई ज्ञाता होता है ) और गर्भस्थ ही वामदेंव 
ऋषि ने ब्रह्मभाव को समज्ञा प्राप्त किया इस प्रकार कहती हुई श्रुति जन्मान्तर में 
संचित साधन से भी अन्य जन्म में विद्या की उत्पत्ति को दर्शाती है, जिससे गर्भस्थ को 
ही ऐहिक कुछ साधन का संभव नहीं हो सकता है। स्मृति में भी ( हे कृष्ण ! योग से 
चूलित मनवाला योग की संसिद्धि--योग के फल रूप सम्यक्‌ दर्शन मोक्ष को नहीं प्राप्त 
करके मरने पर किस गति को प्राप्त होता है ) इस प्रकार अर्जुन से पूछे गये भगवान्‌ 
वासुदेव ( है तात ! शिष्य | ) कल्याण--झ्ुभ करने वाला कोई भी दुर्गति को नहीं प्राप्त 
होता है । ऐसा कह कर फिर उस पुण्यक्रर्ता की पुण्यछोक मे प्राप्ति और साधुकुल में 
संभूति ( जन्म ) को कहकर, उसके वाद ( उस कुल में पूर्वदेहसम्बन्धी उत्त बुद्धि- 
संयोग का छाभ करता है ) इत्यादि से ( अनेक जन्मों में संचित संस्कारों द्वारा सम्पकू 
सिद्ध होकर अनुभव को प्राप्त करके तब परगति को प्राप्त करता है) यहाँ वक के 
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उपदेशों मे यह उत्तार्थ ही दर्शाते हैं। उससे प्रतिबन्बनक्षय की अपेक्षाप्‌वत ऐंहिक वा 
पारलौस्कि विद्या वा जन्म होता है यह स्थित हुआ ॥ ४५१ ॥ 


मुक्तिफलाधिफरणम्‌ । 
झुक्ति सातिदाया नो या फटरवादू अद्मटोक यत्‌ । रप्र्गवच्च नुभेदेम मुक्ति सातिदायंय्र द्वि॥ 
मढ़ाव मुत्तिन॑ग्रह्म फ़चित्सातिद्य श्ुतम। शत एक्पयिधा मुक्तिबंधसो भनुजस्थ था ॥ 
श्रवेणादि के फलरप ज्ञान मे ऐहिक आमुत्मित ( छौविव पारलौ७किक' ) का नियम 
है, अर्थाव्‌ श्रवणादि साधन के होने पर अब ही ज्ञान वी प्राप्ति हो यह नियम नही 
है, विन्तु प्रतिबन्ध क्षय बी अपेला साधन की प्राप्ति होने पर भी रहती है, मुक्ति रूप 
फुल भ इस प्रवार या अनियम है ( नियम वा अभाव है ) अपरोक्ष ज्ञान होने पर मोक्ष 
मे बोर्ट प्रतिबंध नहीं रहता है, ज्ञानाप्ति सब प्रतियन्ध को दग्ध वरती हुई उत्पन्न 
होती है, ध्यसे छोक-परलोव का नियम नहीं रहता है, मोश मे यह विशेष नियम 
इससे नही है कि जिससे मोक्ष म ब्रह्मावस्था-अह्यह्पता वा अवधारण है भीर ब्रह्म 
सब भेद से रहित है॥ यहाँ सद्य है कि मुक्ति स्ातिशय ( भेदयुक्त ) है, अथवा 
सातिश्य नही है। पूर्वपक्ष है कि फ्छ होने से जैम ब्रह्मलोक और स्वर्ग, साठोवय 
सामीप्यादि उत्तममध्यमादि भेद वाले होते हैं, वैसे ही मुक्ति भी मनुष्य के भेद से 
अतिगययुक्त है। सिद्धांत है कि ब्रह्मस्वरूपता मुक्ति है। ब्रह्म वही भी अविशययुक्त 
नही सुता गया है। इससे ब्रह्मा वी वा मतृष्य वी मुक्ति एवं प्रकार वी, एवं स्वरूप 
ही होती है ॥ १-२ ॥ 
एवं मुक्तिफछानियमस्तदवस्थावधुतेरतदवस्थावधघते! ॥ ७२ ॥ 
यथा भुमुक्षोविद्यासाधनावलम्विन साधनवीयिशेषाद्विधानक्षणे 
फ्ले गेलिकासुष्मिस्फ्ातउद्धतों विशेषप्ततिनियमों दृष्ट, एंर सुक्तिललणेडईप्यु- 
स्स्‍्थीपक्पकृ्त कश्विद्विशेपप्रतिनियम म्यादित्याशइ-याइ--एवं मुक्तिफ्ला 
नियम इति | न सलु मुक्तिफले कश्रिदेवभूतो विशेषत्नतिन्तियम आरशद्वितव्य | 
छुत ९ तदबस्थावधृते | मुक्तयनस्था हि. सर्ववेदान्तेष्ये सरूपेबायवार्यते, 
बह्मेच द्वि मुक्तययस्था, सच वह्मणोडनेजाकारयोगोउस्ति | एकलिड्नत्वायधार- 
णात 'अस्थुलमनणु' (द्व० श६८८) 'स एप नेति नेत्यात्मा' ब० ३६|२६) यत्र 
नान्यस्पश्यति ( छा० ७०४१ ) ध्रद्देवेदममृत पुरस्तातः (भुण्ड० ४२११) 
दे सब यदयमात्मा! ( दृु० २४६ ) 'स था एप महानज्ञ आत्माजरोडमरो- 
उसतो$भयो ब्रद्म! ( बू० ४७०५ ) 'यत्र त्वस्य सबमातयामृत्तत्सेन क पश्चेत! 
(8० ४४४१५ ) इत्यादिश्रुतिभ्य । 
जैसे विद्या के साधना वा अवरम्वन ( अनुष्ठान ) बरने वाले मुमुक्षु के विद्याल्प 
कल में साधनों के वीय॑ (साम्रय्य ) विश्लेष से ऐहिके परतव और आमुष्मिद 
( पारलौकिक ) परत्व से क्या गया विश्वेप का प्रतिनियम देखा गया है, कि प्रवकत 
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निविध्त साधन वाले को वर्तमान जन्म में ज्ञान होता है, अन्य को जन्‍्मान्तर में होता 
है इत्यादि । इसी प्रकार मुक्तिहृप विद्या के फल में भी विद्यागत उत्कर्ष ( अतिश्षय ) 
अपकर्प ( न्यूनता ) से किया गया कोई विशेष का प्रतिनियम ( प्राप्ति में भेद ) होगा । 
ऐसी आशंका करके कहते है कि ( एवं मुक्तिफलानियम इति ) मुक्तिरूप फल में ऐसा 
ज्ञान के समान प्रतिनियम नहीं है । न मुक्तिछप फल में इस प्रकार का कोई विशेष 
प्रतिनतियम आशंका ही के योग्य है। क्योकि उस मुक्ति अवस्था की अवधुति से आशंका 
की योग्यता नहीं है । जिससे मुक्तिप अवस्था सब वेदान्तों में एक स्वरूप बाली ही 
अवधारित ( निश्चित ) कराई जाती है, अतः ब्रह्म ही मुक्ति अवस्था है, और ब्रह्म 
को अनेक आकार के साथ सम्बन्ध नही है, वह निराकार एकरस अद्वितीय है, वह 
एकलिज्धुत्व ( एकलक्षणत्व ) के अवधारण से सिद्ध होता है। ( अक्षरत्रह्म स्थुल-अणु 
आदि स्वरूप नहीं है। सो यह सर्वाधार आत्मा नेतिनेति--सव विशेष से रहित कहा 
गया है| जिसमें अन्य को नहीं देखता है सो ब्रह्म हैं। अमृतस्वरूप ब्रह्म पूर्व पश्चिम 
आदि सब दिश्याओं में सत्य है । जो यह सब जगतु है सो इस आत्मस्वरूप ही है। सो 
यह आत्मा महान, अज, अजर, अमर, अमृत, अभय, ब्रह्मस्वछूप है। जिस अवस्था में 
इस ज्ञानी का सब आत्मा ही हो गया उस अवस्था में किससे किसको देखे ) इत्यादि 
श्रुतियों से उस एक लिज्भुत्व का अवधारण होता है। 


अपिच विद्यासाधनं स्ववीयविशेपात्‌ स्वफल एवं विद्यायां कंचिदृतिशय- 
मासझयेन्न विद्याफले मुक्ती, तद्धयप्ताध्य॑ नित्यसिद्धस्वभावमूतमेष विद्ययाधि- 
गम्यत इत्यसक्ृद्वादिष्स । नच तस्यामप्युत्कर्पनिकपौत्मफोडतिशय उपपचते 
निकृष्टाया विद्यात्वाभावात्कप्रेय हि विद्या भवति, तस्मात्तस्यां चिराचिरोत्पत्ति- 
स्त्रूपोडतिशयों भवन्भवेत्‌ , नतु सुक्तो कश्चिदतिशयसंभवो5स्ति | विद्याेदा- 
भावादपि तत्फ्नभेदनियमासावः कर्मफलबत्त , नहि मुक्तिसाधनमृताया 
विद्याया: कर्मणामिव भेदोउस्तीति । सगुणासु तु विद्यासु--मनोमयः 
प्राणशरीरः' (छा० ३।१४।२ ) इत्याचासु शुणावापोद्धापवशाद्लेदोपपत्ती सत्या- 
मुपपद्यते यथास्व॑ फलभेद्नियमः कर्समफलबत्‌॥। तथा च॒ लिक्नदर्शनमू--तिं 
यथा यथोपासते तदेव भव॒ति!? इति। नैव॑ं निगुणायां विद्यायां गुणासाचात्त्‌ | 
तथा च स्मृति: 

दूसरी बात है कि विद्या के साथन विवेकादि श्रवणादि भी अपने वीय॑ ( प्रभाव ) 
विज्येप से अपने फल रूप विद्या में ही किसी अतिशय का सम्बन्ध करायेंगे, घिद्या के 
फछरूप मुक्ति में अतिशय का सम्बन्ध नहीं करा सकते है । जिससे वह विद्या का फछ 
मोक्ष असाध्य ( अकार्य ) नित्यसिद्धस्वभावस्वरूप ही विद्या में अविद्या की निदृत्ति 
द्वारा अधिगत [(प्राप्त-अभिव्यक्त-अनुभूत) होता है, यह अनेक बार कह चुके है। बस्तुत्तः 
उस एकरस ब्रह्मविषयक विद्या में भी उत्कर्ष ( अतिद्ञय ) निकर्प ( अपकृप ) स्वरूप 


चाप घबह्मसूमशाहरभाध्यम्‌ [ अध्याय ३ 


अतिशय [ भेद ) नहीं उपपन होता है जिससे अपकर्षेयुक्त निम्ृष्ट म विद्यात्व के 
नभाव से उल्ह्टा ( अविया के नाश म समर्था ) ही विद्या होती है । भत॒उद्न विद्या 
में घिरवाठ मे अचिरकाट भर उत्पत्ति स्वरूप अतिशय [ भेद ) होता हुआ भड़े ही हो 
सकता हैं परन्तु मुक्ति म कसी अतिशय वा सम्भव नहीं है। निभुंण आत्मर्विया मं 
गुषादिव्वत भेद के अभाव से भी गृणक्त वमफ्ठ भेद वे समान उस विद्याफठ में भेद 
नियम या अभाव है। जिससे मुक्ति के घाधन स्वष्प विद्या को कर्मो के समाने भेद 
नहा है । ( भात्मा मनीमय है प्राथ”प शरीर वात्र है ) इत्यादि सगुण विद्याओ म तो 
अधिक गुणा का आवाष ( ग्रहण ) और गृहीत गुणा का उद्घाप (त्याग ) के वश से 
भेद वी उपपत्ति हान पर कमफल के समान ह्वष्प के अनुसार फलमेद का नियम 
उपपन्त होता है। इस प्रकार वा ठिज्धञ ( हेतु ) दक्शन है वि. ( उस परमात्मा वी जिस 
जिस प्रकार से उपासना वरता है. बसा ही फठ होता है ) गुण के अभाव स॒नियुंण 
विद्या मे इस प्रवार फटमेद का नियम नही है । इस प्रकार वी स्मृति है वि-- 

नहि गतिरप्रिक्षास्ति कस्थचित्मति हि शुणे प्रवदम्त्यतु यताम्‌ | इति। 

तदअस्थायधृनेस्तटवस्थाय वूतेरिति पदाभ्यासोडध्यायपरिसमाततिं द्योत- 
यति ॥ ४२ ॥ 

इति श्रीमत्परमहसपरियाजकाचार्यश्रीमच्छन रसगपत्पावऊती 
शारीरक्मीमासाभाष्ये द॒तीयाध्यायस्य 
चतुर्थ पाद ॥8॥ 
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( विश्ी निगुंण ब्रह्मगगमामी की अधिक गति--मुक्ति नही होती है वितु सब शानी 
वी सम--एक्रस मु्ति होती है, जिसमर गुण वे रहर पर अतुन्यता भेद को कहते ह ) 
( तदवस्थावधुने ) इस पद का अभ्याय--दो बार वा उच्चारण अध्याय की समान्ति 
वा द्यानन करता है ॥ ५२ ॥ 

भज्ञानमृलका बधी ज्ञानित प्रविद्यीयते । 

सूर्यगगावधतमों मद्बत्तमोमुठ श्रमादिकम ॥ ३ ॥ 

क्मणा चित्तसगुद्धों विरागजनि्म्भव ॥ 

बिराग परमे जाते श्रवणादी प्रवतते ॥ २॥ 

श्रवणादी प्रवृत्तस्तु गुरुगास्त्रप्रचादत । 

जावा ह्यात्मानमद्ठत नित्य मोमुच्यतें स्वयम्‌ ॥ है ॥ 
इति इह्ामुत्रगाइुरभाष्ये तृतीयोचन्याय । 


२३ ब्वितान +त 


जिक 
अथ चतु्थोंअ्याय;: 
[ अभ्ास्मिन फलाध्याये मथमपादे जीवन्मुक्तिनिरूपणम्‌ ] 

आधृस्यधिकरणम्‌ 
श्रवणाथाः सक्त्कार्या आवर्त्या वा सक्य्तः | शाखार्थस्तावता सिध्येत्पयाजादी सक्ृत्कृतेः ॥ 
शावर्त्या दर्शनान्तास्तें तण्हुलान्तावधातवत्‌। ह्ष्टेअत्न सम्भवत्यर्थ नाइऐ कलप्यते बुघेः ।ः 
ज्ञानार्थंक उपदिष्ठ श्रवणादि साथनों के असकृत्‌ अनेक बार उपदेश से इन्हें हप्ट- 
फल्पर्थक्रत्व है, यज्ञादि के समान अहृष्टार्थवत्व नही है, इससे हृष्टाथक अवधात के 
समान अपरोक्षात्मानुभव पर्यन्त श्रवणादि की आवृत्ति कर्तव्य होता है॥ यहाँ संशय 
है कि श्रवणादि एक एक बार करना चाहिए, अथवा आवृत्ति द्वारा अनेकानेक्र वार 
करना चाहिए । पूव॑पक्ष है कि जैसे दर्शादि के साधन प्रयाजादि विषयक एक बार की 
( कृति ) क्रिया से शास्त्रार्थ सम्पादित हो जाता है, इसी प्रकार एक-एक वार 
श्रवणादि करना चाहिए। इससे उतने ही से शास्त्रार्थ सिद्ध हो जायगा, शास्त्र की 
आज्ञा पालित हो जायगी॥ सिद्धान्त है कि श्रवणादि प्रयाजादि के समान अहृष्टार्थक 
नहीं हैं किन्तु अवधात के समान ह॒ट्टार्थक हैं, इससे तण्डुलान्त अवधात के धमानच 
आत्मदर्णन पर्येन्त वे श्रवणादि आवृत्ति के योग्य हैं। यहाँ दृष्टफल के सम्मव रहते 

महए्टफछ विद्वानों से नहीं कल्पित होता है॥ १-३ ॥ 


आवृत्तिरसक्दुपदेशात्‌ ॥ १ ॥ 
तृत्तीयेडध्याये परापरासु विद्यासु साधनाश्रयों विचारः प्रायेणात्यगात्‌। 
अयेद्‌ चतुर्थेउध्याये फलाश्रय आगमिष्यति | प्रसह्नागत॑ चान्यदपि किंचि चिन्तथि- 
प्यते | प्रथम तावत्कतिमिश्रिदधिकरणेः साधनाश्रयविचारशेपमेचानुसरामः | 
आत्मा वा भरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यो मन्तव्यों निदिध्यासितव्यः' द्ि० 2५६) तमेब 
धीरो विज्ञाय प्रज्ञां कुर्बीतः (बू० ४४२१ ) 'सोडन्वेट्टव्यः स विजिज्ञासितब्य: 
( छा० ८७१ ) इति चेबमादिश्रवणेपु संशयः--किं सक्प्रत्ययः कतेठ्य आहोस्वि- 
दावुत्येति | कि तावसआप्तम्‌ ? सक्ृत्थत्ययः स्थास्याज्ादिवत्‌, ताबता शाखस्य 
क्ृतार्थलात्‌ | अश्यसाणायां न्‍ ह्यावत्तो क्रियमा णायामशाह्र्थ: क्तो भवेत्‌ | 
न्श्सकदु पदेशा उदाहता: श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्य' इत्येवमार्दय | 
एवमपि चावच्छुव्दसावत्तय्रेत्सक्रच्छूवर्ण सक्षन्मननं सक्न्निदिध्यासनं चेति 
नातिरिक्तमः सक्रदुपदेशेपु तु वेदोपासीतेस्येबमादिष्वनावृतचिरिति । 
तृनीय अध्याय में परा और अपरा विद्या विषयक साधन सम्बन्धी विचार आबःर 
हुआ है । उसके बाद इस चतुर्थ अध्याय में फल्सम्बस्धी विचार आवेगा । प्रस्नंग के 


५धच््‌ ब्रह्मसप्रशाइरमभाष्यम [ अध्याय ४ 


आप्न अन्य कुछ अधि आदि मार्ग की भी चिन्ता ( विधार ) वी जागगी। प्रथम धो कई 
एक अधिकरणी द्वारा साधवाश्रित विचार शेष वा ही अनुसरण ( वर्ण ) करते है. कि 
( थरे मेत्रेय ' आत्मा ही त्रत्यक्ष दर्शन के योग्य है और उस दर्शन के छिए श्रवण, 
मनन और निदिध्यासन कर्तव्य हैं। उस अज अविनाज्ञी आत्मा को उपदेश और 
धास्र ते जानकर प्रदृष्ट साधन का अनुष्ठान अपरोक्षासुभव के लिए करे । वह जात्मा 
ही साधन उपदेशादि हारा अत्वेषण-- अनुभव व रने के योग्य है, आत्मा ही विद्येष”प से 
जानने के विए विचाराह है ) इत्यादि शवणविषयव संशय होता है कि, वया एवं बार 
श्रवणादि द्वारा एक प्रत्यय ( ज्ञान ) करना चाहिए अथवा आवृत्ति द्वारा प्रस्यय करना 
चाहिए । भर्थाव्‌ एक एक वार आरमा के श्रवणादि करना चाहिए या अपरोक्षानुभव 
पर्यन्त वार-चार श्रवणादि करना चाहिए । प्रयम प्राप्त क्या है कि प्रयाजादि फे समान 
एक बार प्रत्यय होगा। क्योंकि उतने ही से शात्न को इतार्थत्व हो जाता है। 
अथुत भावृत्ति के करने पर अश्याख्रार्थ ( धास््रविदद्धाव ) अनुष्टित होगा। यदि बहा 
जाय कि [ श्रवण क्तव्य है, मनन कतंव्य है, ध्यान कर्तव्य है ) इत्यादि अनेव वार 
उपदेश उदाहृत (बयित ) हुआ है, फिर जावृत्ति से शासख्र विदद्ध कैसे होगा, तो 
वहा छाता है कि इस प्रवार भी जितते शब्द हैं उतनी ही आवृत्ति करनी चाहिए, 
एक बार श्रयण, एक बार मनन, और एक वार निदिध्यासद ( ध्यान ) वरना 
चाहिए, इससे अतिरिक्त ( अन्य-अपिक ) नहीं करवा चाहिएं। ( बेद । उपासीत ) 


जानता है! उपासना बरे | इत्यादि एक बार उपदेशों में तो अवाधृत्ति है, आवृत्ति का 
सर्वथा अभाव है । 


एप प्राप्त श्रम १ अत्ययावृत्ति क्वब्या। कुत ? असकृदुपदेशात्‌ श्रीतव्यों 
सन्तब्यों निविध्यासितव्य ! इत्येषजातीयकों हासक्ृदुपद्रेश प्रत्ययाव्नत्ति सूच- 
थति | ननूक्त यायल्छब्दभेवावत येन्नाविमिति | न दृशनप्थवसितत्यादेषाम्‌ | 
दर्शनपसंयसानानि हि श्रयणादीन्यावत्यमानानि दृष्टाथीनि मयन्ति, यवाज्य- 
'घातादीनि तण्डुलादिनिप्पत्तिपयवसानानि तद्बत्‌ । अपि घोपासन निरिध्यासन 
चेत्यम्तर्णवावृत्तिगुणेय क्रियमिधीयते | तथाहि लोके गुरुमु पास्ते राजानमुपास्त 
इति चर यस्तालथण गुवादीननुबतते स एयमुन्यते | तथा ध्यायति प्रोपितनाथा 
या निरन्चरस्मरणा पत्ति प्रति सोत्कण्ठा सेवबममिधीयते। पिद्यपास्त्योश्व थे दान्‍्ते 
ध्यव्यतिरेकेण प्रयोगो ध्म्यते। कबिद्विदिनोपक्रस्योपास्दिलोपसहरति, यथा 
यस्तदेद यंत्स वेद स मयतदुक्त” ( छा० १४ ) इन्यन्न अनु म एता भगवो 
देवता शाधिया देवतामुपास्से! (छा० शरार ) इति। क्चिश्योपास्तिनोप- 
क्रम्य विदिनोपसहरति यथा--मतनो अस्लेतस्युपासीता (छा० ३१८१ ) 
इत्यन्न भाति च तपति च कीत्यों यशसता महप्रचसेन य एव वेद! ( छा? 3| 
शप्व३) इति। तस्मात्सक्रदुपदेशेप्वप्यावृत्तिसिद्धि.। अम्रकृदुपदेशस्त्वबूत्ते 
सूचक ॥ १॥ 


पादः १ ] जआादृत््यधिकरणभाष्यम्‌ श्प्ड 


इस प्रकार प्राप्त होने पर कहते हैं कि श्रवणादि प्रत्यय की आवृत्ति कर्तव्य है । 
क्योकि असक्ृत्‌ ( अनेक वार ) के उपदेश से आवृत्ति की कर्त॑ंव्यता सिद्ध होती है । 
जिससे ( श्रवण कंतंव्य है, मनन कतंव्य है, ध्यान कतंव्य है ) इस प्रकार का अनेक 
वार का उपदेश आवृत्ति को सूचित करता है | यदि कहो कि ऐसा होने पर भी जितने 
शब्द है, उतनी ही आवृत्ति होती चाहिए अधिक नहीं, यह कहा जा चुका है, तो कहा 
जाता है कि इन श्रवणादि प्र॒त्ययों के दर्शन पर्यवसितत्व ( दर्शन में समाप्ति ) होने से 
जितने गब्द हैँ उतनी ही आध्ृत्ति का नियम नहीं हो सकता है। जिससे आत्मदर्शन 
रूप पर्यंवसान ( अन्त ) वाले, आवर्त्ममान ( आवृत्तियुत ) श्रवणादि हृष्टार्थंक होते है । 
जेसे क्रि तणप्डुल की सिद्धिरप पर्यवसान वाले अवधातादि ह्ठार्थक होते है, उसके 
समान श्रवणादि हृष्टाथंक हैं। दूसरी बात है कि उपासना और निदिध्यासन 
इन शब्दों से अन्तर्गत आवृत्ति रूप गुण वाली क्रिया ही कही जाती है । जैसे कि लोक 
में ( गुरु की उपासना करता है, राजा की उपासना करता है ) इस प्रकार वही कहा 
जाता है कि जो तत्परता से गुर आदि का अनुवर्तन ( सेवन ) करता है। इसी प्रकार 
प्रोपितनाथा ( विदेशस्थ पति वाली ) रत्रनी पति का ध्यान करती है, इस प्रकार वही 
सनी कही जाती है कि जो पति के प्रति उत्कण्ठा-उत्कटस्पूहा-युक्त होकर निरन्तर स्मरण 
वाली होती है। यदि कहो कि उपासना शब्द का उक्त रोति से आवृत्ति अर्थ हो 
सकता है परन्तु वेद इस शब्द से कहे गये अहंग्रह ज्ञानों में जावृत्ति केसे सिद्ध होगी 
तो कहा जाता है कि विद धातु और उपपुर्वक आस धातु का वेदान्तों में अव्यततिरिक 
( अभिन्न ) रूप से प्रयोग देखा जाता है, अर्थात्‌ दोनों को एकार्थकत्व है। इसी से कहीं 
विद धातु से उपक्रम करके उपास्ति से उपसंहार करते हैं, जैसे ( जिस तच््च को 
रेक्ट जानता है, उस तत्व को जो अन्य भी जानता है, उसको भी सब प्राणी के धर्म 
और घर्मो' के फ सब प्राप्त होते हैं। ऐसा वह रेक्‍्च यह मुझ से कहा गया है ). यहाँ 
इस प्रकार के हंस के वचन को सुनकर रेक्व को दरण में जाकर जानश्रुति राजा ने 
उनसे कहा कि ( हे भगवन्‌ ! जिस देवता की उपासना करते हो उसी देवता का 
उपदेण मेरे लिए करो ) और कहीं उपास्ति से उपक्रम करके बिद से उपसंहार करते 
है जैसे ( मनन शक्तिवाला अन्तःकरण की ब्रह्मरूप से उपासना करे ) यहाँ ( जो इस, 
प्रकार जानता है सो कीति, यथ और ब्रह्मतेज से प्रकाशता है ओर तपता है ) इंति । 
अतः एक वार के उपदेशों में भी आवृत्ति की सिद्धि होती है। अनेक वार का उपदेण 
तो आवृत्ति का सूचक है ही ॥ १॥। 

लिज्ञच ॥ २ 
लिद्गमपि प्रत्ययात्रत्ति प्रत्याययति | तथा झ्द्गीथविज्ञानं अस्तुत्य “आादित्व 


उद्गीथ: (छा १५९१) इत्येतदेकपुत्रतादोपेणापोद्य रश्मीस्त्वं पयवितेयात! (छा० 
६४५।२ ) इति रश्मिवहुल्वविज्ञानं बहुपुत्रताय विद्धत्सिद्व॒त्रत्ययावृत्ति द्शेयति | 


५८ प्रहसूत्रशाइरमाध्यम्‌ (अध्याय ४ 


तस्म्ात्तत्मामान्यात्सयप्रत्ययेप्वाबृत्तिसिद्धि | अजाह--भयतु नाम साध्यफनेपु 
प्रत्येप्यावृत्ति; तेष्वाबृत्तिसाध्यस्यातिशयस्य सम्भप्रात्‌। यस्तु परमहापिपय 
प्रत्ययो नित्यशुद्धबुद्धमुक्तस्थभायमेवात्मभूत पर ब्रह्म समर्पयति तत्र स्मिथों 
वृक्तिरिति! सबृच्छुती च अह्मात्मत्यप्रतीत्यनुपपत्तेरावृत््यभ्युपगम्त इति चेत्‌ । 
न। आंउत्तावपि तंदनुपपत्ते | यदि हि 'तत्त्नमात्ि! ( छा? 5७) इत्यनजा- 
तीयक वाक्य सटन्छुयमाण अकद्यात्मत्यप्रतीति नोत्पादय्रेत्तत्तस्तदेयावत्यमान- 
मुत्पादयिष्यतीति जा प्रत्याशा रयातू 


दिज्भ भी प्रत्यपो वी वापृत्ति वा ज्ञान कराता है | सो इस प्रकार बराता है कि 
उद्दीध विज्ञान को प्रस्तुत ब्रके ( आदित्य उद्दीय है) यह एक आदिय उद्रीध रुप से 
उपास्य है | परन्तु इस एक की उपासना से तुम मरे एक प्रुत्न हुए हो, इस प्रवार पिता 
थुय के प्रति एवपुचता रूप दोप से एवं की उपासना का निर्षेध करके कहता है कि तुम 
ऐसा नही वरना विन्तु (तुम धूप के बहुत रश्मि ओोर सुर्य का पृथत्‌ चि'तन करो ) 
तो बहुत पूत्र हाोगे। इस प्रकार बहुपुत्रता के रिए रश्मिविययक बहुत्व विश्वान का 
विधान करता हुआ वचनप्चिद्ध तुत्य प्रत्यय की आवृत्ति को दशाता है। उस सामा-यता 
में सथ प्रत्यमो म आवृत्ति की सिद्धि होतो है, उद्गीव प्रयय वे साथ सब प्रत्यंया या 
ध्यातत्व बयवा साक्षात्कार रुप फलहनु व सामा य है। यहाँ पूर्ब॑पसी कहता हैं कि 
साध्यफठ वाले प्रत्यपो म थावृत्ति मले हो सकती है, जिससे उन भ्रत्यया म आवृत्ति से 
साध्य (जन्य] अतिशय--उल्कर्पता या सम्भव हो । परम्तु जो परब्रह्म विषयक वावबजाय 
प्रयय, नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मुक्तस्वभाव वाला गात्मस्वध्प ही परत्रह्म वा समपैण 
( अनुभव अपरोक्ष ) कराता है, उस प्रत्मम विपयय आधृत्ति किस प्रयोजन के छिए 
होगी । यदि वहा जाय कि एवं बार वे श्रवण से ब्रह्मस्वरूपता वी प्रतीति बी 
अनुपपत्ति से आवृत्ति को स्वीकार विया जाता है, तो कहा जाता है कि यदि 
एवं बार वे श्रवण से ब्रद्मात्मत्व की प्रताति वी अनुपपत्ति होती हैं तो भआधृत्ति होन 
पर भी उसवी अनुपपत्ति से आदृत्ति वर्तेव्य मही है। वयोकि यदि ( तत्वमसि ) इस 
प्रवार के वावय के एक बार सुनने पर, सुना हुआ भी वह वाक्य ब्रह्मस्वस्पंता वी 
प्रतीति को नहीं उत्न्त करता है, तो उसके बाद आवृत्ति किया गया वही बाजय 
प्रह्मस्वत्पता प्रतीति को उत्पन्न करेगा एसी प्रत्याशा ( प्रतोति विश्वास ) कया हो 
सकती है । 


अथोच्येप-न फेयल वाक्य कक्‍्चिद्थ साक्षात्कलु शतोत्यतों युक्त्यपेल 
चाक्यमनुभातयिष्यति ब्ह्मात्मत्ममिति। तथाध्यावृत्त्यानथेक्यमेण | साइपि 
हि युक्ति सक्त्स्वृत्तेय स्वमर्थभनुभावयिष्यति | अथापि स्वाथयुफ्त्या 
चाक्येन चे सामान्यत्रिपयमेय जिज्ञान क्रियते' न विशेषविषयम्‌ , यवास्ति 
में ढृदये शुलमित्यतो वाक्याद्वातक्म्पादिलिड्ाथ शूलसद्भावसतामान्यमेत 


पादः १ ] आदचत््यघिकरणभाष्यम्‌ ण्ण्र, 


परः प्रतिपद्यते न विशेषमतुभबति, यथा स एवं शल्ली। विशेषानु- 
भवश्चाविद्याया' निवर्तकस्ततस्तदर्थावृत्तिरेति चेत्‌ | न | असकछूद॒पि तावन्मात्रि 
क्रियमाणे विशेषविजानोत्पक्त्यसम्भवात्‌। नहिं सक्ृत्ययुक्ताध्यां शास्रयुक्ति- 
अयामनवगतो विशेष: शतकहकृत्वोषपि प्रयुज्यमानाभ्या मवगन्तुं शक्यते | 
तस्माद्यदि शाघ्रयुक्तिभ्यां बिशेषः प्रतिपाग्रेत यदि वा सामान्यमेबोभयथापि 
सक्ृत्पवृत्ते एव ते स्प्रकाय कुरन इत्याबृत्यनुपयोग: | नच सकृत्ययुक्ते शाल्न- 
युक्ती कस्यचिदष्यनुभवं नोत्पादयत इति शक्यते नियन्तुं, विचित्रप्नन्नत्वात्म- 
विपत्तणाम्‌। अपि चानेकांशोपेते लोकिके पदार्थ सामान्यविशेषवत्येकेनाव- 
घतेनेकमंशमबधारयत्यपरेणापरमिति स्वादष्यभ्यासोपयोगो यथा दीघप्र- 
पाठकम्रहणादिपु, नतु निर्विशेपे ब्रह्मणि सासान्यविशेषरहिते चेतन्यमात्रात्मके 
प्रमोत्पत्तावभ्यासापेक्षा युक्तेति | 
यदि कहा जाय कि केवडठ वावय किसी जर्थ को साक्षात्‌ कराने में समर्थ नहीं 
होता है, इससे युक्ति सहित वाक्य ब्रह्मस्वह॒पत्ता का अनुभव करायंगा। तो भी आवृत्ति 
अनथंक ही है, जिससे एक वार ही प्रवृत्त वह युक्ति भी अनुभव करायेगी। बदि 
ऐसा विश्वास हो कि युक्ति और वावय से सामान्य विपयक ही विज्ञान किया जाता है, 
विशेष विपयक नहीं । जेंसे मेरे हृदय मे शल है, ऐसा किसी के वाक्य से और उसके 
गात्रकृम्पादि रूप लिग से अन्य कोई शुद्ध के सद्भाव ( अल्तित्व ) सामान्य को ही 
समझ पाता है, विशेष का अनुभव वाक्य और लिंग से नहों करता है, जैसे कि बही 
शलवाला विज्ेप का जैसा बनुभव करता है, वेसा अन्य नहीं करता है। ब्रह्मात्मता 
के विज्येप का अनुभव अविद्या का निवर्तक है, उससे विशेष के अनुभव के लिए 
आवृत्ति सार्थक है । तो कहा जाता है कि अनेक वार भी तावन्यात्र ( श्रवण युक्तिमाच ) 
के कर लेने पर विभेष विज्ञान की उत्पत्ति के असम्भव से आवृत्ति सार्थक नही हो सकती 
। जिससे एक बार प्रयुक्त ( कृत ) शास्त्र का श्रवण और युक्ति से अनवगत ( अज्नात ) 
विशेष सौ वार भी प्रयुक्त शास्त्र और युक्ति से नहीं समझा जा सकता है । अतः यदि 
शास्त्र और युक्ति से विशेष प्रतिपादित होता हो । अथवा सामान्‍य ही प्रतिपादित होता 
हो, दोनों प्रकार से एक वार ही प्रवृत्त वे घासत्र और युक्ति अपने कार्य को करते हैं, 
इससे आवृत्ति का उपयोग ( फछ ) नहीं है । एक वार प्रयुक्त गा८्र और युक्ति किसी 
के भी अनुभव को नहीं उत्पन्न करते है, इसलिए आवृत्ति कर्तव्य है, ऐसा नियम नहीं 
कर सकते हैं, बयोकि प्रतिपत्ताओं ( शाह्मयुक्ति द्वारा जनुभवकर्ताओं ) को विचित्र- 
प्रजत्व ( विभिन्नवुद्धिमत््व ) होता है। दूसरी बात है कि अनेक अंग से युक्त सामान्य 
विशेष वाले लौकिक पदार्थों म एक अवधान ( चिन्तन-ध्यान ) से एक अंश का 
अवधारण ( निशचय-अतुभव ) करता है, अन्य अवबाब से अन्य अंग का अवधारण 
करता है, इससे वहाँ अभ्यास का उपयोग होगा भी, जसे कि दी ( वड़ा ) प्रपाठक 
( अध्याय ) के ग्रहण ( ज्ञान ) आदि में अभ्यास का उपयोग होता हूँ। परन्तु 


९च० प्रहासच्रशाइरभाष्यम ( अध्याय ४ 


सामाथविश्षेष रहित चेत-यमात्र स्वस्प वाला निविशेय ब्रह्मविषयक प्रमा [ यथार्था- 
नुभव ) वी उसत्ति मं अभ्यास वी अवेक्षा युक्त नहीं है । 
अग्रोच्यते-मवेदादृत्ष्यानर्थस्य॒ त॑ प्रति यस्तत्त्यमसीति सद्मदुक्तमेच 
भद्मात्मयमनुमणितु शफ्नुयात्‌ । यस्तु न श्नोति त अत््युपयुत्यत एयावृत्ति | 
तथाहि छाम्दोग्ये 'तर्यममसि श्येतकेतों! ( छा द|ए।७ ) इत्युपदिश्य 'भुय 
एय सा भगयान्विज्ञापयतु! (छा० ॥८७ ) इति पुन पुत्र परिचोश्म्रानस्त- 
पतदाशडाकारण निराकृत्य 'तत्यमसी! त्येपासऊदुपदिशति | तथाच “श्रातब्यों 
सन्तब्यों निविध्यासितव्य” (7० ४|५६ ) इत्यादि दशितम्‌। ननूक्त सकृ- 
च्ठत चेत्तर्ममसियाक्य स्पन्न॒वमनुभावयितु न शक्ोति त्त आवरत्यमानमपि 
नत शदयतीति । नेप दोप । नहिं धृष्टेप्नुपपन्न नाम | दृश्यन्ते हि. सकृच्छेता- 
ह्ाज्यान्मन्दप्रतीत वाफ्याथंमायत्तयन्तस्तत्तदाभासव्युदासेन. सम्यम्प्रति- 


प्रशमाना ) के 
दस प्रकार वे पूर्वपक्ष होने पर ज्ञान के अधिकारियों के भेद से अब यहाँ उत्तर 


वहा आता है वि उस ज्ञानाधिकारी के श्रति अम्यास--आवृत्ति की अनर्थकता होगी कि 
जो एक बार गुद से उक्त (बचित ) ही ( दच्वमति ) वह तुम हो, इस ब्रह्मस्वरूपता 
वा अनुभव बरने व रिए प्रात्तन सस्वारादि से समर्थ हो। जो इस प्रकार अनुभव थे 
लिए समर्थ नहीं हो सकता है, उसके प्रति आवृत्ति उपयुक्त होती है । जिससे इसी प्रकार 
छादोग्य म॑ (हू इबेततेती ' तुम उस सतृवह्यस्वरुप हो ) इस प्रकार उपदेश करके 
( मगवन्‌ मुझे फिर समझाइये ) इस प्रवार बार-बार प्रेरित होते हुए दत्तन्‌ आशवाओ 
व कारणा वा निरावरण करके (तुम उस ब्रह्मस्वस्प हो) यदी अनेक वार उप 
व्रत है। इसी प्रदार ( श्रवण क्तब्य है, मनन कर्तव्य है, ध्यान कतंव्य है ) इत्यादि 
भो दर्शित कराया गया है। वहाँ कहो विः यदि एक बार सुना गया ( वत्त्वमप्ति ) 
दावय अपने अर्थ का शनुभव नहीं करा सकता है, तो उसके बाद आवर्त्ममान 
( बार बार सुना गया ) भी वही वातय अपने थर्थ वा अनुभव नहीं बरा सकेगा 
। जा चुका है, तो कहा जाता है विः यहाँ यह दोष नही है, जिससे दृप्ट म यह 
अयुपपन्न हु एसा नदह्ठी कहा जा सकता हैं, और एकबार शतवावप से अप प्रतीत 
वाया वी आदुत्ति करने वाले दत्तद्‌ आभाय ( सशय भ्रम ) के निवारण द्वार सप्फ्य 
प्रतीत वी प्रात्ति करते हुए देखे जाते है । 
आअपिच तत्त्यममीत्येतद्वाक्य त्यपदार्थस्य तत्पदार्थभायमाच्टे, तत्पदेन 
च प्रसत सदून्नद्वक्षित्‌ ज़गतो जन्मादिफारणममिधीयत्ते 'सत्य ज्ञाममनन्त बह! 
(१० २११९ ) “पिज्ञानमानन्द ब्रह्म ? ( दू० श८घा११ ), “'अरृष्ट दृष्ट' अयिज्ञात 
विल्ाद! ( बृ० ३५११ ) 'अज्ञमजरममरम” “अस्थूलमनप्वहस्थमदीर्ध प्‌? ( थ्रृ० 
शधार) इत्याविशास्रप्रसिद्धपू। तताजादिशन्देजन्भादयो भापजिफारा निवर्तिता ५ 
अस्थुलादिशब्देश् स्थीर्यादयों दव्यवमभी , पिशानादिशब्देश्य चैतन्यप्रकाशा- 


ह 
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रे 


त्मकस्रमुक्तम्‌ | एप व्यावृत्तसवेसंसारधसंकोडचुभवात्मको ब्रह्मसंज्ञकस्तत्पदा- 
थो वेदान्ताभियुक्तानां भसिद्ध। तथा त्व॑पदार्थोडपि प्रत्यगात्मा श्रोतुः देहादार- 
भय प्रत्यगात्मतया सभाव्यसानश्वतन्यपयन्तत्वेचाबधारित:। तत्र येपामेती 
पदाथोवज्ञानसंशयविपययप्रतिबद्धी तेपां तत्त्वमसीत्येतद्ठाक्य स्वार्थ श्रमां नो- 
त्पादयितुं शक्तोति. पदाथजानपृवकत्वाद्याक्याथज्ञानस्थेत्यतस्तान्पस्येट्ठव्य: 
पदार्थविवेकप्रयोजनः शाख्रयुकत्यभ्यासः । 

दूसरी बात है कि तत्वमसि यह वाक्य त्वंपदार्थ ( जीव ) का तत्पदार्थ ( ईश्वर ) 
स्वझूपता को कहता है। तत्पद से प्रकृत ईक्षणकर्ता ( द्रप्टा ) जगत के जन्मादि का 
कारण सत्य ब्रह्म कहा जाता है, कि जो ब्रह्म ( सत्य, ज्ञान, अनन्त ब्रह्म है। विज्ञाम 
और आनन्दस्वरूप ब्रह्म है। अहए होते द्रष्टा, अविज्ञात होते विज्ञाता ब्रह्म है। अज, 
अजर-अमर है। स्थूल, अणु, हस्व, दीघं ब्रह्म नही है । इत्यादि शास्त्रों से प्रसिद्ध है । 
वहाँ अज अजरादि छब्दों से जन्मादिरूप पड्विध ( छः प्रकार के ) भाव ( कार्यवस्तु ) 
के विकार ( परिणाम ) निवारित किए गए है कि ये ब्रह्म मे नहीं है । अस्थुछ, भवणु 
इत्यादि शब्दों से द्रव्यों के धर्म निवारित किए गये हैं। चिज्ञानादि शब्दों से चेतन्यात्मक 
प्रकाश स्वहूपत्व कहा गया है। यह व्याबृत सब संसार धर्मंवाला, सब संसार 
धर्म से रहित, अनुभवस्वरूप ब्रह्मनतामवाला तत्पद का अर्थ वेदान्त में अभियुक्तों 
( परिनिष्टितो-समाहितों ) को प्रसिद्ध है। इसी प्रकार ( तत्वमसि ) इस वावयगत 
त्व॑ पद का अर्थ प्रत्यगात्मा ( अन्तरात्मा ) भी श्रोता के स्थूछ देह से आरम्म करके 
इच्िय, मन, बुद्धि जादि की  प्रत्यगात्मता रूप से संभाव्यमाव ( संभावित-निश्चित ) होता 
हुआ चैतन्यपर्यन्त रूप से अवधारित (निश्चित) होता है, वेदान्ताभियुक्तों को अवधारित 
है । वहाँ जिनके ये दोनों पदार्थ अज्ञान, संशय और विपर्यय से प्रतिबद्ध [ प्रतिहत्त 
अप्रकाशित ) हैं। उत्तकी तत्वमसि, यह वाक्य स्वार्थ-विपयक प्रमा को नहीं उत्पन्न 
करा सकता है, क्योंकि वाक्‍यार्थ के ज्ञान को पदार्य-न्ञानपुर्बंकत्त होता है, अर्थात्‌ पदार्थ- 
ज्ञानजन्य वाक्यार्थ-ज्ञान होता है। इससे उनके प्रति पदार्थों के विवेकरूप प्रयोजन 
वाला ज्ञारत्र और युक्ति का अभ्यास स्वीकार करने योग्य और इप्ट मानने योग्य है । 

अद्यपि च॒प्रांतपत्तव्य आत्मा निरंशस्तथाप्यध्यारोपित तस्मिन्बहंशत्य॑ः 
देहेन्द्रियमनो बुद्धिविषयवेदनादिलक्षणं तत्रेकेनावधानेनेकमंशम पोहसत्यापरेणा- 
परमिति युज्यते ततन्र क्रमबती प्रतिपत्ति: | तत्तु पूर्॑रूपमेबात्मप्रतिपत्तेः। यपां 
पुनर्निपुणमतीनां नाज्नानसंशयविपयेयलक्षण: पदाथंब्रिपय: प्रतिवन्धोडस्ति 
ते शक्सुबन्ति सकृदुक्मेच तत्त्यमसिवाक्याथंमलुभवितुमिति तान्प्रस्यावृत्त्या- 
नर्थक्यमिप्टमेच | सह्ठदुत्पन्नव द्यात्मप्रतिपत्तिरविद्यां निवतयतीति नातन्र कश्बि+ 
दपि क्रमोड्थ्युपगम्यते | सत्यमचं युज्येत यदि कस्यचिदेव अतिपत्तिभवेत्‌ | 
बलवती श्ात्मनों दुःखित्वादिप्रपिपत्ति,, अतो न दुःखित्वाद्यमाव॑ कश्वित्म- 
तिपद्मत इति चेत्‌ ।न। देहायमिसानवद्दुःखित्वाद्यमिसानस्यथ सिथ्यासि- 
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मानत्योपपत्ते । प्रत्यक्ष दि देहे छिय्रमाने दद्यमाने बाइह छिये दहो इति च 
मिध्यासिमानों दृ४+ तथा आहयतरेष्यपि पुत्रमियादिपु सतप्यमानेष्वहमेय 
सनष्य इत्यध्यारोपों दृष्ट , तथा ढु ग्िप्ययभिमानां$पि स्यात्‌ | देशादिवदिध 
चैनन्याहदिरुपलभयमान व्याद दु खित्यादीना हुपुप्राविपु चाननुग्॒ते । चंतन्य 
स्‍्य तु सुपुप्तेप्प्यनुध्ृत्तिमामनस्ति यह तन्न पश्यति पश्यन्तें उन्न पश्यति! 
(वृ० छशेशर२३) इत्यादिना। तस्मान्सबंदु सप्िनिर्मुकैक्येसन्यात्मकोप्हमि- 
स्पेप आत्मानुभय | सचेवमात्मानसनुभयत् फिचिदुन्यस्कृत्यमयशिए्यते | 
तवाच श्रुति --फिं प्रजया करि्यामों येषा नोड्यप्रात्माय लोक ' ( बृ० ४) 
9२२ ) द॒त्यात्मप्िद उर्नव्यमांव देशयति ) 
यद्यपि ज्ञानय ( जानने योग्य ) आत्मा तिरश हैं। तथापि दहू, इच्दिम, मने, 
सुद्धि, विपयज्ञान आदि तप यहुत अशवत्त उसमे अब्यारोपित ( बल्पित ) है। वहाँ 
एक जवधान से एक अश का निवारण परता है भय अवधानों से अन्य कक्षा वा 
निवारण करवा है। इसम वह ऋ्रमबाली प्रतिपलि ( शानावृत्ति ) युक्त होती है। यदि 
कहो कि वाब्यार्थ ज्ञान होन प्र अभ्यास आवृत्ति वी कया जररत है जानी तो कर्त॑न्य 
से विमुक्त हो जाता है, ता कहा जाता है वि बह श्वणादि के क्षभ्यास वा मिम्रम 
सात्मचान वा पूरवेरू्प ( हेतु ) होता है। अर्थात्‌ अपरील बअनुमव्र से प्रथम ही श्रमिव 
श्वर्णा दि था अभ्यास बतव्य होता है । जिन निपुण (बुंशठ ) बुद्धिवारा वा ततु त्यम 
पलाथदिपयक अज्ञान, साय और विपर्येयकप प्रतिवत्य नहीं है वे लोग एकबार 
बह गया ही तत्वममि इस वावय के अर्थ शो अनुमव बरते के लिए समर्थ हांत है 
इससे उनवे प्रति आवृत्ति वी आपर्धतता इए्ट हो है। जिससे एक्सार उलस्र हुई 
आदमानुग्रति अविद्या वी निवृत्त करती है। इससे इस अनुभव मे वाई आवबुर्ति भादि 
का बोरई भी कम नहीं माना जाता है। यहाँ शक होती है कि यदि किसी को एक बार 
बादय | सुनने पर एसा ज्ञान होता हो कि जिससे अविद्या निदुत्त हो जाय तो देसा 
संय ही युक्त हो सकता है कि विसी क्रम वी आवश्यवता नहीं है। जिससे आत्मा 
वे दुलिप्वादि की प्रतीति बठवती है ५ इससे भासत्र के एक्वार के श्रवण से काई भी 
दु खित्वादि वे अभाव को सही समझता है | कर्चादु दु खिवादि थे प्रत्मक्ष के छाथ विशध 
से वावय से एकता या ज्ञान किसो वी नहीं उल्लम होता है। यदि एसा कोई बह ता 
बहा जाता है कि एसी बात नहीं है कि विसी क्रो एकआार के श्रवण से ज्ञान नहीं 
हाता है । दढ़ादि क अभिम्तात के समान दु खित्वादि अभिमान वो मिथ्याभिमानत्व 
की उपपत्ति से--श्रवण से उस अमिमान वी भी निवृत्ति होती है। जिससे प्रयल है दि 
देह वे छेदनयुक्त वा दाहयुक्य होने पर मैं छेदा जाता है, और मैं जराया जाता हू इसे 
प्रकार मिथ्या अभिमान प्रत्यत है, इसी प्रकार जत्यत बाह्य पुत्रमित्रादि के भी संतापयुक्त 
होते पर में ही सतम हो रहा हू इस प्रभार का अध्यारोप थम अभिम्नात प्रद्मक्ष है। 
इसी प्रवार का दुछिवादि का अधिमान भी होगा, अर्थात्‌ सिध्या होत से ज्ञान से अवश्य 
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निवृत्त होगा । क्योंकि देहादि के समान ही दुःखित्वादि के चैतन्य से बाहर भिन्न 
उपलभ्यमान ( ज्ञात ) होने से और सुपुष्ति आदि में अननुवृत्ति ( अभाव ) से, दुःखित्वादि 
को मिथ्यात्व है। चैतन्य की तो सुपुष्ति मे भी अचुवृत्ति को श्रुतियाँ कहती हे कि 
( सुपुष्ति में जो नहीं देखता है वह देखता ही हुआ नहीं देखता है ) इत्यादि से अनुवृत्ति 
कहती हैं। उससे सब दुःखों से बिनिमुंक्त एक चेतन्यस्वरप मैं हूँ, वह आत्मा का 
अनुभव है। इस प्रकार आत्मा के अनुभव करनेवाले का कोई अन्य कतंव्य बाकी 
नहीं रहता है। इसी प्रकार की श्रुत्ति है कि (जिन हम ज्ञानियों का यह आत्मा ही लोक 
है, वे हम प्रजा से कौन फल प्राप्त करेंगे ) यह श्रुति आत्मज्ञ के कतंव्य के अभाव को 
दर्शाती है । 

स्मृतिर॒पि-- 

यस्त्वात्मरतिरेष स्यादात्मतृप्तश्न॒ मानव: | 

आत्मन्येव च संतुष्टस्तस्य काय न विद्यते ॥ (गी० ३१७ ) इति 

यस्य तु नेषो5नुभवों द्रागिव जायते त॑ प्रत्यमभवा्े एवाबृत्त्यभ्युपगमः। 
तत्रापि न तत्वमसिवाक्याथोंस्रच्याव्यावृतौ प्रवर्तयेतू, नहि वरघाताय कन्या- 
मुद्दाहयन्ति | नियुक्तस्य चास्मिन्नथिक्रतो5हू॑ कती मयेद॑ कतव्यमित्यवश्यं 
्रह्मप्रत्ययाहिपरीतअत्यय उत्पद्यते । चस्तु स्वयमेव मन्दमतिरप्रतिभानात्तं 
वाक्याथ जिहासेत्तस्येतस्मिन्नेव वाक्याथ स्थिरीकार आध्ृत्त्यादिबाचों युकत्या- 
भ्युपेयते, तस्मात्परब्रह्मविपयेडपि प्रत्यये, तदुपायोपदेशेष्वाबूत्तिसिद्धि: ॥ २॥ 

स्मृति भी कतैव्य के अभाव को दर्शाती है कि ( जो आत्मज्ञावी मनुप्य विपय 
प्रीतिरहित आत्मविपयक्र र॒ति प्रीति वाला होता है, आत्मा से ही तृप्त विपय- 
तृष्णारहित रहता है, आत्मा ही में सन्तुष्ट रहता है। उसको कुछ भी कर्तव्य नहीं है ) 
जिसको यह आत्मा का अनुभव ज्षीक्ष नहीं उत्पन्न होता है, उसके प्रति अनुभव के लिए 
ही आवृत्ति का अध्युपगम ( स्वीकार ) है। यदि कहो कि नियोग ( विधि ) से आधृत्ति 
में प्रवृत्त होने पर देवध्यानादि के समाच नियोगार्थंक प्रवृत्ति होगी आत्मा के अनुभव 
के छिए नहीं होगी तो कहा जाता है कि उस आवृत्ति के अभ्युपपम करने पर भी 
तत््वमसि इस वाक्य के अद्वितार्थ से प्रच्युत करके आवृत्ति में गुरु वा अन्य कोई नहीं 
प्रवृत्त करे क्योंकि वर का नाश के लिए कन्या का विवाह नहीं कराते है अर्थात्‌ वावय- 
जन्य परोक्ष ज्ञान की रक्षा करते हुए अपरोक्ष ज्ञान के लिए आवृत्ति का उपदेश करना 
चाहिए आत्मा में कर्ठृत्यादि के उपदेश से वाक्‍यार्थ-ज्ञान का भंग नहीं करना चाहिए । 
ऐसा नहीं करने पर आद्ुत्ति में नियुक्त को मैं इसमे नियुक्त करता हु । मुझसे यह कर्तव्य 
है इस प्रकार अवश्य ही ब्रह्मशान से विपरीत प्रत्यय उत्पन्न होता है। यदि कहा जाय 
के नियुक्त नहीं किया जाय, वावयार्थ-ज्ञान का त्यामपूर्वक कतुंत्वादि बुद्धि नही कराया 

एय तो आवृत्ति में प्रवृत्ति केसे होगी, तो कहा जाता है कि जो मन्द बुद्धिवाला स्वयं 
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ही घावयाथ के अप्रतिमान ( अप्रतीति ) से उस वाक्‍यार्व को त्यागने की इच्छा वरता 
है, उसव दसी वाक्यार्थ म स्थिर वरना असमावनादि दोषों का निवा रणपूर्वक वावयाय॑- 
विपयक प्रतीति को उत्पन करना जावृत्ति आदि वाब-युक्ति से माना जाता है ॥ अर्थात्‌ 
अउ्मावता आदि स॑ वाजयार्थ क॑ त्याग॑ प्रसग होन पर, श्षिप्य दी बुढ़ि के अनुसार 
श्रोतव्यादि श्रुतिया व द्वारा गुर आवृत्ति म श्विष्य को प्रवृत्त बरे, परन्तु प्रधान वॉक्यार्थ 
वी सिद्धि के सिए करे उसमे विधद्ध नहीं। उससे परन्रह्म विधयक ज्ञान में भी उसके 
उपाय श्रवणादि व उपदेश! म आवृत्ति की सिद्धि होती है ॥ २॥ 
आन्मतोपासनाधिफरणम्‌ ॥ २ ॥ 

झाजां स्वास्मतया ब्रह्म ग्राह्ममास्मतयाध्यवा । जन्‍्यत्येन पियानीयाद दु ए्यहु सिपिरोधत ॥ 
लौपाधिकों तिरोधोइत आन्मस्पनैव गुदा ताम | सुद्वन्त्येव महावाकये स्पशिप्यान म्राहयन्ति च ॥ 

निज आत्मा ही परत्रह्म वो समझना चाहिय, जिसमे ज्ञानी लोग ऐसे ही समगते 
हैं और समझात है। सहाय है कि ज्ञाता को निनामासे अन्य स्वरूप से ब्रह्म को 
समझना चाहिए । अथवा वात्मस्वन्प समझना चाहिए। पुठपक्ष है वि जीव दुखी 
है, और ब्रह्म दु खरहित है, जीर दु खी अदुखखी के अभेद म विरोध से अन्य रुप से ब्रह्म 
वो जानना चाहिय | थिद्धान्त है मि उपायि-निमित्तक विरोध है, स्वध्प से नहीं, इससे 
आत्मस्वम्प से ही ब्रह्म को समयो, महावावया से विद्वान इसी प्रकार समझते हैँ और 
अपने शिष्यो यो समझाते है ॥ १-२ ॥॥ 

आत्मेति तृपगच्छन्ति ग्राहयन्ति चर ॥ ३ ॥ 
हक शास्रोक्तनिशेषण परमात्मा स फ्रिमहमिति प्रहीतव्य फ्रिया मदन्य 

इत्येतद्रिचारयति | कथ पुनरात्मशब्दे प्रत्यगात्मत्रिपये श्रुयमारों सशय इति । 
उन्यते--अयमात्मशब्दो मुण्य शक््यते5भ्युपगन्तु सति जीवेश्वर्योरभेद्सभवे, 
इततरथा तु गौणोउ्यमरभ्युपगन्तव्य इति मन्यते | ऊिं तावस्माप्तम्‌ ? नाहमिति 
ग्राह्म , न द्यपहतपाप्मखादिगुणों तिपरीतगुणत्वेन शक्त्यत्ते प्रदीतु, प्रिपरीतगुणो 
वापह्तपाप्मत्याडिगुणत्वेन, अपदतपाष्मत्यादिगुणश्व परमे श्ररस्त द्विपरीव - 
गुणस्तु शारीर । ईशख्वएस्यथ च मसायात्मले ईश्वरामावप्रसद्गन , तत शाख्रा- 
नर्थक्यमू। ससाररिणा5पीश्वरात्मस्ेडघिकायेमायान्छास्रानर्थक्यमे व, प्रत्यक्षा- 
दिपिरोधश्व | अन्यस्पेडपि तादात्म्यदर्शन शास्रात्य तेब्य प्रतिमादित्यित पिष्ण्या- 
विवर्शनमिति चेत, काममेब भयतु, नतु ससारिणों मुख्य आत्मेशर इत्येतन्न 
प्रापयितव्यमिति । 

शाम्त्र म कवित अज वादि विशेषण बाला जो परमात्मा है, वह मैं हैं वया इस 
प्रवार भ्रहप ( ज्ञाव ) क॑ याग्य है, अथवा मुगसे अन्य है दस प्रकार समझने योग्य है, 
इस विपयक विचार करते है ) यदि कहा जाय कि ( अयमात्मा ब्रह्म ) इत्यादि श्रुतियां 
से आत्मकझ्ब्द ने प्रत्यमात्मविषयक श्रूषपमाण रहते (सर्वास्तरवर्ती एकात्मविषयक 
श्रवण रहुत॑ ) सदय वेसे हो सकता है कि जिसकी निवृत्ति के डिए विचार करते हैं। 


पादः १ ] आत्मत्वोपासनाधिकरणभाष्यम्‌ ण्द्द्ज 


तो कहा जाता है कि जीव और ईदवर के अभेद के सम्भव होने पर यह॒आत्मशब्द 
मुख्य है ऐसा स्वीकार किया जा सकता है, अन्यथा तो यह भात्मशब्द गौण मानने 
योग्य है, ऐसा मानते हैं। अर्थात्‌ ( मनोन्रह्म, आदित्योत्नह्म ) इत्यादि के समाच 
( अयमात्मा ब्रह्म, तत्वमसि ) प्रतीकोपासना का उपदेश जीव और ईइवबर के भेद पक्ष 
में होगा, तब आात्मणब्द गौण रहेगा, सर्वान्तव॑र्ती ब्ह्माभिन्न आत्मा का वाचक नहीं 
होगा, इस प्रकार सुत्रकार मानते है इससे विचार करते है। वहाँ प्रथम प्राप्त क्या 
होता है ऐसा विमर्श होने पर पूर्वपक्ष है कि मै ब्रह्म नहीं हूं, ब्रह्म से अन्य हूँ इसी प्रकार 
आत्मा ग्रहण ( ज्ञान ) गेग्य है। जिससे अपहतपाप्मत्व ( पापरहितत्व ) आदि 
गुणवाले ईदवर का विपरीत गरुणवत्त्व रूप से ग्रहण नही किया जा सकता है। अथवा 
विपरीत गुणवाला जीव का अपहतपाप्मत्वादि ग्रुणवत््व रूप से भी नहीं ग्रहण किया 
जा सकता है। अपहतपाप्मत्वादि ग्रुणवाला परमेश्वर है, और [उससे विपरीत गुण- 
वाला ही जीव है । ईश्वर के संसारी जीवस्वरूप होने पर ईइवर का अभाव प्राप्त 
होगा, उससे ईश्वरविपयक उपदेशरूप शास्त्र की अनर्थकता होगी। संसारी को भी 
ईश्वर स्वरूप होने पर अधिकारी के अभाव से जार्त्र की अनर्थकता होगी | अभेद पक्ष 
में प्रत्यक्षादि प्रमाणों से विरोध होगा । यदि कहा जाय कि अन्यत्व ( भेद ) होते भी 
प्रतिमा आदि में विष्णु आदि के दर्शन ( ज्ञान ) के समान शास्त्र से तादात्म्य ( अभेद ) 
दर्शन कतंव्य है, तो कहा जाता है कि इस प्रकार का तादात्म्य यथेष्ठ हो सक है 
परन्तु संसारी का मुख्य आत्मा ईइवर है यह हमें प्राप्त कराने योग्य नहीं है ॥ 


एवं प्राप्ते त्रमः--आत्मेत्येब परमेश्वर: प्रतिपत्तव्यः | त्थाहि परमेश्बर- 
प्रक्रवाया जाबातला आत्मत्वचंबतम्ुपगच्छन्ति-त्व वा अहमांस्स भगवो देव- 
तेडहम्‌ वे त्वमसि भगयो देवते' इति। तथान्येडपि “अहं त्रह्मास्सि? इत्येब- 
दय आत्मत्वोपगमा द्रष्टध्या:। ग्राहयन्ति चात्मत्वेनेवेखर वेदान्तवा- 
क्यानि एप त आत्मा सवोन्तर: (थू ३४।१ ) एप त आत्माउन्तयीम्यसृत्त:? 
( बृ० ३१७३ ) 'तत्सत्यं स आत्मा ततत्वसमसि? ( छा० ६८७ ) इत्येबमादीनि । 
थदुक्त-प्रतीकदशनमिद विष्णुप्रतिसान्यायेत्त भविष्यति-इति, तदयुक्त गौण- 
त्वप्रसज्ञात्‌ , वाक्यबेरूप्यात् | यत्र हि प्रतीकद्ष्टिरसिप्रेयते! सक्ृदेव तत्र वचन 
भवति यथा--भनो नह्म! ( छा०३॥१८।१ ) “आदित्यो ब्रह्म! ( छा० ३१६१ ) 
इत्यादि | इह पुनरुत्वमहस्म्यहं च स्वमसीत्याह, अतः प्रतीकश्रुतिबैरूप्यादसेद- 
प्रतिपत्तिः। भेदहृष्टयपबादाब | तथाहि--अथ योडन्यां देवतामुणस्तेडन्यो5- 
साचन्योजहसमस्तीति नस बेद! (ब्रृं० १४१० ) पत्यो: स झत्युमाप्नोतिय 
इह नानेव पश्यत्ति! (दूं ४४४१९ कठ० ४४१० | ) सब त॑ परादाद्याउन्य- 
त्रात्मनः सच वेद! ( बृ० ४।४'७ ) इस्वेबसाद्या भूयसी श्रतिभेंददशनमपचदति । 


इस प्रकार प्राप्त होने पर कहते हैं कि अभेद श्रुति के फलयुक्त अपूर्वार्थक होने से 
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गौणता के अयुनता आदि से आात्मस्वर्प ही परमेदबर ग्रहण के योग्य है। जिसस 
परमेइध र के प्रररण मे दसी प्रदार आत्मस्वसरूप से हो जावाऊ इस परमात्मा को स्वीवार 
क्रते- समचते हैं. और वहते हैं हि (ह भगवन्‌ देव मैं तूहदो ह, तू में हो हो ) इसी 
प्रवार अन्‍य भी कहते हैं कि [ मैं यद्याह ) दत्यादि ब्रह्मात्मता का स्वीकार समयना 
चाहिए, और वेदान्तवावय आत्माब्यस ईइवर वा बोध वराते ह कि (६ महतपैरा 
आ'मा सबके अन्तर है। यह तरा यात्मा अन्तर्पामी है। वह सर्वान्तवर्ती वह्तु सत्य 
है, बही आत्मा है, वही आत्मा तुम हो ) इत्यादि | जो यह वहा था कि विष्णु प्रतिमा 
न्याय से मह ब्रद्यात्मता दक्शंत ( ज्ञान ) प्रतीक दर्शन होगा ( अन्य म॑ दिसी जन्‍्य वी 
दृष्टि हप उपासनात्मक दर्शन होगा ) तत्त्वज्ञान नहीं होगा | गोणत्व के प्रसग में और 
वावय वी विस्पता ( विल्क्षणता ) से वह कथन अयुक्त है। जिसस जहाँ प्रतोक दृष्टि 
अभिप्रेत होती है, वहां एकबार ही वचन होता हैं। जैसे दि [ मनो ब्रह्म । आदित्यो- 
ब्रह्म ) इत्यादि है। यहाँ तो ( व्वमृ, अहमु, थम्मि और अहम त्वम्‌ अधि ) तुम मैं हु, 
मैं तुम हो, इस रीति से फ्टि भी कहते है। अत प्रतीक श्रुति स विरपता वा वारण 
अभेद ज्ञान होता है। भेद दृष्टि के अपवाद ( निन्‍्दा ) से अभेदज्ञान होता है । बह 
बपवाद इस प्रकार है नि (जो कोई आन्मा से अन्य देवता की उपासना करता है, 
भौर समझता है कि बह देव मुथ्स अन्य है । मैं उस देव से अन्य हू, वह नहीं जानता 
है, तत्त्व को नहीं समझता है। वह मृत्यु से मृसु वो प्राप्त होता है, जो इस आत्मा में 
ताना व॑ समात देखता है । जो आत्मा से आय संवको देखता है उसको सत पर बल्याण 
से दूर करता है )दयादि बहुत शुक्तियाँ शेददर्शत वी निन्‍दा करती हैं। 


यत्तुक्त-न पिरुद्शुणयोगन्योन्यात्मत्बसमब-इति, नाथ दोप । विमेद्धगु 
णताया मिध्यात्योपपत्ते । यत्पुनरुक्तम-नश्वराभायप्रसक्-इसि । तदसत्‌ 
शाम्प्रामाण्याटनभ्युपगमाच | नहीश्यरस्य समायौत्मत्य प्रतिपाथत ध्त्यम्यु 
पगन्छाम, हि तहिं? ससारिण ससारित्यापोहेनेश्यरात्मत्य प्रतिपिपादयि- 
पितमिति | एय च सत्यप्रैतेश्वरस्यापह्तपाप्मत्यादिगुणता विपरीतगुणता 
ज़ितरस्य मिध्येति व्यततिप्तने | यदप्युक्तमधिकायंमाय प्रत्यक्षादियिरोधस्वेति | 
तदध्यसत्‌। प्राक्ष्प्रबोधात्ममारित्वाध्युपगमाव, तद्ठिपयतान्न प्रत्यक्षादिव्यय- 
हारस्य। धयत्र त्वस्थ सर्ममाप्मेराभुत्तत्सेन के पश्येत्र! (ब० रश९१९ ) 
इत्यदिना हि प्रशेधे अत्यक्ययमाप दर्शयति। अत्यक्षायमावे श्रुतेरप्यभायत्रसब्ग 
इंति चेन्‌ | न। इणत्यात्‌। अब पिताइपिता भयति! (४० छ१२० ) 
इत्यपक्स्य विदा अवेटा” (श्वू० ४|३२२ ) इति बचनादिप्यत पयास्मामि 
धुर्तेरध्यभाय प्रबोघे | कसस्‍्य पुनरयमप्रथोघ , इति चेत्‌ | यरत्य प्रस्ठसि तस्य 
त*इति बदाम | नन्यहमीखर ण्योक्त श्रुत्या, ययेत प्रतिबुद्धोइसि नास्ति 
ला चढप्रयोध । योडपि दोषश्रोद्यते फेश्वित-अधरियया क्लिात्मन सद्विती- 


पाद: १ ] प्रतीकाधिकरणभाष्य म्‌ श्च्छ 


यत्वादद्वेतानुपपत्तिः-इति, सोडप्येतेन प्रत्युक्त;, तस्मादात्मेत्येचेश्वेरे मनो 
दधीत ॥ ३ ॥| 
जो यह कहा था कि विरुद्ध गुण वाले जीव और ईइवर की अन्योन्यात्मकता- 
अभिन्नता असम्भव है। वहाँ विरुद्धनुणता (विरुद्धगुणवत्ता ) के मिथ्यात्व की उपपत्ति 
से यह दोष नहीं है, अर्थात्‌ सत्यस्वरूप का अभेद है । ग्रुणक्ृत भेद मायिक है और 
फिर वह जो कहा था कि ईव्वर के अभाव का प्रसंग होगा, वह कथन शास्त्र की. 
प्रमाणता से और अनभ्युपगम से असत है । जिससे ईइवर की संसारीरूपता का अद्वैतः 
श्रुति से प्रतिषादन किया जाता है, ऐसा नहीं मानते हैं, तो क्या मानते है कि संसारी 
के अविद्याजन्य संसारित्व के अपोह ( विद्या से निवारण ) द्वारा उसके ईइवरात्मत्क 
( ईइवरस्वरूपता ) श्रुति से प्रतिपिषादयिपित ( प्रतिषादन की इच्छा का विषय ) 
यह मानते हैं। ऐसा होने पर अद्वेत ईइवर की अपहत-अह्त पाप्मत्वादि गुणता 
भौर इतर जीव की विपरीतग्रुणता मिथ्या है इस प्रकार व्यवस्थित होता है । जो यह 
भी कहा था कि अधिकारी का अभाव होगा, ओर प्रत्यक्षादि प्रमाणो से विरोध होगा । 
चह भी कथन प्रवोध से पूर्वकाल में संसारित्व के स्वीकार से असतु है। प्रत्यक्षादिव्यवह्ार 
के प्रवोध से पूर्वंकालविपयक होने से भी वह कथन असत्‌ है। जिससे ( जिस काल में 
इस ज्ञानी के सब आत्मा ही हो गया उस काछ में किससे किसको देखेगा ) इत्यादि बचवों 
से प्रबोध होने पर प्रत्यक्षादि के अभाव को श्रुति दर्शाती है । यदि कहो क्रि प्रत्यक्षादि के 
अभाव होने पर श्रुति के भी अभाव का प्रसंग होगा, तो कहा जाता है कि प्रवोध काछ 
में श्रुति की भी आत्मभिन्नसत्ता का अभाव इष्ट होने से यह दोष नहीं है । जिससे ( इस 
आत्मस्थितिहूप सुपुष्ति मे पित्ता अपिता होता है ) इस प्रकार उपक्रम करके ( वेद अवेद 
होते है) इस वचन से प्रवोध अवस्था में श्रुति का अभाव भी हमें इष्ट ही है, हमसे माना 
ही जाता है। यदि कहो कि यह अप्रवोध ( अज्ञान ) किसको है, तो कहते हैं कि जो 
तुम्र पूछते हो उस तुमको अज्ञान है, यह प्रइन से ही सिद्ध होता है। यदि कहो कि 
में ईब्वर ही हूँ इस प्रकार मैं श्रुति से कहा गया हूँ, तो कहा जाता है कि यदि तुम 
इस प्रकार श्वति से प्रतिवुद्ध ( ज्ञानयुक्त ) हो, तो सत्य अप्रवोध किसी को नहीं है, सत्य 
होता तो श्रुतिजन्य ज्ञान से भी नहीं निवृत्त होता । जो भी किन्‍्हीं से दोप कहा जाता 
$ दोपविषयक शांका की जाती है कि आत्मा को अविद्या से हंतसहित होने से अद्वत 
की अनुपपत्ति है, वह भी इस अविद्या के भिथ्यात्व से ही प्रत्याव्यात ( खण्डित ) हो 
गया, जिससे सत्य अद्वगैत श्रूति अनुभवादि से माना जाता है। मिथ्या द्वत तो प्रत्यक्षादि 
सिद्ध है ही, उससे मिथ्या हेत का विद्या से बोध करके ईश्वर बात्मा है इस प्रकार से 
ईइथर में मत का धारण करे ॥३॥ 
प्रतीकाधिकरणम्‌ ॥ ३ ॥ 
प्रतीकेन्‍हंदष्टिस्ति. नवा.. बद्याविभेदतः | जीवप्रतीकयो मंह्मद्वाराइंहछ्टिरिप्यतते ॥ १ ॥ 
प्रतीकृष्वीपासकत्वहानिर्ह्ेक्यवीक्षणे । अचीच्षणे तु मिन्नत्वान्नास्थ्य हंद्प्टियोग्बता ॥ २ ॥ 


श्ष््ट धहाघूत्रशाहुरभाष्यम्‌ [ अभ्याव ४ 


प्रमीक मूति मत आदि द्वारा ब्रह्म की उपासना करनेवाणा, जैसे श्रह्म मं आत्म" 
बुद्धि दी जाती है, बैंते प्रतीक म आत्मबुद्धि नहग्रहध्यान नहीं करे, वयाकि यह 
उपासक वस्तुत प्रह्म है. इससे ब्रह्म मे जहंग्रहध्यान करता ठीव है विश्तु वह प्रतीक 
उपासक बस्तुत प्रतीय रूप नहीं है, इसमें प्रतीक मे अहबुद्धि करना उचित यहीं है । 
यहाँ सत्य हैं कि प्रतीक मे नहर्ष्ट हाती है, अथवा नहीं। पूर्वपल है वि जीव और 
प्रतीक वो वाधहृष्टि के द्वारा ब्रह्म क॑ साथ अभेद होने से ब्रद्य द्वारा प्रतीक मे अह 
इृष्ठि हए है। पिद्धात टैवि वाधरष्टि से ब्रह्म के साथ एकता के चीक्षण ( दर्शन ) 
फरने पर प्रतीरत्व और उपासकत्व वा अभाव सिद्ध होगा । एकत्व के अवोधक्षण रहते 
सो भित्ता से अहरृष्टि वी योग्यता नही है, इससे प्रतीक मे अह॒बुद्धि नहीं होती है -र॥। 


न प्रतोकन हि सः || ४ ॥ 


सना परद्मेत्युपासीतेत्यध्यात्ममथाधिदेपतमा काशो प्रह्मेत्रि' ( छा० शे१८) 
१) तथा आहिस्यो ब्ष्मत्यादेश ! ( छा० ३१६।१ ) 'स॒ यो नाम ब्रद्मोत्युपा- 
स्‍्ते! ( छा० ७१५ ) इत्येयसादिपु श्रतीफीपासनेपु लशय -फि तेष्यध्यात्मप्रद' 
ऋतंव्यों न चेति। फ्ि तावस्माप्तम्‌ ? तेप्वप्यात्मग्रइ एन युक्त'।| कम्म्रात्‌ ( 
अद्गबण :श्रुतिष्पात्मतेन प्रष्तिद्धसात्नतीयानामपि ब्रह्मविकारत्वादू अह्मत्वे सत्या- 
स्मत्योपपनेरितति | 


( मन अस्त वरण ब्रह्म है हस प्रकार उपासना करे। यह अध्यात्म दशन है। 
उसके बाद देवता विपयव दर्शन है, कि आकाश ब्रह्म है इस प्रवार उपासना यरे ) 
दसी प्रकार ( आादित्य ब्रह्म है धहूं उपदेश है ) वह जो नाम भ्रद्य है इस प्रगार में 
उपासना बरन है ) इत्यादि प्रतोद उपच्तनाआ मे सशप होता है वि बयां उससे भी 
अहग्रह बनंव्य है, अपवा नहीं कर्तव्य है। प्रथम प्राप्त क्‍या होता है। ऐसी जिज्ञासा 
होने पर पृव॑ंपक्ष है वि उनम भी आत्मग्रह ( आत्मयुद्धि ) ही युक्त है, क्योक्ति ब्रह्म की 
आत्मह्पता सै श्रुतियों में प्रसिद्धि से और प्रतीवा वी भी ब्रह्मविकारंता से इन्हे ब्रद्मत्व 
डोत पर आह्पश्व वी उपपत्ति से आत्मग्रह युक्त है ॥ 


एव प्राप्ति त्रुम -स प्रतीकेष्यास्ममर्ति बध्नीयात | नहिं स्॒ उपासक' प्रत्ती 
कानि व्यस्तान्यात्मत्येनाऊलयेत्‌। यघ्पुनन्रह्मतिकारत्याअतीयाना अजद्यत्य 
ततशआास्मत्यमित्ति। तद॒प्तत्‌। प्रततीकाभायप्रस्त्भान। पिकारस्यरकूपोपमर्देन हि 
नामादिजातस्य ब्रह्मतमेबाशित भयति। स्परूपोपमर्द च नासादीना छुत 
प्रतवीकृतमात्मप्रहो ब्रा। नच ब्रह्मण आत्मत्याद्‌ बअद्वाटध्न्यपदेशेष्यात्मटष्ट 

प्या, क्‍्तृत्यायनिरा+रणात | कहेत्यादिसेससारघर्मनिराफरणुन हि प्द्मण 
आत्मलोपरेश , तदनिराबरणेन चोपासनविधानम्‌) अतश्वोपासउस्य प्रती 
के समत्यादात्मग्रहो नोपपद्मते, नहि रुचकस्वस्तिस्योरितरेनरात्मत्ममस््ति, 
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खुब्रणोत्मनेच तु अह्मात्मने कत्वे प्रतीकाभावत्रमज्ञमबोचास | अतो न श्रवी- 
केप्यात्महष्टि:ः क्रियने ॥ ४ ॥ 

इस प्रकार प्राप्त होने पर कहते है कि प्रतीकों में आत्मरूप से बुद्धि को नहीं 
लगाना चाहिए। जिससे वह उपासक व्यस्त ( भिन्न ) प्रतीकों को आत्मरूप से अनुभव 
नहीं कर सकता है। जो यह कहा है कि प्रतीकों को ब्रह्म के विकारत्व से ब्रह्मल्व है, और 
उस ब्रह्मत्व से आत्मत्व है, वह कथन प्रतीक के अभाव के प्रसंग से असत है। जिससे 
विकार स्वरूप के उपमर्द ( नाश ) से ही नामादि समूह का बह्मत्व आश्रित ( स्वीकृत ) 
होता है। नामादि के स्वरूप के नष्ट होने पर किस हेतु से प्रतीकत्व वा आत्मग्रह होगा, 
ओर प्रतीकविपयक ब्रह्मदृष्टि उपदेणों मे ब्रह्म के आत्मत्व से आत्महृष्टि नहीं कल्पित 
हो सकती है। क्योकि इन उपासनाओं में कतूंत्वादि का निराकरण नहीं होने से आत्मा 
को ब्रह्मत्व नहीं है, जिससे कतुंत्वादिकप संसारधर्मं के निराकरण से ब्रह्म के आत्मत्व 
का उपदेश होता है कि ब्रह्म आत्मा है, और उस क॒तुंत्वादि के अमिराकरण से उपासना 
का विधान है । इससे उपासकों को प्रतीकों के साथ समता से आत्मग्रह नहीं उपपन्न 
होता है। जिससे सुबर्ण के विकार होते भी रुचक और स्वस्तिक को परस्परात्मकत 
( अभेद ) नहीं है, वेसे ही ब्रह्म विकार भी जीव और प्रतीक का अभेद नहीं है । 
जैसे सुवंगरूप से रुचक और स्वस्तिक अभिन्न हैं। वैसे ब्रह्महप से प्रतीक और उपासक 
के एकत्व होने पर प्रतीक के अभाव के प्रसंग को कह चुके है । इससे प्रतीकों में आत्म- 
दृष्टि नहीं की जाती हैं ॥ ४ ॥ 

ब्रह्मच्टयधिकरणम्‌ ॥ ४ ॥ 

किमन्यधीत्रहणि स्थादन्यस्मिन्‌ चह्मघीरुत | अन्यहष्टयो पासनीये ब्रह्मान्न फट्दत्वतः ॥ ६॥ 
उत्क्र्पतिपरव्वान्यां महाधष्टयान्यचिन्तनम्‌। भनन्‍्योपास्त्या फल दत्ते बह्म तिथ्याद्यपास्तिवत्‌ ॥ 

( आदित्य ब्रह्म है यह उपदेश है ) इत्यादि प्रतीकोपासना वोधक वाकयों में, 
आदित्य भौर ब्रह्मशब्द के समानाधिकरण होने से, आदित्य ब्रह्म है और प्रह्म जादित्य 
है | ऐसी दृष्टि हो सकतो है । तथापि हीन में उत्तम दृष्टि से हीन का आदर होता है 
इससे आदरजन्य पुण्य माना जाता है, उत्तम में हीन दृष्टि से उत्तम का निरादर- 
तिरस्कार होता है । इससे निरादरजन्य पाप माना जाता है, इसलिए मन, आकाण, 
भादित्य, नाम आदि में ही ब्रह्मदष्टि कतंव्य है कि जिससे उत्कर्प ( अतिदय-श्रेष्ठता ) 
वोध से आदर सिद्ध हो । संशय है कि क्‍या अन्य बुद्धि ब्रह्म में करना चाहिए, अर्थात्‌ 
सूर्यादि दृष्टि से ब्रह्म की उपासना करती चाहिए। अथवा ब्रह्मबुद्धि अन्य में करना 
चाहिए, ब्रह्म दृष्टि से अन्य की उपासना करनी चाहिए। पृव॒॑पक्ष है कि ईदवरलप 
ब्रह्म फलदाता है, इससे अन्य दृष्टि से ब्रह्म की उपासना कर्तव्य है। यिद्धान्त है कि 
ब्रह्म दृष्टि से अन्य की उत्कपता होती है । दूसरी वात्त है कि चब याबय में ब्रह्म भब्द 
से इति थब्द परे है । ( न वेति विभाषा ) यहाँ के समान ( इत्तिदब्दः पदार्थविपर्यास- 
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वृत्‌ ) इति शब्द अपने सम्ब थी पद वे भआर्थ वी विपरीत करता है, इससे यहाँ इति 
शाद ब्डाशब्द को लक्षण द्वारा ब्रह्म दृष्टिपरव करता है, इसठिए ब्रद्म हृष्टि से आय का 
चिल्न कताप है। ईश्वर पृज्यादि हृष्टि स्त अतिथि वे सेवा से जैसे ब्रह्म फल देता है, 
वंस ही अय वी उपासना स भी ब्रह्म फठ देता है ॥ १-२ ॥ 


च्रद्मदष्टिरत्कपात्‌ ॥ ५ 


तेप्वेतेदाहरणे/यन्य. सशय --जिमादित्यादिसष्टयो ब्रह्मण्यध्यसितस्यां 
किया अद्यतशिरादित्यादिध्यिति। कुत सशय  सामानाधिकररण्ये कारणा- 
नवधारणातव्‌ । अपन हि ब्द्मशब्दस्यादित्यादिशब्द- सामानाधिकरण्यमुप- 
लब्यते, 'आदित्या ब्रह्म प्राणा ब्रह्म त्िधदूम्नद्दे त्यादिसमाननिभक्तिनिर्देशास | 
नचाप्राज्षस साम्रानाधिररण्यमयऊंत्पते, अथोग्तरप्चनत्तादू ब्रद्मदित्यादि” 

नाम्‌। नहिं भयति गौरश्व इति सामानाधिफरण्यम्‌ | नंनु प्रकतिविकार- 
भाणाद अद्मादित्यादीना सुन्छगायादिधत्मासानाधिकरण्य स्वथात्‌ | नेत्युल्यते । 
वित्रारप्रयित्यों छोत्र प्ररतिसामानाधिकरण्यात्स्यातू। ततश्व प्रतीकासापप्र- 
सट्ठमयोचास | परमात्मवाक्य चढ़ तदानीं स्थात्ततम्थोपासनाधिकारों बाध्येत । 
परिमितविकारोपादान च व्यथम्‌। तस्माद्‌ ब्राह्मणे5प्रिवेश्यानर इत्यादियद- 
न्यनर्ान्यन्ट्रग्रध्यासे सति क फिंटश्रिरध्यस्यतामिति सशय | तत्रानियमी 
नियममारिण शाद्रस्याभागादितये॑ प्रापमू। अधथया55द्त्यादिद्टय एय 
भदाणि उत्तव्या इत्येय॑ प्राप्तम्‌) एवं द्यादित्यादिदृष्टिभिन्रक्योपासित भवति 
नद्यपासन थे फलयद्िति शास्रमयांदा | तस्मान्न शरद्मादष्टिरा दित्यादिष्विति | 


( मनो ब्रह्मेत्युपासोत ) इत्यादि पृवत्थित उते ही उदाहरणा विपयक अन्य 
संशय है कि क्‍या आदित्य आादि दृष्टि पा ब्रह्म में अध्यास करता चाहिए, अथवा ब्रह्म 
हृट्टि का आदित्यादि म॒ अध्याध वरना चाहिए ! अर्थाव्‌ ( मनीअश्येत्युपासीत ) इन्या दि 
उपासता विधि के श्रवण से य वावय सेव बाधरहष्टि से प्रह्मवोबपरक नहीं हैं। भिन्त 
ब्रह्म जादित्यादि का अभेद हो नहीं सकता है, इससे ये वावय सय अध्यास द्वारा 
उपाम्ननापरक हैं चहाँ कैसे अध्यास वरना चाहिए। राग्य केसे होवा है, तो कहा जाता 
है कि समानाधिकरणता मे ( नीछोघट ) नीछ घट है, इत्यादि के समान विश्वेषण 
पिद्चेष्यभावादि रूप कारण के अनवधारण स सशय होता है। इन वाक्‍यों म प्रह्मशब्द 
वी आदित्यादि झब्दा के साथ समानायिरणता ( अभेदबोधकत्वरूप समानविभत्तिवता ) 
उपब्ब्य ह्ाती है ( आदित्य ब्रह्म है, प्राण ब्रह्म है, विद्युत ब्रह्म है) इत्यादि समान 
( कुप एक ) विभक्ति के निर्देश से समानाधिकरणता है। ब्रह्म और आादित्यादि 
शादा के अर्थास्तर के (भिन्न भिन्त अथ के ) वांचव होने से इसका आजजस ( मुख्य 
क्त्वव ) समानाधिरण सिद्ध नही हो सकता है, जिससे गो अदव है, ऐसी समानाधि- 
ग्रणता नहीं होती है। यदि कहा जाय कि ब्रह्म और बादित्यादि वों मृतिदा और 
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गराव आदि के समान प्रकृतिविकारभाव ( उपादानोपादेयता ) से समानाधिकरणता 
होगी, तो कहा जाता है कि ऐसा नहीं हो सकता है। जिससे इस प्रकार प्रकृति के 
साथ विकार की समानाधिकरणृता से विकार का सर्वंथा विछप होगा। उससे प्रतीक 
के अभाव का प्रसंग होगा, वह कहा जा चुका है | उस प्रतीक के अभाव काल में यह 
परमात्मा का बोधक वाक्य होगा और उससे उपासना का अधिकार बाधित होगा । 
परमात्मवाक्य पक्ष में परिमित सूर्यादि विकारो का ग्रहण व्यर्थ होगा, सब विकार 
कारण दृष्टि से त्रह्म हैं। उससे ( ब्राह्मण वेश्वानर नामक अग्नि है ) इत्यादि के समान 
अन्य में किसी अन्य की हृष्टिप अध्यास के सिद्ध होने पर किसमें किस दृष्टि का 
अध्यास कर्तव्य है, और किया जाय, यह संशय होता है । पुवंपक्ष है कि नियमकारक 
शास्त्र के अभाव से वहाँ अनियम है, इच्छा के अनुसार अध्यास किया जा सकता है 
ऐसा प्राप्त होता है, अथवा ब्रह्म में आदित्यादि दृष्टि ही करना चाहिए ऐसा प्राप्त 
होता है, जिससे इस प्रकार से आदित्यादि दृष्टि द्वारा ब्रह्म उपासित ( उपासना का 
विपय ) होता है । ब्रह्म की उपासना फलवती होती है, यह शास्त्र की मर्यादा है, जिससे 
आदित्यादि में ब्रह्महृष्टि नहीं कतंव्य है । 

एवं प्राप्ते त्रमः--ब्रह्महष्टिरवादित्यादिपु स्यादिति। कस्मात्‌ ९ उत्कपीत्‌ । 
एबमुत्कर्पणादित्यादयो इृष्टा भवन्ति, उत्कृष्टवप्ठेस्तेप्वध्यासातू, तथाच लौकिको 
न्यायोउनुगतो सवति | उत्कृष्टद्ाट्टहिं सिक्ृष्टेड्ध्यसितव्येति लोकिको न्याय: । 
यथा राज्ष्टिः क्षत्तरि, स चाउुसतव्यः विपयेये प्रत्यवायप्रसज्ञात्‌। नहि 
छ्त्तदृष्टिपरियृहीतो राजा निकप॑ नीयसानः श्रेयसे स्यात्त्‌। नमु शास््रप्रामाण्या- 
दनाशट्डूतीयोजत्र प्रत्यवायप्रसद्ध:फ, नच लौकिकेन न्यायेन शाखीया दृष्टिनि- 
यन्तुं युक्तेति। अन्नोच्यते-निधीरिते शास्रार्थ एतदेव॑ स्यात्‌ । संदिग्धे तु 
तस्मिस्तन्निणय॑ प्रति लॉकिक्रोडपि न्याय आश्रीयमाणो न विरुध्यते, तेन चो लक 
प्टप्रयध्यासे शाद्रर्थडबधायमाणे निकृष्टद्ष्टिमध्यस्यन्प्रत्यवेयादिति झ्िप्यते | 
प्राथम्याच्चादित्यादिशब्दानां मुख्याथत्वमत्रिरोधाद्ुह्वीतव्यप्‌ | ते: स्वा्थब्रृत्तिभि- 
रनद्वायां बुद्धो पश्चादवतरतो त्रह्मशब्दस्य सुख्यया वृत्त्या सामानाधिकरण्या- 
सम्भवाद ऋअह्मदृष्टिविधाना थतेवावतिछते । इतिपरत्वादपि श्रद्मशब्दस्थेप एवार्थो 
न्‍्याय्यः | तथाहि बद्येत्यादेश? “अद्योत्युपासीत” अद्लेत्युपास्ते! इति च सर्चन्ने- 
तिपरं बअद्मशव्दमुच्चास्यति झुद्धांसल्वादित्यादिशव्दान्‌। ततश्वथ यथा शुक्तिकां 
रजतमिति प्रत्येतीत्यत्र शुक्तिवचन एबं झुक्तिकाशव्दों रजतशब्दस्तु रजत्तप्न- 
तीतिलक्षणाथ: प्रत्येत्येष हि. केचलं रलतमसिति नतु तत्न रजतमस्ति, एचस- 
आप्यादित्यादीन्ब्रहति प्रतीयादिति गम्यते। वाक्यशेपोषपि च॑ हितीयानि- 
देंशेनादित्यादीनेबोपास्तिक्रियया व्याप्यमानान्दर्शति--स य एतमेवं 
विद्वात्तादित्य ब्रद्मेत्युपास्ते! ( छा+ ३।१६।४ ), यो चाचं ब्रह्मेत्युपास्ते! ( छा० 
७।२॥२ ), “'यः संकल्पं अह्मत्युपास्ते! ( छा० ७४३ ) इति च । यत्तक्त त्रद्मेपा- 
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सनमेयायादरणीय फलपत्त्यायेति | तदयुक्तप्र ! उक्तेन न्यायेनादिप्यादीनामे नो 
चास्थ यायामात्‌। फल लतिश्याद्यपासने इयप्रादित्यायपासनेडपि पहन 
दास्यति सर्याध्यक्षव्यात्‌। पर्णित चेतत्‌ 'फलमत उपपत्ते? जञ्र० स॒० शन३८) 
इत्यज | ईदृश चाज ब्ह्मण उपास्यत्व यत्तत्ीजेपु नदूरष्रथवन्यारोपण प्रतिमा- 
दिप्यिय विष्ण्यादीनाम | ४ ॥ 


ऐपा प्राप्त होने पर बहते हैंबि आदित्य भादि मे ब्रद्म॑दष्टि हा वतव्य होगी, 
ऐस्ली क्सि हेतु से होगी । तो कहा जाता है दि उल्मपं हेतु से होगी जिससे इस प्रवार 
से धादित्य आदि उत्वप ( अतिशंय ) सूप से ह्ट ( चितित-ध्येय ) होते है वयोकि 
उत्कपंदष्टि वा. उनम अध्यास होता है | इसी प्रकार छौकिक न्याय भी अनुगत ( सम्बद्ध 
अनुमृत ) होता है। जिससे छीकिव न्याय हैं कि उल्लृष्ठ बी दृष्टि का निम्ृष्ट 
(हीव ) मे अध्यास वरना चाहिये जेंसे कि राजहृष्टि का क्षत्ता (सारथि ) से 
अध्याप कया जाता है) वह उौकिता याय अनुधरण के योग्य है व्यांकि उत्त 
न्याय से विपरीत यति व्यवहार म प्रत्यवाय का प्रसग होता है। जिससे क्षत्ता- 
की हृष्टि मं गृहीत ( सारथिरूप समझा गया ) अतएवं निकय [ निश्ृष्टता ) को तीयमान 
( प्राप्त विया गया ) राजा श्रेय (शुभ ) के छिए नहा होता है। यदि बहा जाय कि 
दास्त्र की प्रमाणता से यहाँ प्रत्यवाय का प्रसय आश्चवा के योग्य नहा है. छीविक “याय 
से प्राम्त्रीयहष्टि को नियमित करना युक्त नहीं है। तो यहाँ कहा जाता है कि धास््र 
के अर्थ के निर्धारित रहने पर इस प्रकार वा यह क्यन बन सवता है कि शास्त्र के 
जप का लौकिक याय से नियम नहीं करना चाहिये । क्तु उस शासख्त्रार्थ कै सा दिग्ध 
रहन पर तो उसका निर्णय वे” प्रति ( निर्णय के लिए ) स्वीकृत छीकिक पाय भी 
विरुद्ध महा होता है। उत्त लौकिक 'याय से उत्कृष्ट हृष्टि का अव्यास तप शास्मार्थ के 
अववार्यभाण ( निर्णोत निश्चित ) होने पर निद्गष्ट दृष्टि वा उल्लष्ट म अध्यास करता 
हुआ प्रत्मवाय वो प्राप्त करेगा, यह क्यन सघंटित होता है। केवठ जौकिक न्याद ही 
इस निदचका ह॒तु मही है किन्तु आदित्यादि शब्दा की प्रथमता से अविरोधता के 
कारण उनका मुख्याथत्व ग्रहण के योग्य है। स्वाथम वृत्ति (शक्ति ) वाद उन 
आदित्य आदि घब्दो म॒ अवरुद्ध [ उनके निश्चय युक्त ) बुद्धि म पीछे अवतरण करने 
वाडे ( आने वाले ) ब्रद्मशत्द वी मुख्य शक्ति वृत्ति द्वारा समानाधिकरणता के अस्म्भव 
से लगण द्वारा ब्रह्म॒दष्टि विधानाथवत्ता ही वाक्य को अवस्थित है। वाक्य भादित्य 
जादि म ब्रह्महृष्टि का हो विधान करते हैं। ब्रह्मचब्द वी इतिश्वच्धपस्ता स अर्धावु 
ब्रह्मशब्द से इति शब्द के पर रहन से भी यही अथ न्याययुक्त है। जिससे ( जादित्य 
भ्रद्म है यह उपदेश है। ब्रह्म रूप से उपासना करे । ब्रह्माऐेसा जा उपासना वरता है । 
इस प्रकार स॒[ ब्रह्मेत्ि ) यह इति परक ब्रह्मशब्द वा सवन्र उच्चारण वरते है । 
इति रहित शुद्ध आदित्य आदि झब्दा का उच्चारण करते है। उससे जैसे ( गुक्ति का ) 
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सीपी को रजतमिदि, रजतरूप से जानता है, इस वाक्य में शुक्तिका घब्द शुक्तिका 
का वाचक ही होता हैं। रजत शब्द तो रजत की प्रतीति का छक्षणार्थक होता है कि 
यह रजत है इस प्रकार से केवल जान ही रहा है, परन्तु वहाँ रजत है नही । इसी 
प्रकार इन उदाहरणो में भी आदित्य भादि को ब्रह्म रूप से जाने, ऐसा भर्थ समझा 
जाता है। वाक्य शेष भी टितीया विभक्ति के निर्देश द्वारा आदित्य आदि को ही 
उपासना क्रिया से व्याप्यमान ( उपासना के विषय ) रूप दर्शाता है कि ( जो कोई इस 
आदित्व की महिमा को जानने वाला आदित्य की ब्रह्मरूप से उपासना करता है । 
जो वाक्‌ की ब्रह्मरूप से उपासना करता है। जो संकल्प की ब्रह्महूप से उपासना 
करता है ) इत्यादि । जो यह कहा था कि फलवत्ता के लिए यहाँ ब्रह्म की उपासना 
ही आदरणीय है | वह कथन भी उक्त न्याय से आदित्यादि की उपास्यता के अवगम 
( ज्ञान ) से अयुक्त है । सर्वाध्यक्षता ( सर्वस्वामिता ) से जैसे अतिथि आदि की उपासना 
में ब्रह्म फल देता है, अतिथि आदि नहीं देते हैं, वेसे ही आदित्य आदि की उपासना में 
भी ब्रह्म ही फल देगा । ( फलमत उपपत्ते: ) इस सूत्र मे यह व्णित हो चुका है । यहाँ 
ब्रह्म की जो प्रत्वीकों में ब्रह्मदष्टि से आरोप है, इसी प्रकार के ब्रह्म की उपास्यता है । 
जैसे कि प्रतिमा आदि में विष्णु आदि की उपास्यता होती है ॥५॥ 
आदित्यादिमत्यधिकरणम्‌ ॥ ५ ॥ 
जआादित्यादावड्रदष्टिरद्ः रच्यादिधीरुत । नोस्‍्कर्पों वरद्मजत्वेन इयोस्तेनेच्छिकी मत्तिः॥५॥ 
आदित्यादिधियाउड्ानों संस्कारे क्मंणः फले । युज्यतेउतिशयस्तस्मादड्ेप्चर्का दिद्टयतार॥ा 
संस्कार की उपपत्ति से अज्धों में भादित्यादि दृष्टि कतंव्य है। यहाँ संगय है कि 
आदित्यादि में कर्माज्भदृष्टि करना चाहिये अथवा कर्माड् में आदित्य आदि दृष्टि 
कतंव्य है । परू॑पक्ष है कि दोनों के ब्रह्मजन्यत्व तुल्य होने से किसी में उत्कर्प नहीं है 
कि जिससे अन्य में उत्कृष्ट दृष्टि की जाय उससे इच्छा के अनुसार मति ( दृष्टि ) कत्तंव्य 
है। सिद्धान्त है कि अड्धों में आदित्यादि दृष्टि करने से उस दृष्टि से अद्धों का संस्कार 
होता है, उनमें विचित्र शक्ति उत्पन्न होती है, और अज्डों के संस्कार होने पर कर्म के 
फल में अतिथय युक्त ( प्राप्त ) होता है, भादित्य में अद्भधदृष्टि करणों से कर्मफछ में 
अतिशय नहीं हो सकता, क्योंकि आदित्य बिश्षेप कर्माज्ध नहीं है। उससे अज्धों में 
आदित्यादि दृष्टि कर्तव्य है ॥१-२॥। 5 
आदित्यादिमतयश्ाज्लेपूपपत्ते! ॥ ५ ॥ 

थ एवासी तपति तमुद्वीयमुपासीत” ( छा० १३१ ), 'लोकेपु पद्चविध॑ 
सामापासीतः ( छा० शश्१ ), वाचि सप्तविध॑ सामोपासीत? ( छा० शा 
१) 'इयमेवर्गमिः साम (छा० १६१) इसत्येबसादिष्वज्ञावबद्धेपूपासनेषु 
संशय:-किमादित्यादिपूद्वीथादिद्टया विधीयन्ते कि चोद्रीथादिष्वेचा दित्यादि- 
इृष्टय-इति । ततन्नानियमा नियमकारणाभसावादिति प्राप्तम्‌ | नश्मतन्न अह्मण इब 
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फस्यचिदुलर्षपिशेषोउयधार्यते 'ब्रद्म हि समम्तजगप्कारणत्यादपहतपाप्म ला 
दिग्नुणयोगाच्रादित्यादिभ्य उत्सप्रमिति शक््यमयथारयितु न ध्यादित्योद्वीया- 
दीना विक्रारताशिशेषालिचिदुस्स पंतिशेषायधारण कारणसस्ति! अथगा 
नियमेनेयोड्रीथादिमसय आदित्यादिस्पध्यम्येरन्‌ । कस्मात्‌ ? कर्मीत्मक या" 
डठ्गोथादीना फर्मणश्र फत्षप्राप्रिप्रसिद्धे, उद्रीवाहिमतिभिरुपास्यमानां आंदि- 
व्यादय कमीत्मका सन्त फलद्टेतवों भरिष्यन्ति 

( जो ही वह आदित्य तपता है उसकी उद्ग्रीपशप से उपासना करे | पूचिवी अपन, 
अन्तरिक्ष, आदित्य और स्वरगंन्प छोदा म हिवार, प्रस्ताव, उदीय प्रतिहार और 
निधन नामक पाच प्रकार के सप्म की उपासना वरे। आदि, और उपद्रव सहित 
सात प्रत्तार के उन सामा की वा में उपासना करे। यह पृथ्वी ही ऋगू है अगश्नि 
साम हैं) इत्यादि कमाड्डी से अववद्ध [ सम्बद्ध ) उपाधयनाआ मे सशय होता है कि 
क्या आदित्य बादि म उद्दीयादि हष्टियाँ विहित होनी हैं। अथवा उद्रीथादि म ही 
जादित्यादि हृष्टियाँ विद्ीत है ॥ पूर्वपक्ष है कि उनम नियम के कारण के अमाव से 
अनियम है देसा श्राप्त हाता है। जिससे यहाँ ब्रह्म व समान किसी का उाकपहपन 
विश्ञय अवधारित नहा होता है । समस्त जगत्‌ वे कारण से और अपहतपाप्म'वादि 
गुणा ५ सम्बंध स ब्रह्म आदित्य आदि से उाहण है इस प्रदार निर्वारण क्या ना 
सता है। परवु आदिय और उद्गेयादिय विवारत्व के अविशेष ( तुल्य ) हाने 
से उक््पविशेष वे अवधारण म बोई कारण नही है। बथवा उद्रीधादि बुद्धियाँ नियम 
से ही आदित्य आदि म॑ वध्यस्त वी जायगीं । यदि कहा जाय कि विस हेनु से एसा 
हागा, ता कहा जाता है कि उद्रीवादि के वर्माप्मक होन से और कमे से फ्ठप्राप्लि 
वी प्रसिद्रि स एस। होगा । उद्गीयादि हृष्टि से उपास्यमात आदित्य बादि वर्मा मंक 
हाते हुए फठ क॑ हेतु होगे । 

चतथाच हुयमेजरगप्मि साम ( छा० १॥६।९ ) क्ष्यत्र वदतनेतव्यामृन्य- 
ध्युड मात्र! ( छा? (६१ ) इत्यस्शादेन प्रथित्री निर्दिशति सामशदेनाम्रिप्‌, 
संघ प्रथि-यग्स्योकेक्सामदष्टिचिकीपोयासयक्रापते ने ऋफ्सामयों प्रथिव्य 
प्रिटष्टिचिकीपोयाम्‌। क्षत्तरि डि राचरष्टिकरणाद्राज्शस्द उपचर्यते न रातनि 
लत्तशन्द | अपि च लोफेपु पश्चम्रिघ सामोपासीत! ( छा? २२१ ) इत्यथि- 
करणनिर्देशाल्लेफे पू, सामाभ्यसिपतव्यमितति, प्रशीें,। एतल[हपठ, प्रग्श[यु फोह्ाग! 
(छा० २११५८ ) इति चेतदेव दर्शयति | प्रधमनिर्दिष्टेपु चादित्यादिपु चरम- 
निर्दिष्ट तह्माध्यस्तमू आदित्यो अक्येयादेश ? (छा० ३॥१८॥१ ) इत्यादिपु। 
प्रथमनिर्दिष्टाश्व प्रथिव्याटयश्वर॒मनिर्दिष्टा टिफ्रारादय 'प्रिथियी हिंफार ! ( छा० 
गर१) इन्याविशुतिषु। अताउनद्वेप्यादित्याडिष्पद्ममति(नि)लेप इत | 

इसी प्रदार ( यह प्रृथिवी ही ऋग है, अग्नि साम है ) यहाँ पर (सो बह अग्नि 
तामक साम दस एथियी तोॉमक ऋषच पर अम्युद्ध ऊपर स्थिर है) इस प्रश्र ऋछ 


पादः १] आदित्यादिमत्यधिकरणभाष्यम्‌ ९छ० 


भर 


आब्द से पृथ्वी का और सामणब्द से अभि का श्रुति निर्देश करती है । वह निर्देश 
पूथिवी और असप्लि में क्र से ऋक्‌ और साम दृष्टि की चिकीर्पा ( करने की इच्छा ) 
होने पर सिद्ध होता है। ऋक्‌ और साम में पृथिवीहप्टि और अभिदहृप्टि करते की 
इच्छा होने पर वह निर्देश नही सिद्ध हो सकना है। जिससे सारथि मे राजहृप्टि करने 
से उसमें राजा शब्द का उपचार (गोण्‌ प्रयोग) किया जाता है । राजा में सारथि गदद 
का उपचार प्रयोग नहीं किया जाता है। इसी प्रकार पथिवी आदि में ऋणगादि हृप्टि 
के विना पृथिवी आदि शब्दों का प्रयोग नहीं हो सकता है ( लोकों मे पाँच प्रकार के 
साम की उपासना करे ) इस प्रक्रार अधिकरण रूप से लोक के निर्देश से लोको में 
सामों का अध्यास करना चाहिये ऐसी प्रतीति होती है | ( यह गायत्र साम प्राण में 
प्रोत-स्थिर है ) यह श्रुतिवचन इसो प्रकार दर्शाता है, ( आदित्य ब्रह्म है) इत्यादि 
'चाक्‍यों में प्रथम निर्दिप्ट आदित्य आदि में पद्चात्‌ निर्दिष्ट ब्रह्म अध्यस्त है । ( पृथिवी 
हकार है ) इत्यादि श्रुतियों में प्रथम निर्दिष्ट पृथिवी आदि हैं पदचात्‌ निर्दिष्ट हिंकारादि 
है, इससे अद्भ भिन्न आदित्य आदि में अद्भ मति का निशक्षिप अध्यास होता है ॥ 
एवं प्राप्ते त्रूम:--आदित्यादिमतय पएबाड़ेंपूद्वीथादिपु क्षिप्येरन्‌ । कुतः ? 
उपपत्तेः। उपपद्यते ह्ोबरसपुर्वेसन्निकर्पादादित्यादिमतिभिः संस्क्रियमाणेपूद्ी- 
थादिपु कर्मसमृद्धिः। “यदेव बिद्यया करोति श्रद्धयोपनिपदा तदेव वीयबत्तरं 
सवति! (छा० १।११० ) इति च विद्याया: कमसमृद्धिहेतुत्व॑ दर्शयति | 
भवतु कर्मससद्धिकल्षेप्वेदं, स्व॒तन्त्रफलेपु तु कथम्‌ थ एतदेव॑ बिद्वांल्लोकेपु 
पद्मविध सामोपास्ते! (छा० २।९३ ) इत्यादिपु, तेष्वप्यधिक्रताधिकारात्प्र- 
कृतापूर्वसन्निकर्षणेब. फल्कल्पना युक्ता गोदोहनादिनियमवन | फलात्मक- 
त्वाब्ादित्यादीनामुद्रीयादिभ्यः कर्मास्मकेभ्य उत्कर्पोपपत्तिः | आदित्यादिय्ा- 
प्रिलक्षणं हि कर्मफलं शिष्यत्ते शुतिपु। अपिच ओमित्वेतदक्षरसुद्गोथमुपासीत” 
(छा० १९९ ) 'खल्वेतस्येबाक्षरस्योपव्याख्यानं भवति! ( छा० १॥११० ) 
इति चोह्रीथमेबोपास्यत्वेनोपक्रस्यादित्यादिमतीविंदधाति । 
इस प्रकार प्राप्त होने पर कहते है कि उद्गीथादि अद्धभो में आदित्यादि की दुद्धि 
ही क्षिप्त अध्यस्त की जायगीं । ऐसा किस हेतु से होगा, तो कहा जाता है कि उदपत्ति 
से होगा, जिससे अपूर्व ( कर्मजन्य अहृष्ठ ) के साथ सलन्निकर्ष ( संवन्ध ) से ऐसा 
उपपन्न [ सिद्ध ) होता है कि आदित्यादि दृष्टि से उद्गीथादि के संस्कारयुक्त होने पर 
अहृष्ठ द्वारा कर्म की समृद्धि ( फलवृद्धि ) होती है। विद्या और श्रद्धा से युक्त हो कर 
उपनिपद-उपासना सहित जो ही कर्म करता हैं, दह कर्म अतिवलूवत होता है । 
यह श्रुति विद्या के कर्मंसमृद्िहेतुत्व को दर्शाती है। यहाँ धंका होती है कि कर्म की 
समृद्धि रूप फलवाले उपासनाओं में ऐसा हो सकता है ! परन्तु ( जो इस प्रकार जानने 
वाला विद्ान्‌ लछोकों में पांच प्रकार के साम की उपासना करता है। उसको भोग देने 
के लिए ऊपर और नीचे के लोक समर्थ होते हैँ। इत्यादि स्वतन्त्र फछ वाली 
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उपासनाओं मे अज्लञा मे अनदुदृष्टि केसे अध्यक्त हीगी। तोड़ा जाता है कि उन 
उपासमाजो मे सी कम भे अधिउत्त वा अधिणर होले ने प्रशत् शपुर्द थे शाण सत्यितर्प 
पे ही गोदोहतादि नियम के समान फठ की बता युक्त है। अर्थात्‌ जैसे स्वतन्ध पशु 
हप फठ बाला भी गेतेहन का अप वा प्रघयन रूप अद्धात्मत द्वार की अपेसादृर्वेक 
ही उसका फंड माता गया है। इसी प्रशार ओेक़ादि फ़्लबारी उपाध्याओंम भी 
वर्मंसम्थाथी अप्रूव रथ जग द्वारा ही फछ वी कत्पना युक्त है । वयोकि कर्मों म अधिकृता 
वा ही अज्ञाप्रित उपासनाओं मे अधियार है। आदित्यादि के पठ्स्वस्प होते से वन 
स्वस्प उठीवादि ये उन ? उल्वय वी. उपपत्ति होती है। जिशयसे ध्रत्ियों भ आदित्य 
नी प्राप्तिल्प क्मफ्छ का उपदक्श दिया जाता है। इससे उल्लर्प के अनवधारण स 
अनियम वहा था वह अयुक्त है। दुपरी बात है कि (ओम इस अक्षरूप 
उद्ीथ की उपासया करे । इस बक्षर का ही स्मतमत्वादि ग्रुथ रए उपब्याध्याव है ) 
इस प्रकार उद्बीय वा ही उपास्य रूपसे उपक्रम बरके उससम आर्त्यादि हृष्ठि या 
श्रुति विधान करती हैं । 

य्त्तमुट्टीथादिसतिमिस्पास्यमाना आदित्यादय क्मंभूय भूत्या फल फरि 
पयन्तीति | चदयुक्तम्‌। स्वयमेधोपासनस्य फर्मप्वात्फलयत्त्वे पपत्तेट | आदित्या- 
दिभावेनापि च दृश्यमानानामुद्रीयादीमा क्मोत्मक्तानपायातू । 'तदेतदेवस्या- 
मृच्यध्यूट भाम (द्वा० 0६९, इति तु लाभ्षणिफ एप प्रधिव्यम्योंफ्रेक्सामश 
व्वश्रयोग । लखणा न यथासम्भय सनिस्षेन पिप्र्टेम वा स्पार्थसम्बन्धेत 
प्रवर्तते। तत्र धप्यक्मामयों प्रमिव्यप्रिहष्टिचेद्रीपों तथापि प्रसिद्धयो-ह 
क्सामयोमें देनानुवीतनाण्रधिव्यम्य शव सनिधानात्तयोरेग्रेप ऋफ्सागशब्द- 
प्रयोग ऋफ़्सामसम्बन्धादिति निश्चीयते । क्षतुशब्दोडपि दि कुतशित्त्वारणा- 
द्राजानमुपत्पन्न नियारयितु पार्यते ! इयमेंय7! (छा० 2६१) इत्ति च 
यवाधरन्यासस्च फय प्रथितरीमप्रधारय॑ति। प्रधिव्या हि ऋखवेडघधाय 
साण इसमगेचेत्यक्षरस्यास स्थात्‌। 'य एये विद्यान्साम गायतिः (छा० ३ 
७७ ) इति चाद्वाश्रयमेय पिन्नानमुपसहरति न प्रविव्याद्याश्रयप्र्‌ । 

जो यह कहा का कि उद्गीयादि मति ( दृष्टि ) से उपास्यमान ( उपासित ) भादित्य 
आदि वर्मभृय ( बभाव-कर्मास्मंक्ता ) का ग्राप्त होकर फछ देगे वह बहुना अयुत 
है। जिससे उपासना के स्वय ही कप्रत्द होने मे उद्दीप्ते फल की धिद्धि होती है। 
भाहित्यादित्प से हृहममान ( उपास्य ) भी उद्ीवादि वे वर्मात्मक-व के नए नहा होन 
स उससे प? की सिद्धि होती हैं भाव है कि किसी तजस्वी बारूफ को कटा जाता हैं 
कि यह बालक अग्नि हैं ता वह वल्युत क्षप्ति नही हो जाता है. इसी प्रदार पर्माज्र 
चर्मन्ध उद्रीयादि भ आदिस्षादि हि करत पर व क्सीज्ञ वस्तुत जादित्यादि नहा हो 
जाडे ह, इस बद्भा म बनद्धभ हप्टि अविर्द है । ( बह यह अभ्निव्प सम भूमित्प 
ऋष के ऊपर स्थिर है ) यह तो छाक्षणिक ही वृवियी और अग्नि मं ऋषू और साम 
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शब्द का प्रयोग है, अनु में अद्भ इप्टि निमित्तक नहीं है । लक्षणा सम्भव के अनुसार 
सचिक्षप्ट वा विप्रकृप्ट ( समीप वा दूर ) स्वार्थ के सम्बन्ध से प्रवृत्त होती हे । जेंसे 
( गद्धायां घोष: ) यहाँ सन्निक्ृप्ट संयोग संबन्ध से लक्षणा होती है, ( अग्निर्माणवकः ) 
यहाँ शुचित्वादि गुणवत्त्वादि द्वारा लक्षणा होती है। वैसे ही ऋक साम में पृथिवी अम्रि- 
दृष्टि पक्ष म भी ऋक्‌ साम में प्रथिवी अभि दृष्टिकप सम्बन्ध से ही ऋगादि पद की 
पूथित्री आदि में छक्षणा है। यहाँ यद्यपि ऋक्‌ और साम में पृथिवी और अमभिद्ृष्टि 
करने की इच्छा है, तो भी प्रसिद्ध ऋक और साम के भेद से, अनुकीर्तन से ( पृथक 
कथन से ) और पृथिवी तथा अभि के सन्निधान से उस पृथिवी अभि में ही ( एतस्यामृू- 
च्यध्यूढंसाम ) यह ऋक साम बब्द का प्रयोग है। ऋक्‌ और साम के सम्बन्ध से 

ऐसा नि३चय किया जाता है। भाव हैं कि ( तस्माहच्यध्यूढ साम गीयते ) यह प्रथक्‌ 
प्रसिद्ध ऋक्‌ साम का प्रयोग है ( एतस्यथामृचि ) यहाँ भी उनके ग्रहण से पुनरुक्ति होगी, 

इससे पृथिवी भश्नि के सन्निधान से प्रथिवी और अम्नि में ही छाक्षणिक प्रयोग है। यदि 

कहो कि पृथिवी अग्नि में ऋक्‌ साम की दृष्टि के बिना ऋक्‌ साम पद का लक्षणा से 
प्रयोग हो तो क्षत्ता में भी राजरृष्टि के बिना राजशब्द का प्रयोग होना चाहिये तो कहा 
जाता है कि सरथचर्या आदि किसी कारण से सारथि शब्द भी राजविपयक प्रयुक्त 

होता हो तो उसका चारण नहीं कर सकते हैं। दूसरी वात हैँ कि प्रयोग देखने पर 
निर्मित्त कहना चाहिए। निमित्त के होते से प्रयोग की श्राप्ति नहीं की जाती है। 

( यही ऋक है ) यह वावय अक्षर विन्यास ( वाक्यरचना ) के अनुसार ऋक्‌ के ही 

पृथिचीत्व का अवधारण करता है कि यह पृथिवी ही ऋक स्वरूप है । पृथिवी के 

ऋचषवत्व के अवधार्यमाण ( अवधारण का विषय ) होने पर तो (यह ऋक ही है ) 

इस भ्रक्रार का अक्षरों का विन्यास होगा | ( जो इस प्रकार जानने बाला होता हुआ 

साम का गान करता है ) यह वाक्य अद्भरूप आश्रय वाला विज्ञान का उपसंहार 

करता है। पृथिवी आदि के आश्रित विज्ञान का उपसंहार नहीं करता है । 


तथा ल्ोकेपु पद्मविध॑ सामोपासीतः (छा० २२१ ) इति। यद्यपि 
सप्तमीनिर्दिष्टि लोकास्तथापि साम्न्वेव तेडध्यस्येरन्द्वितीया निर्दशेन साजम्न 
उपास्यत्वावगसात्‌ | सामनि हि लोकेष्वध्यस्यमानेपु साम लोकात्मनोपादितं 
मसवत्ति, अन्यथा पुनर्लोकाः सामात्मनोपासिता: स्युः। एत्तेन 'एतहायत्र प्राणेपु 
प्रोतम” ( छा० २।१११ ) इत्यादि व्याख्यातम्‌। अत्रापि ठुल्यों छितीया- 
निर्देश---अयथ खल्वमुमादित्यं सप्तविधं सामोपासीतः ( छा० श६॥१ ) इति, 
तत्रापि समस्तस्य खलु साम्न उपासस साधु! ( छा० ९१॥१ ) इति तु पद्ध- 
विधस्या (छा० २७२ ) 'अथ सप्तविधस्थ” ( छा० श८१ ) इति च साम्र. 
एवोपास्यत्योपक्रमात्तस्मिन्नेत्रा दित्यावध्यास: | एतस्मादेव च साम्र उपास्यत्वा- 
बगमात्‌ प्रथिवी हिंकार ( छा? श२१) इत्यादिनिर्देशविपययेडपि हिंकारा- 
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विप्वेव पृथिव्यादिदृष्टि.। तस्मादनन्नाश्या आदित्यादिमतयोडब्नेपूढ़ीथादिपु 
क्रिप्येरशिति सिद्धम ॥ ६॥ 

इसो प्रवार ( जोबो मे पाँच प्रवार के साम्रो बी उपासना करे ) इस बावय में 
यद्यपि सप्तमी विभक्ति युक्त पद से लोक निर्दिप्ठ हैं, हो भी साम म हो वे छोक अध्यस्त 
हगे, अर्थात्‌ लोइहृष्टि से साभ को ही उपासना होगी, जिसे द्वितीया विभक्ति के 
निर्देश से साम के उपास्यत्व वा अवगम-ज्ञान होता है। जिससे साम मे छोवों वे 
अध्यस्यमान ( अध्यस्त ) होने पर लछोकरूप से साथ कपादीत [भध्यात् ) होता है। 
मायथा होने पर तो छोक सामस्‍्प से उपासित होंगे, छोकों की उपासना वी जायगी 
तो क्षितीया विभक्ति बसह्भत होगी। इसीसे ( प्राथो मे यह गायत्र साम प्रोत है ) 
इत्यादि भी व्याध्यात हो गया। अर्थात्‌ इन चावयो म॑ सप्तमी विभेक्ति के भग द्वारा 
लोकस्प से साम वी उपासना बरे प्राणरूप से गायत्र साम उपास्य है यह मर्थ है। 
अन्यथा ध््तमी दितीया दोना विभक्ति का भग करना पढेगा । जहाँ भी तुस्य ही दिनोथा 
विर्भेक्ति का निर्देश है कि [ इस आदित्य वी सप्तविध सामल्प से उपासना बरे) इंति। 
चहाँ भी ( समस्त स्ामे वी उपासना ही साधु--श्रेष्ठ है) यह तो पश्मविघ साम थी 
उपासना है । (अब सप्तविध साम की कहो जाती है) इस प्रकार साम के ही 
उपास्थत्व के उपद् से उस साम म हो आदित्य का अध्यास होता है । इस साम वे 
उपास्यत्व के अध्ृग्रम से ही ( पृथिवी हहिकार है ) इत्पादि निर्देश के विपर्यय से भी 
हिकारादि मे ही पृथिदी आदि हृष्टि वंप्य है, जिससे अनद्ध आदित ( बनज्जञविषयक ) 
बादित्पादि बुद्धियाँ उद्गीयादि अगा म क्षिप्त [ अध्यस्त ) हागी यह बिद्ध हुआ ॥ ६ ॥ 


आसीनाधिकरणम्‌॥ ६ ॥ 

जास्वासनस्य नियम उपास्ताबुत विद्यते। न देद्स्थितिसापेद्द मनो 5<तो नियमी नहिं ॥१॥ 
आयनोत्थानगर्मनर्पिक्षेपस्थानियारणात्‌ । घीसमाधानद्देतुत्याद परिशिष्यत आासनम ॥र॥ 

भासीन ( विशेष आसन युक्त बैंढे हुए ) से उपासना ध्यात निदिध्यासन के सम्भव 
होने से आसोन हो करके ही उपासता ध्यान बरे । सदम है कि उपासना में आधन 
वा नियम नहीं है ( मथवा नियम है ) पूर्वपक्ष है वि उपायना मानस धर्म है, शारोरिक 
नहीं है। मन अपने कार्य मे देह वी स्थिति वी अपेक्षा मही करता है, इससे उपासना 
से आधन का वियम नहीं है। सिद्धान्त है कि उपासना के मानस होते भी चडचठ मन 
से उपायना नहीं होती है, और शयन, उधथान ( खड़े रहना ) तथा गमन से भन के 
विज्ञेप ( चचठता ) का निवारण नहीं होता है। इससे बुद्धि के सप्ताधान ( चचरता- 
इहित एकाग्रता ) के हैतुत्व से आसन पर्तव्यरूप से परिशेष रहता है, इससे उपासना 
में आसन वा नियम है॥ १-२ ॥ 

आसीनः संभवात्‌ ॥ ७ ॥ 
फर्मोद्ठ सम्बद्धेपु लायहुपासनेपु कर्मतन्प्त्वान्नासनादिचिन्ता, नापि सम्य- 


पादः १ || आसीनाधिकरणभाष्यम्‌ ९७२ 


ग्दर्शन वस्तुतन्त्रत्याइज्चानस्य | इत्तरेपु तूपासनेपु किसनियसेत तिएन्नासीन 
शयानो वा प्रवर्तेतेति नियमेनासीन एवेति चिन्तयति | तत्र मानसत्वाद पास- 
स्यानियमः शरीरस्थितेरिति | 

कर्मों के बैठकर, खड़े होकर कितने प्रकार से अनुष्ठान के देखते से, और कर्माजू 
से सम्बन्ध वाले उपासनाओं के कर्माधीन होने से कमेसम्वद्ध उपासनाओं में आसन की 
चिन्ता ( विचार ) नहीं की जाती है। विज्ञान के वस्तु के अबीन होने से सम्यक्‌ दर्शन 
सं भी आसन की की चिन्ता नहीं की जाती है । इतर उपासनाओं में चिन्ता करते हैं 
कि क्या अनियम से खड़े होते हुए, बेंढे हुए वा सोए हुए उपासना में प्रवृत्त हो। 
अथवा नियम से बेंठे हुए ही श्रवृत्त हो। यहाँ पूर्वयक्ष है कि उपासना के मानस होने 
से शरीर की स्थिति का अनियम है । 


एबं प्राप्ते त्वीति--आसीन एचोपासीतेति ) कुततः ? सम्भवात्‌ । उपासन 
नास समानप्रत्ययप्रवाहकरणं, नच त्तद्नच्छुतो घावतो वा सम्सवति गत्यादीनां 
चित्तविज्ञेपकरत्वात्‌ | तिप्रतो5पि देहधारणे व्याप्रतं सनो न सुच्रमवस्तुनिरीक्ष- 
णक्षम भवति | शयानस्थाप्यकस्मादेव निद्रयामिभूयते | आसीनस्य स्वेवंजञाती- 
यको भयान्दोपः सुपरिहर इति सम्भवति तस्योपासनम्‌ ॥ ७॥ 

इस प्रकार प्राप्त होने पर कहते हैं कि आसीन होकर--वैठ कर ही उपासना 
करे । वयोंकि वैठ कर ही उपासना का होना सम्भव है। जिससे समान ( तुल्य ) 
ज्ञान का प्रवाह करना उपासना कही जावी है। गति आदि के चित्त के विक्षेपकारक 
होने से चछते वा दोड़ते हुए की उस उपासना का सम्भव नहीं है । खड़े हुए का भी 
देह के धारण में व्यापास्युक्त मन सूक्ष्म वस्तु के निरीक्षण में समर्थ नहीं होता है । 
सोए हुए का मन भी अकस्मात्‌ ही निद्रा से अभिभूत ( तिरस्छृत-छीन ) होता है । 
आसीन ( बेछे ) के तो इस प्रकार के बहुत दोप सुख से निवारण किए जाते हैं। इससे 
उस आसीन की उपासना का सम्भव होता है ॥ ७ ॥ 


ध्यानान ॥ पट ॥ 


अपिच ध्यायत्यर्थ एप यत्समानप्रत्यग्प्रवाइकरणम्‌। ध्यायतिश्व अशिथि- 
लाहइचेटेपु प्रतिष्टितदृश्िप्वेकविषयाक्षिप्तचित्तेंपूपच॑र्यूमा णो दृश्यते, ध्यार्थतिं, बको: 
ध्यायति प्रोपितवन्धुरिति, आसीनश्वानायासो भव॑ति- तस्मादप्यासीनकेमोई+ 
पासनम्‌ ८ )। 0 

जो समान ज्ञान का प्रवाह करना रूप उपासना है, यह ध्यायत्ति ( ध्येटविश्तरीयीम्र: ४ 
इस धातु का अर्थ रूप है । अर्थात्‌ ध्यान रूप उपासना है। प्रशिधिक ( निवृत्त ) अज्ध 
चेष्ठा वाले, प्रतिष्टित (स्थिर ) दृष्टि वाछे, एक विपय में बाक्षिप्त ( ख्थापित ) 
सित वालों में ध्यायति शब्द उपचार से प्रयुक्त देखा जाता है, कि वक ध्यात करता है, 


आशय पमनक न कं // 


२,८७० प्रह्सूयशाड़ राप्यम्‌ [ अध्याय ४ 


प्रोपित बन्धु बाठा ध्यान बरस्‍्ता है। बासीन अनायात्त ( भायाप्रहित ध्याता ) होता 
है, इससे भी झासीन का वर्मे सूप उपासना है ॥ 5 ॥ 
अचलत्व॑ चापेक्ष्य ॥ ९॥ 

अपिच 'ध्यायतीय प्रथिद्री! ( छा० ७६।१ ) इत्यप्र प्रथिव्यादिष्पचलत्यमे* 
बापेहय ध्यायतियांदी मवति, तथ् लिड्रमुपासनस्थासीगक मेत्ये ॥ ६॥ 

( ध्यान करती हुई के समान पृथिवी निश्चल दिखती है) इस थृति म॑ पृथित्र 
आदि भ अचहरत्व ही की अपक्षा करके श्यायति का वचन है। वह उपाधना का आयोन 
के कम॑त्व मे टिड्ठ है॥ ९१ 


स्मरस्लि थे )] १० )| 


स्मस्नत्यपि च शिप्टा उपासनाइलेनांसनप्ु--श्षुवी ठेशे श्रतिष्टाप्य स्थिर- 
मासनमात्मन ” ( गी० ६११ ) इत्यादिता । अत एंय पद्ाकादीनामासनपिशे- 
पाणामुपदेशों योगशास्तर ॥ १० ॥ 

विष्ट छोग॑ उपासना के अज्ञरुप से आतन का स्मरण [ वथन ) भी करते हैं 
( शुचिदश म अपना स्थिर आसन दो प्रस्थापित करके योग का अभ्यास करे ) इत्यादि 


स। आसन के ध्यान सम्मेब से ही मोगशासत्र भ पद्म पिंद्ध आदि आख़नों गा 
ठादेग है ॥ १० ए 


एमग्रताधिसरणम ॥ ७ ॥ 

दिग्देशकाछनियमो विद्योथ न विद्यते। विद्चते देदिकयेल पर्मण्येतस्थ दर्शनातूत १ ॥ 
एकाह्स्याविशेषेत दिगादिन नियम्यते। 'मनोनुकृएर इत्युक्तेईेशर्य देशभाषणम ॥ २॥ 

वक्त उपासनाएँ कहाँ दर्वेव्य हैं? जहां वि श॒वाग्रता हो सके वहाँ अविशधेष विधि से 
वर्तेब्य हैं। अर्थात्‌ इनके रिए कर्मों के समान विशेष देशनकाजादि का अहप्दार्थक 
विधान नहीं है। इससे हृष्टफल एकाग्रता जिस दश-काड़ मे ही वहाँ क्तव्य है| संशय 
दै कि दिया, देश और वाद्ध वा नियम उपासनों मे है, भगवा नहों है । ध्रुवंपल है कि 
वंदिक कम दर्द पूर्णमास अप्निहोवादि म इस देझशादि नियत के देखने से और इस 
उपासना के भी वैदिक कर्म होने स देश-कात्पदि का भियम है। पिद्धाम्त है कि. एकाग्र 
की उपायदा सिद्ध होती हे उसम अधितेपरूप से दिज्ञा धादि शामा-य कारण हैं, चाहे 
वियी दिला देश काछ मे उपासना मी जा सती है, इससे विशेष दिदया बादि मियमितत 
गद्दी किय जाते हैं ( शनोप्नुबुके ) इ्पादि उक्ति के ही हप्दावेक देश वा आप है बम 
के समान सहष्थार्थत देद का नियम नहीं है! १-२ ॥ 


यन्नैकाग्रता तत्नाविशेषात्‌ ॥ ११॥ 
दिदेशसालिपु सशय --कि्म्रिस्ति ऋश्विन्रियणों साम्ति वेति | प्रायेण बेदि- 


पाद: १] आपायणाधिकरणभाष्य म्‌ ९८१ 


केप्वारस्भेपु दिगादिनियमदशनात्स्यादिहापि कश्चिन्रियम इति चस्य मतिस्त॑ 
अत्याह दिगेशकालेष्वर्थल्क्षण एवं नियमः। यत्रैबास्य दिशि देशे काले वा 
मनसः सोकर्येणेकाग्रता भव्ति तत्रैबोपासीत, प्राचीदिक्‍पृवौहप्राचीनप्रवणादि- 
चहिशेपाश्रवणात्‌, एकाम्रताया इप्टायाः सर्वेत्राविशेषात्‌ | नम्त॒ विशेषभपि 
केचिदामनन्ति-- 
समे झुचौ शकरावहिवालुकाबिबरजिते शब्दजलाश्रयादिभि: | 
मनोलुकूले नतु चक्षुःपीडने गुहानिवाताश्रयणों प्रयोजयेत | 

(श्रे० २१० ) इति यथेति। उच्यतते--सत्यमस्त्येब॑जातीयको मियमः | 
सति स्वेतस्मिस्तद्वतेषु विशेषेष्वनियन्त इति सुहदभूत्याचाय आचप्ट। 'मनोनु 
कूल्ते! इति चेपा श्रुतियत्रेकाग्रता तत्रेवेत्येतदेव दर्शायति ॥ ११॥ 

दिशा, देश और काल विषयक संशय है कि उपासना में पूर्वादि दिशा, तीर्थादि 
देश और प्रदोषादि कारू का क्या कोई नियम है अथवा नहीं है। यहाँ प्रायः वैदिक 
आर£्मों ( कर्मों ) में दिशा आदि का तियम के देखते से यहाँ भी कोई नियम होगा, 
ऐसी जिसकी सति ( दुद्धि ) है, उसके प्रति कहते हैं कि दिशा, देश और काछूविषयक्‌ 
इृप्ट एकाग्रता रूप अर्थ ( फल ) रूप लक्षण वाला ही नियम है, अर्थात्‌ एकाग्रता फल- 
रूप लिज्ध वाला एकाग्रता से आक्षिप्त नियम है, कि जिस दिशा, देश वा कारू मे इस 
उपासक का मन की एकाग्रता सुकरता ( सुगमता ) से अतायास हो, उसी दिशा आदि 
में उपासना करे । क्‍योंकि [ भ्राचीनप्रवणे प्राग्देशे निम्नस्थाने बेश्वदेव॑ कुर्यात्‌ ) पूरे 
तरफ जहाँ नीची भूमि हो, ऐसे पूर्वदेश निम्नस्थान में वेश्वदेव कम करे । इत्यादि के 
समान, पूर्वदिशा, पृर्वाक्कुकाछ, प्राचीनप्रवण ( पूर्व तरफ निम्नतायुक्त ) देझ्न इत्यादि 
विश्वेप का यहाँ श्रवण नहीं है । इंप्ठ एकाग्रता की भी सर्वत्र अविश्ेषत्ता-तुल्यता है। 
इससे जहाँ एकाग्रता हो वहाँ उपासना करे । यदि कहा जाय कि कोई विज्लेप का भी 
कथन करते हैं, जेसे कि ( सम, पवित्र, शकरा-कंकर, अग्नि, वाछू से रहित, शब्द और 
बतिनिकट जलाशयादि से रहित, मन के अनुकूल, चक्षु।पीडन-मशक से रहित, गुहा- 
तुल्य वातरहित स्थान के आश्रयण करने पर चित्त को परमात्मा में छगावे इति ) 
दो कहा जाता है कि इस प्रकार का नियम सत्य ही है, परन्तु इस नियम के रहेते भी 
तहत विक्षेपों में मनियम है, यह सुहृद होकर आचार्य कहता है। ( मनोष्नुकूछे ) 
यह श्रुत्ति जहाँ एकाग्रता हो, वहाँ उपासवा करे इसी बात को दर्शाती है॥ ११ ॥ 

आग्रायणाधिकरणम्‌ ॥ ८ ॥ 

उपास्तीरनां भावदिच्चमादत्तिः स्थादुता55रूति। उपास्त्यर्थासिनिप्पत्तेयाविदिच्छ नतुपरि ॥ 
जन्‍त्यप्रत्ययततो जन्म भाष्यतस्तत्मसिद्धये | आम्ृत्यावतन न्याय्यं सदा तद्भाववाक्यतः थे 


उक्त उपासनाएँ मरण पर्यच्त कर्तव्य होती हैं जिससे उ मरण पर्यन्त उपासना 
विपयक भी हृए्ट ( श्रुत्तिऊ़्प दर्शंव ) है कि ( प्राययान्तमोंकारमभिध्यायीत ) इत्यादि । 


९८२ ब्रह्मसप्रशाडरभाष्यम्‌ [ अध्याय ४ 


ग्रहाँ छशय हैं. कि उपासनाओ वी आवृत्ति इच्छापयत इच्छा वे अनुसार होगी, 
अथवा मरणपर्य-त होगी पूर्वपत है नि इच्छापर्यन्त आवृत्ति से ही चित्त वी एकाग्रता 
ऋप उपासना शाद के अर्थ वी सिद्धि से उसके बाद म॑ आवृत्ति नहीं करती चाहिए । 
छिद्धात है कि उपासना के फ्टशरप भावी जन्म अन्तिम ( मरणवादित ) प्रत्यय से 
हीवा है, इससे उस भावी जम वी सिद्धि के डिए मरणपयंन्‍्त आवृत्ति न्याययुक्त है, वह 
(दा तद्भावभावित ) दस भगवद्गचन से भी सिद्ध होता है॥ १-२ ॥ 


आ प्रायणात्तज्नापि हि इष्टम ॥ १२ ॥ 

आवृत्ति सर्वोपासनेण्रावर्तव्येति स्थितमाग्ेधधिक्श्णें | तत्र थानि तार 
स्सम्यग्दशनाथोॉ त्युपासनानि तान्ययघातादियत्कार्यपर्ययसानानीति ज्ञातमेवं- 
पामावृत्तिपरिमराणम्‌ , नहि सम्यग्दर्शने कार्य निष्पन्ने यक्नान्तर फिचिच्छासितु 
शफ्यम्‌ | अनियोज्यत्रह्मात्मत्पप्रतिपत्ते शास्रस्यायिषयव्यात्‌, यानि घुनरभ्यु- 
दयफलानि तेप्वेपा चिम्ता--कि क्यिन्तचित्वाल प्रत्ययमावर्त्योपरमेदुत याय- 
ज्वीगमावर्तयेटिति । कि वायसपप्तम ९ कियन्तचित्काल श्रत्ययमम्यस्योत्सजेदा- 
वृत्तियिशिष्टस्योपासनशब्दार्थस्य छतत्वादिति । 

सब उपासनाआ मे बावृत्ति आदरणीय है यह आद्य ( प्रथम ) मधिकरण म॑ स्थिर 
( निश्चित ) किया गया है। उन उपासवाआ मे जो उपासनायें सम्यक दे्शतार्थंक है, 
व तो बवधघात के समान दर्शन रूप वार्यात्मक अवसान ( समात्ति ) बाली हैं, इससे 
इनगो आवृत्ति का परिमाण ज्ञाव ही है। जिमस्ते सम्यगू दशन रूप कार्य वे सिद्ध होने 
पर अन्य किसी यलल का वहाँ श्ञासन ( उपदेश ) नहीं किया जा सवता है । पयोविः 
अनियोज्य ( अप्रेय ) ब्रह्मविषयक आमत्व वी प्रतिपत्ति ( अनुभव ) जिसतवों हुआ है, 
वह अनियोग्य ब्रह्मत्रिययक आधध्मत्व प्रतिपतिवाछा, शास्त्र का अविपय होता है। 
इसलिए उसके शासत्र के अविपयत्व से उसको उपदेश सढ़ी दिया जा सकता है| फिर 
भी जो उपासनाएँ अभ्युदय रूपफ5 बाली हैं, उनके विधव मे यह बिता ( विचार ) है 
कि क्या बिठने कुछ कारा तक प्रत्यय वी आवृत्ति करने उपरत् ( निवृत्त ) हो जाय, 
अथवा जोवनपर्य॑“त भादृत्ति करता रहे। प्रयम प्राप्त क्या है, ऐसी जिशासा होने पर 
पुरदंपत है कि बुछ बाछ तक प्रयय को आाबूत्ति करके त्याग दे, क्‍्याकि आवृत्तियुत्त 
उपाधना बंद के अधथे को आवृत्ति से क्तत्व ( चिद्धत्व ) हो गया । 


एय श्राप्रे श्रुम --आशप्रायणादेवायतेयेलत्ययम्‌+ अन्त्यप्रत्यययशाददृष्टफल- 
प्रापे | समोण्यपि हि जन्मान्तरोपभोग्य फलमारसमाणानि तदनुरूप भाधना- 
जिज्लान प्राथ्णफाले आक्षिपन्ति, 'सजिज्ानों भवति सपियानमेवबरान्ययक्रामति 
यथित्तस्तेनेप श्राणमायाति, प्राणस्तेजमा युक्त सहात्मना यथास+र्पित लोक 
नयति' इति चेय्मादिधुविभ्य , दृणजद्रानिदशेनाथ | प्रध्ययास्त्वेते स्व॒रू- 
पाजुप्त्ति मुक्‌या स्मिन्यम्रायणरालभात्रि भावनायिश्ञानमपैक्तेर्न्‌। तस्माये 


पाद: १ ] आप्रायणाधिकरणमाष्यम्‌ ण्टरे 


प्रतिपत्तव्यफलभावनात्मका: ग्त्ययास्तेष्बाप्रायणादाबृत्तिः | तथाच श्रत्ति: 
सयावत्कतुरयमस्माल्लोकाटति? इति प्रायणकालेडपि प्रत्ययानुबृत्ति दर्शायति 
स्मृतिरपि-- 


ये ये वाउपि स्म्रन्सावं त्यजत्यन्ते कलेवरम | 
तं॑ तसेबति कोन्तेय ! सदा तद्भावभावितः | ( मी० ८।६ ) 


ऐसा प्राप्त होने पर कहते है कि अन्तिम प्रत्यय के व से अहृष्ट फल की प्राष्ति 
होने से मरणपर्यन्त प्रत्यय की आवृत्ति करे । जिससे जन्मान्तर में उपभोग के योग्य 
फल को आरम्भ करने वाले कम भी उस फल के अनुरूप ( सहद्य ) भावनामय विज्ञान 
को मरण-काल में आशक्षेप ( प्राप्त ) करते है। वह मरण-काल में सविज्ञान-भावनामय 
विज्ञान-फल का स्फुरण सहित होता है। विज्ञानसहित ही फल को फिर अवक्रमण 
( गमन-प्राप्ति ) करता है। मरणकाल में जिस छोकादिविपयक चित्तवाला होता 
है, उस संकल्पमय चित्त के सहित यह जीव मुख्य प्राण में लीन होता है । वह प्राण 
( ठेजो ह वाव उदानः ) इस श्रुतिकथित उदान रूप तेज के साथ युक्त होकर और 
जीवात्मा-सहित होकर उसी जीवात्मा को यथासंकल्पित-संकल्प के अनुसार लोक में - 
प्राप्त कराता है, इत्यदि श्रुतियों से और तृण-जल्धकारूप दृष्टान्त से, उक्तार्थ सिद्ध 
होता है | ये उपासना रूप प्रत्यय॒ तो अपने स्वरूप की आवृत्ति को छोड़ कर किस 
अन्य मरणकाल में रहने वाला भावनामय विज्ञान की अपेक्षा करंगे, अर्थात्‌ कर्म के 
समान अद्ृष्ट की अपेक्षा उपासनाएँ नहीं करती हैं किन्तु अन्तकाल में भी दृष्ट प्रत्यय की 
आवृत्ति की ही फलोत्पत्ति के लिये अपेक्षा करती हैं, इससे प्राप्त करने योग्य फल- 
विपयक भावना स्वरूप जो प्रत्यय हैं, उनके विपय में मरणपर्यन्त आवृत्ति कर्तव्य है 
इसी प्रकार की श्रुत्ति है कि ( वह उपासक जीव जितना जैसा ऋतु संकल्पवाला होकर 
इस लोक से गमन करता है, उस संकल्प से युक्त ही परलोक में प्राप्त होकर फल को 
प्राप्त करता है ) यह श्रुति मरणकाल में भी प्रत्यय की अनुवृत्ति को दर्भाती है । 
स्मृति भी है कि (है कौनन्‍्तेय ! जिस-जिस भी भाव-देवादि का स्मरण करता हुआ 
सन्त में शरीर को त्यागता है सदा उसकी भावना से भावित-वासित चित्त बाला होता 
हुआ उसी-उसी भाव को प्राप्त होता है, अन्य को नहीं । ) - 


इति 'प्रयाणकाले मनसाउचल्ेन! ( गी० ८१० ) इति च। 'सखोडन्ततवे- 
लायामेतच्न्य अतिपयद्यते! इति च मरणवेलायामपि कतेंब्यशेप॑ श्राववति ॥| १०॥ 

( मरणकाल में जचल मन से परपुरुष का स्मरण करता हुआ दिव्य परपुरुष को 
प्राप्त करता है ) और ( वह उपासक अन्तकाल में, अक्षितमसि, अच्युतमसि, प्राणसंशि- 
तमसि, इन तीन मन्‍्त्रों का स्मरण करे ) उक्तस्मृति और श्षुत्ति भी मरणकाल मे कर्तव्य 
क्षेप सुनाती है ॥ १२ ॥ 


श्८टछ घझाखचशाटइरसमभाष्यम्‌ [ अध्याय ४ 


वदधिगमाधिकरणम्‌ ॥ ९ ॥ 

जञानिन पापटेशोस्ति नात्तियाइनुपभीगत । आनाश इति शासेपु घोषाज्ञोपो5स्थ विद्यने ॥ 
स्षफप्रोत्मथिया वस्तुमद्विँ्लग न छिप्यत | अश्ेपनाशापप्युक्तायम्े घोषस्तु सार्वक् ॥ 

उस ब्रह्मात्मा के अधिगम अपरोक्ष हाने पर बागामी अध (पाप ) वा अश्टेंप 
( असवन्ध ) होता है । पूर्व क सचित पाप का नाश होता है, उस वा श्रुविस्‍्पृति मं 
व्यपदेश से यह समझा जाता है। शाती को शरीरादि-इृंत पाप का लेप ( भोग ) 
होता है. अथवा नहीं होता है। यह सश्यय है पूर्वपक्ष है कि (नामुक्त क्षीयते कर्म ) 
इत्यादि शास्त्र बे लनुसार उपभोग के बिता पाप दूत नाथ नहीं होता है, थह भार 
में घोष ( कथन ) है, इसमे दसे ज्ञानी को लेप होता है। पिद्धान्त है कि भेर्त्ता, भसग, 
आत्मा के ज्ञान से ज्ञात आत्मवस्तु बी महिमा स हो ज्ञानी म पाप टिप्त नहीं होता 
है । पुष्क रपछादा के समान भरेपष तथा इंपीकालूठ का प्म्रिसे नाश के समान ला 
भी श्रुति में कहे गय हैं। इससे अनाश की कथन अज्ञ में खा्यंक है॥ १-१ ॥ 


सदधिगम उत्तरपूर्वाधयोरःछेपविनाणी तह्थपदेशात्‌ || १३ ॥ 


गतस्तृत्तीयशेष । अयेदानी मद्गायिद्याफ्ल प्रति चिन्ता प्रतायते | प्रद्म॑- 
विगमभे सति तद्विपरीतफल दुरित क्षीयते न क्रीयते वेति संशय । ऊि तायत्या- 
प्रम ? फलाथत्वासक्रमण फ्लमदत्या न सभाव्यते क्षय | फ्लदायिनी छाम्य 
शक्ति श्रुत्या समधिगता। यदि तदन्तरेणेत्र फ्लोपभोगमपड्ब्येत श्रुत्त 
क्दर्थिता स्थात्‌ | स्मरन्ति च नहिं कक्‍मोणि क्षीयन्त' इति। सन्वेय सत्ति 
प्रायश्रित्तोपदेशोष्नथक' प्राप्मोति | नेष दोप' | ब्रायश्षित्तानां नैमित्तिसयोपप- 
जेगृह्दाहेप्यादियनू) अपिच प्रायश्वित्ताना दोपसयोगेन पिधानाद्धवेदपि 
दोपश्षपणार्यता, नस्‍्वेध अश्मविद्याया विधानमस्ति। नन्वनम्थुपगम्यमाने 
अद्यविद क्‍मक्ये तत्फलम्यावश्य भोक्त्यत्यादनिर्मोश्न स्थान । नेत्युन्यते। 
डेशमालनिमिन्नपेक्षो मोक्ष कर्मफ्लयद्धनरिप्यति। सस्मान्न अद्मायिद्याधिगमे 
दुरिनिनिवृत्तिरिति | 

तृतीय अध्याय का शेंप साधत सम्यन्धी विचार समाप्त हो गया । इसके बाद अथ 
ब्रह्मविद्या के फलविषयक विचार का विस्तार किया जाता है। यहाँ सशय है वि 
अह्य के अधिगम ६ अपरोक्ष ) होने पर, उससे विपरीत फ्लवारा पाप नष्ट होता है, 
बयवा नहों नष्ट होता है । प्रथम प्राप्त क्या होता है, ऐसी जिज्ञाखा होने पर पूर्वपक्ष 
होता है कि कर्म के कशरयंक होने से फठ दिये घिना उसके क्षय वी सभावना नहीं 
होती है। जिससे इस पाप कम वी फेल देने बाड़ी झक्ति (मां हिस्यात्‌, ब्राह्मपरों म 
हन्वब्य ) हिसा नहीं करे । ब्राह्मण दिम्वायोग् नहीं है। इयादि नियेव थ्रुतियां से 
समधिगत [ न्वात ) होती है। वह कर्म यदि फ्लपोग के बिना ही नष्ट हो जाय, तो 
श्रुति ददयित ( अ्षपमातित ) होगी। स्मरण भी वरते हैं कि ( पढे दिये दिता कर्म 


बादः १ ] वद्धिगमाधिकरणभाष्यम्‌ ण्ट्ण 


नष्ट नहों होते )। यदि कहा जाय कि ऐसा होने पर अर्थात्‌ भोग के विना पाप के 
नहीं नप्ठ होने पर उस पाप की निवृत्ति के लिए प्रायदिचित कर्म का उपदेश अनर्थंक 
प्राप्त ( सिद्ध ) होगा । तो कहा जाता है कि यूहदाह दृष्टि आदि के समान प्रायच्चित्तों 
के नैमित्तिक कर्मत्व की उपपत्ति से यह अनर्धंकता रूप दोप नहीं है ( अर्थात्‌ आहिताशि, 
अप्ति के आधान युक्त पुरुष के घर में अभि के लगने पर उसमें दाहरूप निमित्त से आठ 
कपाल में संस्कृत हुवि का अपंणझूप नैसिसिक कम का विधान है, उससे अग्नि की 
निवृत्ति नहीं होती है । बेसे ही दोपकूप निमित्त के होने पर प्रायश्चित्त का विधान है, 
उससे दोपरूप पाप का नाश नहीं होता है । दूसरी वात है कि ( दोषवानु प्रायश्चित्तं 
कुर्यात्‌ू ) दोपवाला प्रायश्चित्त करे । इत्यादि उपदेशों के अनुसार प्रायदिचत्तों का 
दोपसंयोगनिमित्तक विधान होने से जेसे मलनिमित्तक ख्लानसे मरू की निवृत्ति 
होती है वैसे ही प्रायश्चित्त को दोषनाश रूप प्रयोजनवत्ता होगी भी । परल्तु ब्रह्मविद्या 
की इस प्रायश्चित्त के समान दोपसंयोग-निमित्तक विधि नहीं है । यदि कहा जाय कि 
ब्रह्मवेत्ता के कर्मक्षय के नहीं मानने पर उस कर्मफल की अवश्य भोक्तव्यता से मोक्ष 
नहीं होगा, तो कहा जाता है कि मोक्ष का अभाव नहीं होगा किन्तु देशकाल-निमित्तों 
की अपेक्षापूर्वक कर्मफल के समान ज्ञान का फल मोक्ष होगा, जिससे कब्नह्मविद्या के 
अधिगम होने पर पाप की निवृत्ति नहीं होती है, यह पृव॑पक्ष ( क्षीयन्ते चास्य कर्माणि ) 
इत्यादि श्रुति को स्तुत्यर्थक मानकर किया गया है । 

एवं प्राप्ते त्रम:--तद्धिगमे ब्ह्माधिगमे सप्यत्तरपृ्बयोरघोयोरश्लेपबिनाशों 
भवत्तः, उत्तरस्याश्लेपः, पूर्वस्‍्य विनाशः | कस्मात्‌ ? वब्यपदेशात्‌ | तथाहि 
ब्रह्मविद्याप्रक्रिययां. संभावयमानसंबन्धस्यागासिनो दुरितस्यानभिसंवन्धं 
बिद॒पो व्यपदिशति--यथा प्रुष्करपलाश जापो न शिल्िष्यन्त एवमेवंविदि 
पाप कर्म न श्लिप्यते? (छा० ४१७३) इति | तथा विनाशसपि पूर्वोपचितस्य 
दुस्तिस्थ व्यपदिशति--तद्मथेपीकावूलमग्मो प्रोत प्रदूयेतवं हास्य सर्चे पाप्मान 
प्रदयन्ते! ( छा० (२४॥३ ) इति | अयमपरः कर्मक्षयव्यपदेशों भवति-- 


भिद्यते ह्ृदयप्रन्थिश्छियन्ते संसंशयाः | 
क्षीयन्ते चास्य कमोणि तस्सिन्डप्रे परावरे ॥ ( मु० शश८ ) इति | 
उन श्रुतियों के अपूर्वाथंक और मानान्तर से विरुद्धांदि नहीं होने से उनमें 
स्तावकत्व का असम्भव है । इस आशय से इस प्रकार प्राप्त होने पर कहते हैं कि 
तदधिगम-ब्रह्म के अधिगम ( अनुभव ) होने पर उत्तर के अध का अश्छेप और पूर्व के 
अधघ का विनाश होता है । इससे उत्तर-पूर्व के भघो के अब्लेप-विनाश होते हैँ ॥ यह 
फिस हेतु से समझा जाता है, तो कहा जाता है कि उसके व्यपदेश ( कथन ) से समझा 
जाता है । जिससे ब्रह्मविद्या के प्रकरण में जिसके सम्बन्ध की संभावना हो सकती हैं 
ऐसे आगामी पाप के साथ विद्वान के असम्बन्ध को श्रुत्ति इस प्रकार व्यपदेश ( कथन ) 
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करती है कि ( जैसे कमल वे पते में जब नहीं दिप्त होता है, इसो प्रवार अक्षि 
आदित्यादि म असग ब्रह्म को जाननेवाला भे पाप कर्म चेही ठिप्त होता है ) इसी 
प्रवार पूर्व है सचित पाप के विनाश वा व्यपरश करती है कि (जैसे मुजेपीका तूछ 
अधि में दिया हुआ दीघ नप्ठ दग्प होता है, इसी प्रकार इस विद्वान के सब पाए शीघ्र 
प्रदग्य हते है, प्रारब्ध भिन्न सब कम नष्ट होते हैं) निगुंण विद्याविधयक यह तनन्प 
इनमक्षय का व्यपदेश है कि ( उस पर-अवर-कारणकार्यस्वर्प तथा अन्य से पर 
हिरण्पगर्भ भी जिससे अबर हैं. उस परम्रह्म के अपरोक्ष होने पर इस विद्वान के हृंदय- 
ग्रीध-वामादि मिन्-मष्ट हो जाते है । सब सशय छित्र हो जाते है, भर इसके सब कम 
नष्ट हो जाते हैं ) | 

यदुकूमनुपभुक्तफलस्य कर्मण क्षयक्ल्पनाया शास्त्र कदथित स्यादिति। 
सैव दोप | नहि वय कर्मण फलदायिनीं शक्तिमब॒जानीमद्दे उिद्यत एवं सा, 
मा तु विद्यादिना कारणाम्तरेण प्रतिबध्यत इति घदाम | शक्तिसद्भावमाजे च 
शास्त्र ब्याप्रियेत, न प्रतिबन्धाप्रतिबन्धयोरपि, नहिं कर्म क्षीयते इति | एदद्पि 
स्मरणमीत्सर्गिक न हि भोगाइते कर्म क्षीयते तद्थत्वादिति, इृष्यत एवं तु 
प्रायश्ित्तादिना दुस्तिस्य क्षय 'सर्व पाप्मान तरति' तरति अह्महृत्या यो5श्व- 
मेघेन यजते थछ चैनमेय येद” इत्यादिशरुतिस्मृतिभ्य । यत्तक्त नेमित्तिकानि 
प्रायश्वित्तानि भरिष्यन्तीति | तदसत्‌ | दोषसयोगेन चोद्यमानानामेषा दोपनि- 
धातफलसभवे फल्लान्तरक-पनानुपपत्ते । 


जो यह कट्दा था कि फलभोग-रहित कर्म के क्षय को बल़्पना करते पर शास्त्र 
वादथित [ विष्द्धांक ) होगा, यहाँ बहा जाता है विः यह दोष नहीं है, गियसे हम 
बर्स वी पठ देनेवाली झक्ति वी अवज्ञा ( अनादर-अस्वीवार ) नहीं करते है, वह 
शक्ति तो है ही, परत्तु वह कम वी शक्ति विद्या आदि कूप अस्य कारण से प्रतिबद्ध हो 
जाती है, यह वात कहते हैं। कम में फठ देने पाली शक्ति के सद्भाव (अस्तिव ) 
मात्र मं द्ाल्ल अपना व्यापार करेगा, शक्ति वी झत्ता का बोध करायेगा, परन्तु 
फट्वनी भक्ति के प्रतिवन्ध और अप्रतिब'व में झाज् व्यापार नहीं करेगा । कर्म क्षीण 
नही होता है यह स्मृति झास्र भी औत्सगिक (सामाय) स्वरप है| भोग के विना वर्म 
क्षीण नही होता है, क्योंकि तद्यत्व ( भोगार्येक्त्व ) कम को है । भोगार्थक होने से भोग 
के विना कम का मास नहीं द्ोवा है इस सामान्य झास्र का विश्वेष ग्ाझ ये बाथ- 
अपवाद होने से प्रायश्चित्तादि से दुरित ( पाप ) वा क्षय ( साझ ) मानना तो इ्ट ही 
है | बहू ( सब पाप को तरता है। जो अदइवमेघ यज्ञ करता है, जो इसकों इस प्रकार 
जानता है वह ब्रह्महया वो करता है ) इत्यादि श्रुति स्मृति से प्रायडिचत को पाप- 
नांगरकत्व सिद्ध होता है। जो यह कहा था कि गृटदाहेष्टि के समाव प्रायश्चित्त कम 
नैमित्तिक है, वह कहना असत्‌ है जिससे दोष के सयोग से शास्त्र से विहित इन 
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का दोषों का--प्रायश्चित्तों का नाइरूप फल के संभव रहते फलान्तर के कल्पना की 
अनुपपत्ति है 

यत्पुनरेतदुक्त न॒प्रायश्वित्तवद्दोपक्षयोद्दशेन विद्याविधानमस्तीति। अन्न 
ब्रूम:--सगुणासु ताबह्विद्यासु विद्यत एवं विधानप्‌ , तासु च बाक्यशेप ऐस्व- 
यंप्राप्ति: पापनिशृत्तिश्य विद्याचत उच्यते, तयोश्राविवक्षाकारणं नास्तीत्यतः 
पाप्मप्रहाणपूवकेश्वयत्रा प्विस्तासां फलमिति निमश्चीयते | निशुणायां तु बिद्यायां 
यद्मपि विधान नास्ति तथाप्यकत्रीत्मत्ववोधात्क्मग्रदाहसिद्धि: । अश्लेप इति 
चागामिपु कर्मसु कठेल्वमेव न श्रतिपयते त्ह्मविदिति दर्शयति | अतिक्रान्तेषु 
तु यद्यपि मिथ्याज्ञानात्कठेत्व॑ प्रतिपेद इब तथापि विद्यासामथ्यौन्मिथ्याज्ञान- 
निश्त्तेस्तान्यपि प्रविल्ीयन्ते इस्याह विनाश इति।| पूर्वप्रसिद्धकलृत्वभोक्तृत्व- 
स्थरूपविपरीतं हि त्रिष्यपि कालेष्चकत्त्वासोक्तृत्वस्वरूप ब्रह्माहमस्मि नेतः 
पूर्वमपि कर्ता मोक्ता बाहमासं नेदानीं नापि भविष्यत्काल इति ब्रह्मविदृवग- 
च्छुति । एबमेव च मोक्ष उपपद्मयते | अन्यथा ह्यनादिकालमप्रवृत्तानां कर्मणां 
क्षयाभावे मोक्षाभावः स्यात्‌ । नच देशकालनिमित्तापेक्षो मोक्षः कमफलवद्ध- 
वितुमहति, अनित्यत्वप्रसज्ञात्‌ | परोक्ष॒त्वानुपप्तेश्व ज्ञानफलस्य | तस्मादू- 
ब्रह्माधिगमे दुस्तिक्षय इति स्थिरम्‌ ॥ १३॥ 

फिर जो यह कहा था कि प्रायश्चित्त के समान दोषक्षय को उद्देश करके ( दोप 
की निवृत्ति के लिए ) विद्या का विधान नहीं है । यहाँ कहते हैं कि सगुण विद्याओं में 
तो दोपक्षय को उदुदेश्य ( लक्ष्य ) करके विधान है ही, और उन सगुण विद्याओं में 
वानयशेप में विद्यावाले को ऐदवर्य ( अणिमादि-विभृति ) की प्राप्ति और पाप की 
निवृत्ति कही जाती है! उन दोनों फछों की अविवक्षा मे कोई कारण नहीं है, कि 
जिससे उनका स्वीकार नहीं किया जाय । इससे पापों की निवृत्ति नाशपूर्वक ऐद्वर्य 
की प्राप्ति उन सग्रुण विद्याओं का फल है, ऐसा निश्चय किया जाता है। निर्गुण विद्या 
में तो यद्यपि दोपक्षय को उद्देश करके वा अन्य किसी प्रकार का विधान ( विधि ) 
नहीं है, तथापि अकतृंस्वरूपत्व के बोध से कर्मंप्रदाह ( कर्मनाश ) की सिद्धि होती है । 
मर्थातु अविद्या की निवृत्ति से अविद्यामुलक कर्मादे का अभाव होता है। सूत्रगमत 
अश्लेप इस द्वव्द से दशाते है कि आगामी कर्मों मे ब्रह्मवेत्ता कतुंत्व को ही नहीं प्राप्त 
होता है। सब व्यापार को संघाताश्नित देखता हुआ विद्वाचु अपने को कर्ता नहीं 
मानता है। सुत्रगत विनाश इस शब्द से कहते हैं कि अतिकान्त ( भूत-संचित ) कर्मों 
में तो यद्यपि मिथ्याज्ञान से ज्ञानोत्पत्ति के पूर्व॑क्ाछ में कठूंत्व को प्राप्त के समान हुआ 
था, तथापि विद्या के सामर्थ्य से मिथ्याज्ञान की निवृत्ति होने से मिथ्याज्ञान-नि्मित्तक 
थे बिद्वान्‌ के अतिक्रान्त पाप भी प्रविलीन ( अत्यन्त नष्ठ ) हो जाते हैँ। जिससे पूर्वकाल 
में प्रसिद्ध कतृत्व-भोक्‍तृत्व स्वरूप से विपरीत ही ब्रह्मयवेता अपने को समझता है 


२८८ प्रह्मपूयशाइरभाष्यम्‌ [ अध्याय ४ 


फितीवो ही वाठ भ जक्तूंत्व अभाजतुव स्वषव ब्रह्म मैं हैं। में इससे पृथव्राद 
मंभी बर्ताबवा भोक्ता नहीथया ने इस समय वर्ना भीक्ता हैं ने भविष्यत्‌ वाले 
मे हो कर्ता वा भोता हो सकता है। इस प्रवार के ज्ञान से कर्मा के क्षय होने ही से 
शास््रा म प्रसिद्ध मोत भो उपपन्न ( सिद्ध ) होता है । अ यथा तो अनादिवाल स प्रवृत्त 
अन ते कार्मा के भोगादि द्वारा सर्वेथा क्षय के अभाव से मोक्ष का अभाव होगा। 
कमफड के संमान दशा काले ओर निर्मित्त की अपक्षा बाठा मोल होने योग्य नहा है । 
वयोति ऐसा होने से मोस मे बमफठ के समान अनित्यत्व वी प्राप्ति होगी। देचादि 
की अपेक्षापूवत्त मोल के होने पर स्वर्गादि के समान परोलाव की प्राप्ति होगी और 
चान के प्रयक्ष ही वस्तु दी अभिव्यक्तित्प फ़ड हान से चान के फल के परोपद वो 
अनुपपत्ति से भी देश-बाठ निमित्त की अपेक्षावाजा मोल नहीं हो सकता है। इससे 
बह के अधिगम होने पर पाप वा ना होता है यह स्थिर हुआ ॥ १३ ॥ 
इत्तरामछेपाधिररणम्‌ ॥ १० ॥ 
चुण्यन टिप्पत्ते नो था लिप्यतेष्र्य ध्ुतत्वत । नदि श्रौतेन पुण्येत भौत ज्ञान विस्ष्यतै ॥ 
करेपो घस्तुसामर्थ्यात्‌ समान पुण्यपापयों । शुत्त पुष्य पापतया तरणच सम धुनम ॥ 
उक्त अघ के समान उसमे इतर ( भिन्त ) पूवपरकाविक पुष्य का भी ज्ञान होने 
पर भह्देष और विनाद होता है वह उसका व्यवदेश से अवगत होता है। इस कर्म 
क्षय से ही प्रारब्धात्त म चानी के देह वे पात होने पर विदेह-कैवल्य ग्रद्मसम्पत्ति 
बहगें। सहाय है कि नानी पुण्य क्म से जिप्त होता है. अथवा नहीं स्प्ति होता है। 
पूवपल है कि पुष्य के श्रुतिमिद्ध होन से पुष्य से भानी डिप्त होता है । ज्ञान से पाप 
के समान पुष्प नष्ट भी नहीं होता है। क्योकि शुतिसिद पुष्य के साथ थरुतिसिद्ध भाग 
को विरोध नहोंहै और विरोध के बिता नाध्य-्नाटाव भाव नहीं देखा गया है। 
सिद्धांत है कि अप्तग वात्मस्वस्प से स्थिर पानी मे असद्भ वस्तु के सामथ्थ से 
पुष्य-्धाप दोतो का समान-तुल्य ही अशैप ( सम्द वाभाव ) होता है। श्रुति मे पुष्य भी 
पाप रूप से [ सर्वे पाप्मानोश्तो निवर्तेते ) इस वचन मे मुना गया है। सथा ( उसे 
उ टैवैष एते तरति) इस बचन मे पृष्य और पाप के तु-्य तरण सुना गया है । इसमे पुण्य 
वा भी पाप के समान सदलेप और विना”ा होता हैं ॥ १-२॥ 


इतरस्पाप्येबमसंइलेप! पाते तु ॥ १४ ॥ 
पूर्वस्मिन्नधिफ्रणे बन्धद्देतोरघस्यथ स्वाभायिज्स्याएशेपप्रिनाशी ज्ञाननि 
मित्तो शास्रव्यपतेशानिरूपितो | घर्मस्य पुन शास्लीयस्वान्छास्रीय्रेण ज्ञानेना 
प्रिशेष इत्याशइुच्च तन्निराक्रणाय पूतरोधिकरणन्यायातिदेश क्रियते। इतर 
स्यापि पुण्यस्य कर्मण एय्मघयदमसश्लेपा दिनाशश्व छानप्रतों भरत । छुत ? 
चस्यापि स्वफलद्वेतुत्नन शानफलप्रतिबन्धित्वप्रसद्गात्‌। उसे उ देवेप एते 
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तरति” ( द्ृ० ४४४२२ ) इत्यादिश्रुतिपु च छुष्कृववत्सुक्ृतस्यापि प्रणाशव्यपदे- 
शात््‌ | अकत्रोत्मत्ववोधनिम्त्तस्थ च कसक्षयस्थ सुकुतदुष्क्रतयोस्तुल्यत्वात्‌ 
'क्वीवन्ते चास्य कमोणि! ( झु० शरा।८ ) इति चाबिशेषश्नुतेः। यत्रापि केवल 
एव पाप्सशब्दों रृश्यते तत्रापि तेनेव पुण्यमप्याकलितमिति द्रष्टव्यम्‌, ज्ञानफ- 
लापेक्षया निक्ष्टफलत्वात्‌ | अस्ति च श्रुती पुण्येडपि पाप्मशब्दः 'नैन॑ सेतुस- 
होरात्रे तरत” (छा० ८9४१ ) इत्यत्र सह दुष्कृतेन सुकृतमप्यनुक्रम्य सर्वे 
पाप्मानोज्तो निवर्तेन्त इत्यविशेषेणेष प्रकृते पुण्ये पाप्मशब्दप्रयोगात्‌ । पाते 
त्विति तुशब्दोडवधारणार्थ: । एवं धर्मोधरंयोव॑न्धहेत्वोर्वि्यासा मथ्योदश्लेपवि- 
नाशसिद्धेरवश्यंभाविनी विदुपः शरीरपाते मुक्तिरित्यवघारयति ॥ १४॥ 


पूर्व अधिकरण में वन्च के हेतु स्वाभाविक पाप के ज्ञाननिमित्तक ( शानजन्य ) 
अब्छेप और विनाश शास्त्र के व्यपदेश ( वचन ) से निरूपित ( प्रतिपादित ) हुए 
हैं। फिर भी धर्म के शाज््रसिद्ध होने से झास्त्रसिद्ध ज्ञान के साथ धर्मं का अविरोध हैं, 
इससे धर्म का ज्ञान से नाश नहीं होगा, ऐसी आश्ंक[ करके उस आशंका का निराकरण 
के लिए पूर्व अधिकरण के न्याय का अतिदेश ( सम्बन्ध ) किया जाता है कि इतर- 
पुण्य कर्म का भी इसी प्रकार अध के समान ज्ञानी के साथ अदलेप और विनाण 
होते हैं। क्‍योंकि उस पुण्य को भी अपने फल के हेतुत्व द्वारा ज्ञानफल के प्रतिबन्धकत्व 
का प्रसंग होता है। आर्थात्‌ पुण्य के फल-भोग से भी मोक्ष का अभाव होता है। इस 
कारण से और ( यह ज्ञानी इन दोनों पुण्यरूप और पापरूप कर्मों को तरता है ) 
इत्यादि श्रुतियों में पाप के समान खुष्ष के भी प्रणाण का व्यपदेश ( कथन ) से, तथा 
अकतुंस्वकूपता के बोधनिमित्तक पुण्य-पाप रूप कर्मों का क्षय की तुल्यता से ( इस 
ज्ञानी के कर्म क्षीण होते हैं) इस प्रकार अविजेप ( सामान्य ) रूप से कमंमात्र की 
निवृत्ति के श्रवण से भी ज्ञानी के पाप के समान पुण्य भी नष्ट होते है। जहां भी 
केवल पाप जब्द ही दीखता है, वहाँ भी उस पाप शब्द से ही पुण्य भी गृहीत है, ऐसा 
समझना चाहिए। क्योंकि ज्ञान के फल की अपेक्षा से पुण्य फल को निद्ृष्ठत्व है, 
इससे वह भी पापतुल्य है। श्रुति में पुण्य में पाप वाब्द का प्रयोग है (इस 
आत्मारूप विधारक सेतु को दिन और रात्रि नहों तरते हैं परिच्छिन्न व्याप्त नहीं 
करते है ) इस स्थान में दुप्कृत के साथ सुकृत का भी अनुक्रमण ( कथन ) करके 
( इस आत्मस्वरूप हेतु से सब पाप निवृत्त हो जाते हूँ ) इस प्रकार अविजेप ( सामान्‍य ) 
रूप से ही प्रकृत पुण्य से पाप शब्द के प्रयोग से पुण्य का भी ग्रहण होता है। (ते तु! 
यहाँ तु शब्द अवधारणार्थक है । इससे इस प्रकार विद्या की सामर्थ्य से बन्ध के हेतु धर्म 
और अथर्म के अइलेप और विनाश की सिद्धि होने से विद्वान के शरीरपात होने पर 
अवश्य होने वाछी मुक्ति है, इस प्रकार अवधारण करते हैं ॥ १४ ॥ 
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अनारब्धाधिररणम्‌ ॥ ११ ॥ 
आरठोये नश्यतों नो वा सचिते इज नश्यत । उम्यत्राष्यकदु्यतद्टोधी सइन्षी सु ॥१॥ 
क्षाइेहपात सह्ारधुनेरनुभवाद॒पि | इृपुचब्रादिध्षान्तात्‌ नवारब विनश्यत ॥२॥ 
पूर्व के पुष्य और पाप दो स्वरूप वाले होते है, एक ती अपने वार्य की आरम्भ 
विए रहो हैं कि जितको प्रारब्यकमें कहते है. जिनसे जाम, आु, भोग वर्तमान में 
मिख्ते हैं, उनरा विद्या से नाश नहीं होता है पिम्तू भोग से ही ताश होता है। किलतु 
अनारब्य वाय वाले पूर्व के सचित पुष्यन्याप ही जन स॑ नष्ट होते हैं, उतने सवा 
ताक वा ज्ञान बवधि है और ज्ञानी के शरीर का पात विदेह केवल्य मे अवधि है। 
यहाँ सशप है दि प्रारब्यहूप पृष्प्याप नह होते हैं, अथवा नहीं? पू्व॑पक्ष है कि 
भात्मा के अव॒तृत्व और उसका ब्ोधरहूप नाश ने हैनु आरब्ध-अनारब्व दोतो में सुहय 
हैं। इससे सम्चित के समान प्रारब्व कर्मरूप परृष्यन्याप भी शात से नष्ट हो जाते हैं, 
तो भी चक्देण के समान घरीर कुछ देर के लिए रहता है। सिद्धान्त है कि देहपात- 
पर्येन्त सार वी श्रुष्ति से और अनुभव से तया इपुचक्रवैगादि के हृष्टातो से प्रारब्ब- 
कर्म भोग के बिना शान से नहीं नष्ट होते हैं ॥ १०२ ॥ 
अनारूघकार्ये एव तु पूर्व तदवधेः ॥ १५९ ॥ 
पूरयोरधिकरणयोझओननिमितत सुकुनदु'झुतयोर्िनाशो्यधारित , स फिम- 
पिरेषेणारठ पकाययोरब्यकायियोश्य भवस्युत विशेषेणानारब्धकार्सयोरेवेति 
विचार्यते | तत्र उसे उ दैवेप एते तरति! (बु० ४२२ ) इत्येत्रमादिश्रुति- 
ध्यविशेषश्नपणादरिशेषेणे्र क्षय इति । 
पूषे के दो अधिकरणों मे ज्ञानतिमित्तक सुड़्ृत और दुद्त का विनाश ४वधारित 
६ निश्चित ) किया गया है। वह विनाश बया भविशेष रूप से आरूबत बार्यंबाले और 
झनारब्य कार्पदाके सब पर्नों का होता है अबवा विशेष धूप से जनारब्ध वार्य वाले 
का ही नाश होता है, यह विचार किमा जाता है। बहा ( मह ब्रह्मवेत्ता पुण्य रूप और 
पापरूप दीनो ही इन कर्मो को तरता है) इत्यादि श्रुतियी में अविशेष ( सामान्य ) 
श्रवण से जविशेषम्प से सद कर्म का क्षय होता है, ऐसा पूर्वपक्ष प्राप्त होता है । 
एप श्राप्ते प्रस्याह-अमारब्यकर्ये एप त्िति। अप्रवृत्तफले एप पूर्े 
जन्मान्तरमचिते अस्मिन्नपि च जन्मनि भ्राग्यानोतवत्ते मचिते सुरुतदुः्क्ते 
झानाप्रिगमास्क्षेयेत्े नत्वारूब्धकर्य सामिभुक्तफने याभ्यामेतद्मह्मतानायतन 
“अन्म निर्मितम्‌। कुत एनस्‌ ? तस्य तायदेय चिर थायनन विमोच्येड्थ 
सपरस्ये' (छा० ६।१४२ ) इति शरीरपातावधिफरणास्तेम्रश्रात्ता.। इतरथा द्वि 
घानादगेपस्मश्ये सत्ति स्थितिहेसभाजाब्तानप्राष्ष्यनन्तस्मेष क्षेममष्लुधीत, 
तन शरीरपातप्रवीक्षा नाचक्षीत । ननु वस्तुबलेनैयायमरुत्रोत्मावबोध' कर्माणि 
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क्षपयन्कर्थ कानिचित्क्षपयेत्कानिचिब्योपेक्षेत । नहि. समाने5भिवीजसंपर्के 
केपांचिद बीजशक्ति: ह्वीयते केषांचिन्न धछ्ीयत इति शक्यमद्गीकतुमिति | 
डच्यते--न तावदनाश्रित्यारव्धकाय कर्माशयं ज्ञानोत्पत्तिस्पपद्मयते | आश्रिते 
च तस्मिन्कुलालचक्रवत्मवृत्तवेगस्यान्तराले ग्रतिबन्धासंभवाद्भवत्ति वेगक्षय- 
प्रतिपाज्मम्‌। अकत्रौत्मबोधोडपि हि. सिथ्याज्ञानवाधनेन कर्माण्यच्छिनत्ति, 
बाधितसपि तु मिथ्याज्षान हविचन्द्रज्ञानवत्संस्कारचशात्क॑चित्कालमसुबतंत एवं । 
अपिच नेबात्र बिवदितव्य ब्रह्मविदा कंचित्कालं शरीर प्रियते न वा प्रिय्रत 
इति | कर्थ होक्स्य स्वद्नदयप्रत्यय अछायवेदर्न देहधारणं चापरेण अविक्तेप्तुं 


-शक्येत | श्रुतिस्मृतिपु च स्थितप्रश्नलक्षणनिर्देशेनेतदेव निरुच्यते | तस्मादता- 


रूघकाययोरेब सुक्रतदुष्कृतयोर्विद्यासा म थ्योत्क्ुय इति निर्णयः ॥ १४॥ 
ऐसा प्राप्त होने पर कहते हैं ( अनारव्धकार्ये एव तु ) इति। पूर्व के जन्मों में 
संचित् ( उपारजित ) और इस जन्म में भी ज्ञान की उत्पत्ति से प्रथम संचित पुर्वकाल के 
भप्रवुत्त फलवाले ही पुण्प ज्ञनौर पाप ज्ञान की प्राप्ति से क्षीण होते हैं और प्रारब्धफल- 
वाले, सामि-अडंमुक्त फलवाले जिनसे यह बह्मज्ञान का आश्रय जन्म निर्मित हुआ हैं, 
वह पुण्प-पाप नहीं निवृत्त होते हैं, यह किस प्रमाण से सिद्ध होता है ? तो कहा जाता 
है कि ( उस आचार्यवाला अविद्यारहिंत की त्वतक्र ही सव्‌ सम्पत्ति में देर है कि 
जबतक देह से विमुक्त नहीं होता है । देह से विमुक्त होते ही वह सत्‌ में सम्पन्न हो 
जाता है ) इस प्रकार क्षेम ( मोक्ष ) की प्राप्ति के ग़रीरपात की अवधि करने से 
उक्तार्थ सिद्ध होता है। अन्यथा ज्ञान से खब कम के नाश होने पर तो शरीरादि की 
स्थिति के हेतु के अभाव से ज्ञान की प्राप्ति के मनन्तर ही ज्ञानी क्षेम को प्राप्त करेगा, 
तो चहाँ गरीरपात की प्रतीक्षा को श्रुति नहीं कहती। यदि कहा जाय कि यह 
अकर्ता स्वरूप आत्मा का अववोध ( अनुभव ) वस्तु बल के ही कर्मो को नष्ट करता 
हुआ किस प्रकार से कितने कर्मो को नष्ट करेगा, और कितने की उपेक्षा कर देगा, 
नाश किए विना कितनों को केसे छोड़ेगा, जिससे अम्रि गौर बीज के सम्पर्क ( सम्बन्ध ) 
तुल्य होते किसी बीज की वीजशक्ति नष्ट होती हे, किसी की नहीं नप्ठ होती है, ऐसा 
स्वीकार नहीं कर सकते हैं, इत्यादि । तो कहा जाता है कि आरब्ध कार्यवाले 
कर्माशय का आश्रयण ( शरीर धारणादि ) किए विना ज्ञान की उत्पत्ति नहीं उपपन्न 
( सिद्ध ) होती है । उस कर्माशय के बाश्वित करने पर कुलारूचक्र के समान प्रवृत्त 
( उत्तन्न ) वेगवाले कर्मों का मध्य में प्रतिबन्ध-निरोध के असम्मव से वेगक्षय का 
प्रतिवालन ( प्रतीक्षण ) होता है। भकर्ता-स्वरूप बात्मा का ज्ञान भी मिथ्याज्ञान 
अज्नान के बाध द्वारा कर्मों का उच्छेद करता है। वाधित भी मिथ्याज्ञान दो चन्द्रमा 
के ज्ञान के समान संस्कार के वश् से कुछ काछ तक अनुबर्तमान रहता ही है । दूसरी 
वात है कि ब्रह्मवेत्ता से छुछ काल तक दरीर का धारण किया जाता है, भववा नही 
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धारण किया जाता है, इस विपय म॑ विवाद नही वरना चाहिए । जिससे एक पुछप वे 
जिसका अपने हृदय से प्रथय ( शान ) होता है ऐसा स्वहृदय से प्रत्यववाला ब्रह्म के 
बेदन (ज्ञान ) का और देह के धार का अन्य से बसे प्रतिनिष ( निपेव ) विया जा 
सत्ता है। अर्थात्‌ अन्य को उसरझा अनुभव नहीं है। अनुभव बिना विधि-निपेध नहीं 
हा सकता टै | बुनि-स्मृति म॑ स्थितप्रज्ञ दे छभ्ण के कथन द्वारा यही वाधितानुयृत्ति 
कही जाती है । प्रारब्न का ज्ञान मे कनाश बहा जाता है। इसत अनारबध वायवाले 
ही युदद और दुष्ट्रत का विद्या के सामर्थ्य से क्षय होता है यह नि्य है ॥ १५ ४ 


अम्निद्ोग्राधधिऊरणम्‌ ॥ १२ ॥ 
नश्येत्नों बाउप्रिहोशादि नित्य कर्स विनश्यति | यतोड्य वस्तुमहिसा न ए चित्र तिहन्यते ॥$॥ 
अनुपक्तफटाशस्य नाशो प्यन्यो न भश्यति। विद्यायामुपयुक्त्वात्‌ भाग्यक्रेपस्तु काग्यवतद्‌ ॥र॥। 
अन्य कर्मों वा ज्ञानसे नाश होता है परन्तु निरय-नेमित्तिक अप्रिहोत्रादि त्तो 
अन्त करण वी शुद्धि कै द्वारा विविदिषा के जमनपूर्वेक उस ज्ञान के कार्य मोक्ष के ही 
रए होता है, इसमे उसना ज्ञान से नाश नहीं होता है, वर्धात्‌ वह ज्ञान मे उपयुक्त 
होकर स्वम निवृत्त हुआ रहता है, इसमे उसवी ज्ञान से निवृत्ति नहीं होती है, वह 
दष्निषयव धुति के दर्शन से जाना जाता है। सशय है वि अमिहोत्रादि नित्यकर्म ज्ञान 
से नष्ट होगा अयव्ग नहीं दोगा। पृवपक्ष हैं कि नि्ययम भी ज्ञान से नष्ट होता है। 
जिससे जकर्ता असग निर्गुण आस्मवस्तु वी महिमा से ही ज्ञान कम को नष्ट करता है, 
भीर यह वस्तु की महिमा विश्यी कर्म के नाश में प्रतिहत ( निष्द्ध ) नहीं होनी है । 
इममे वस्तु-महित्रा से अमिहीत्र।दि को भी ज्ञान नष्ट करता है । चिद्धास्त है कि यद्यवि 
मोभासक तित्य नैतित्तिद वर्म के अकरणजन्य प्रत्यवाय की अमुत्यत्ति हो फड मानते 
हैं, तयापि वेदान्त मे सवाम के स्वर्गादि के हेतु और निष्काम्र के चित्तशुद्धि के हेत 
मित्य नैंमित्तिक कर्म भो होते हैं। वहां सकाम अवस्था में किए गए नित्य नैमिलिव 
कमों के अनुपक्त ( काम के अनुपग से प्राप्त होने बाले ) गीण भाग के ज्ञान से नाश 
होने पर भी अन्य चित्त के शोध सुझ्य अदय वा नाश नहों होता है जो कि निष्काम 
अवस्था में किया गया रहता है, क्योरि वह विद्या में उपयुक्त हुआ रहता हैं। इससे 
बाम्यवर्म के समान ही तित्यादि वा भी इठेप नहीं होता हैं। स्वाभाविक भी नित्य 
मैमित्तिक कमे [यापनाशक थौर आनुपद्धिक फ्थवाक्े माने जाते हैं वहाँ अनुधग से 
प्राप्त पतथद अग वा ज्ञान से नाश होता है इल्यादि ॥ १-२ ॥ 


जी रे 
अग्निहोत्नादि तु तत्कायायेव तददानात्‌ ॥ १६ ॥ 
पुण्यस्याप्यश्लेपतिनाशयोरघन्यायो5तिदिष्ट सोडतिदेश' सर्वपुण्यविषय 
हम्याशद्ूय प्रतिवक्ति-अमिदीयादि ज्विति | घुशब्द आशक्लामपमुद॒ति यज्नित्य 
ः जे. किक 5 हर 
कम घेदिकममग्रिहोतरादि दत्तत्यायोयय भयति, छानस्थ यत्काये सदेपास्यापि 


पादः १] अश्लिद्दोत्राइ्यधिकरणभाष्यम्‌ श्श्य 


कार्यमित्यथ: | कुतः--'तमेत॑ वेदालुबचनेल ब्राह्मणा विविदिपन्ति यज्ञेत 
दानेन! (द्वु० ४४२२ ) इत्यादिदशनात्‌ | नम ज्ञानकर्मणोविलक्षणकार्येत्वा- 
त्कारयेकत्यानुपपत्ति:। नेष दोष: । ज्यर्मरणकार्ययोरपि दधिविपयोशुडसस्तर्स- 
युक्तयोस्तृप्रिपष्टिकायदर्शनात्‌ । तह्॒त्कम णोडपि जानसंयुक्तस्य सोक्षमार्योपपत्ते: 
नन्धनारभ्यो सोक्षः कथसस्य कर्सकार्यत्वमुच्यते । नेप दोपः। आरादुपकार- 
कत्यात्कमंणः । ज्ञानस्थेव हि प्रापक सत्कम प्रणाड्या सोक्षकारणमित्युपचर्यतते । 
अतएव चातिक्रान्तविपयमेतत्कायकत्वासिधानम्‌ | नहि त्रह्मविद आगास्यन्रि- 
होत्रादि सम्भवति। अनियोज्यत्रद्यात्मत्वप्रतिपत्त: शास्रस्याविषयत्वात्‌ | 
सगुणासु तु॒ विद्यासु कठेत्वानिवृत्ते: सम्भवत्यागाम्यप्यप्रिहोत्रादि । त्तस्यापिः 
निरमसिसन्धिनः कारयोन्तराभावाहिद्यासद्जत्युपपपत्ति: ॥ १६ ॥ 


पुण्य कर्म के भी अइलेप और विनाशविपयक पापसम्बन्धी न्याय अतिदिष्ट हुआ 
है ( अतिदेश से प्राप्त हुआ हैं) वह अतिदेश सब पृण्यविषयक है, ऐसी आशंका 
क्रके उसकए प्रत्यूख्युन्‌ करते है ९ कि ( अशिहोच्रदि तु ) इक्ति ५ तु बाबद आक्षेका का 
निवारण करता है, कि जो वैदिक वेदविहित नित्य कर्म अभिहोत्रादि है, वे उस ज्ञान 
के कार्य के ही लिये होते है, अर्थातु जो ज्ञान का कार्य है, वही कार्य इस अग्निहोन्नादि 
का भी है, यह अर्थ है। वह किससे समझा जाता है, तो कहते हैँ कि ( उस उपनिषपद्- 
गम्य इस आत्मा को वेदाध्ययत, यज्ञ और दान से ब्राह्मणादि जानने को इच्छा करते 
है ) इत्यादि श्रुति के देखने से उक्ताथे समझ्ना जाता है। यदि कहा जाय कि ज्ञान और 
कर्म के विलक्षण ( स्वाभाविक भेदयुक्त ) कार्य के होने से दोनो के कार्य की एकता की 
अनुपपत्ति हैं. तो कहा जाता है कि यह अनुपपत्तिझूप दोष नहीं है । जिससे ज्वर और 
मरणरूप कार्म वाले श्री दधि और विप को गुड़ और मन्ब्रशीवनादि से संयुक्त होने 
पर तृप्ति और पुष्टि कार्य देखा जाता है । बेसे ही ज्ञानसंयुक्त कर्मे के भी मोक्षरूप कार्ये 
की उपपत्ति होती है । इससे अनुपपत्ति रूप दोप नहीं है। यहाँ तक अभ्युपगमवाद है, 
आगे सिद्धान्त है । शंका होती है कि मोक्ष अनारभ्य-साधन से अजन्य नित्य है, ज्ञान से 
उसकी अभिव्यक्ति मात्र होती है। फिर इस मोक्ष को कर्म के कार्यत्व केसे कहा जाता 
है। उत्तर है कि कर्म के मोक्ष में आराच ( दूर से ) उपकारकत्व से यह दोप नहीं है । 
जिससे सत्कर्म ज्ञान का ही-प्रापक ( देतु ) है, परन्तु प्रणाड़ी ( परंपरा ) से मोक्ष का 
कारण है, ऐसा उपचार (गौण व्यवहार ) किया जाता है । इससे ज्ञान के बाद फर्म 
के अभाव से ही अतिनान्‍्ल पूर्वकर्मविपयक यह ज्ञान और कर्म के कार्य की एकता 
का कथन है, अर्थात्‌ ऋमसमुच्चय हैं, समसमुच्य नहीं है। जिसमे ब्रह्मवेत्ता को आगामी 
( ज्ञान के दाद होनेबाले ) अग्रिहोन्रादि का सम्भव नहीं है। अनियोज्य ( विधि का 
अविपय ) ब्रह्मात्मता की प्रतीति से ब्रह्मवेत्ता को शारत्र के अविपयत्व से अग्निहोत्रादि 
नहीं हो सकता है । परन्तु सगुण विद्याओं में कतृंत्व की जनिवृत्ति से आगामी भी अग्वि- 


एज छाल ध्याठ 
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हौवादि वा सम्मव है। निरभितधि [ फलेच्छारहित ) उस कम का भी ( जार्यान्तर ) 
फपंलान्तर के वभाव से उस वर्म वो विद्या 3 साथ सद्भति बी उपपत्ति होतो है, अर्थात्‌ 
उससे विद्या उत्चन्न होती हैं॥ १६ ॥ 

क्िप्रिपय पुनरिदमश्लेपप्रिनाशयचन हिंबिपय बाष्दोनिनियोगयचनमेजे पा 
शासिनाम्‌ 'तस्य पुत्रा दायमुपयन्ति सुढ़ढ साधुकत्या द्विपन्त' पापकृत्याम! 
इति | अत उत्तर पठति-- 

श॒वा होती है कि यदि अप्निहरोत्रादि ज्ञान क हेतु हैं तो फिरि यहु अब्टेप और 
विनाश वोचक दचन विस कप्विषदक है, बबवा एवं धाखा बालों वा ६ उस ज्ञानी के 
चुत्र दाय वन पाते हैं, भिन्न पुष्म पाते हैं, शत पाप पाते हैं ) यह विनियोग [ सम्बन्ध ) 
बचन दि कम्विषयक है। इसमे उत्तर पढते हैं कि--- 


अतोषन्यापि झोमेपासुभयों! ॥ १७ ॥ 

क्तो5ग्निहोजादिनित्यातक्मंणो5न्यापि हमस्ति साधुकृत्या या फलमभिस- 
न्थाय कियते तस्या एप यिनियोग उक्त एकेपा शासिनाम्‌ 'सुह़द' साधुझत्या- 
मुपयन्ति! इति। तस्या एवं चेदसधयदश्लेपदिनाशनिरूपणमितरस्याप्येवमश्लेप 
इति। एवनातीय+स्य काम्यस्य क्मणो विद्या प्रस्यतुपकारक्त्वे सम्प्रतिपत्ति- 
झऋभयोरपि सैमिनिबादरायणयोराचायेयों ॥ १७॥ 

इस अभिहोत्रादि नित्य वर्मे से क्षन्य भी पुण्प कम हैं, जो कि पल़ वी इस्छा से 
'किए जाते हैं, उहीं का यह विनियोग एक शाखा वाला ने वहा है कि ( उसवे सुहद 
उसके पुष्य पाते हैं] इयादि । उनदा ही यह अर्लेप और विवाश का निरूपण किया 
गया है कि ( इतरस्पाप्येवमइलेप ) इति। इस प्रवार के वाम्यवर्मों थे विदा के 
अति अनुपक्ाारव“व के विधय मे जेमिनि और बादरायण दोनो ही आचार्यों वी सम्मति 
है ठथा बभक्‍िद्दोतादि से अब कम हैं जिससे एक शाखा वाले ज्ञान के हेतु अमिहोत्रादि 


से अप पुण्य और पाप दोनों का क्यन करते हैं, सुहृद और दात्रु से ग्राह्म कहते हैं 
इत्यादि ॥ १७॥॥ 


विद्यातानसाधनाधिकरणम्‌ ॥ १३ ॥ 

क्िमफ्रोपास्तिसयुक्तमेव विधोपयोग्युत | केवछ च अशस्तावात्‌ सोपाल्येवोपयुउ्यते ॥ 3 ॥ 
“कत्ल कीचर्वाद्धासयुक्त वीय॑वत्तरम ॥इ्ीविश्वुतेस्तारतम्यादुभय॒ज्ञानसाधनम ॥ २॥ 

यदेव विद्यया, यह ध्रुति विद्यायुक्त वर्म वो अधिक बज्युक्त मात्र वहुती है । विद्या 
रहित की ज्ञानायावनता को नहीं वहती है, इससे विद्या [ उपासना ) रहित भो कर्म 
निष्वामतायुक्त हाने पर ज्ञान के साधन होते हैं । मिय मर्म भी कर्मा ड्राइाश्चित उपासना* 
सहित जीर उपायनारहित दो प्रकार के होते हैं। यहाँ सद्यय होता है कि कया जय 
उपासनासटित ही कर्म विद्या के उपयोगी (होते हैं, अथवा उपासयनासहित और केवल 


वाद: १ ] विद्याशानसावधनाधिकरणभाष्यम्‌ ष््य्ण 


६ उपासना रहित ) दोनों साधारण रूप से विद्या के उपयोगी होते हैं। पूर्वपक्ष है कि 
विद्यासहित कम के प्रथ॒स्त ( श्रेष्ठ ) होने से वही ज्ञान में उपयुक्त होता है! चघिद्धान्त है 
कि केवल कर्म वीयंवाला है, और विद्यायुक्त अधिक वीयंवाला है, इस श्रृति से न्यूनाधिक 
साव से दोनों ही ज्ञान के साधन है ॥ १-२ ॥ 


यदेव विद्ययेति हि ॥ १८ ॥ 


सुसमधिगतमेतदनन्तराधिकरणे नित्याग्निहोत्रादिक कमे मुमुक्षुणा मोक्ष- 
प्रयोजनोदेशेन कृतमुपात्तदुरितक्षयहेतुत्यद्वारेण सत्त्यशुद्धिकारणवां प्रतिपच्यसान 
मोक्षप्रयोजनत्रह्माधिगमनिमित्तत्वेन अह्मविद्यया सहेककाय भवतीति | तत्रा- 
ग्निहोत्रादिकमोद्चव्यपाश्रयविद्यासंयुक्त केवल चास्ति | 'य एवं विद्वान्यजति” 
थे एवं विद्वाब्जुदोति! 'य एवं बविद्वा्॒छंसति? 'य एवं विद्वानुद्धायति” 
पतस्मादेवंविदमेव त्रह्मा्णं कुर्बीत नानेवंबिदं! ( छा० 2१७१० ) 'तेनो मो कुरुतो. 
यश्वेतदेव वेद यश्व न वेद! ( छा० १११० ) इत्यादिबचनेभ्यो विद्यासंयुक्तमस्ति 
केबलमप्यस्ति | तत्रेद विचायते--किं विद्यासंयुक्तमेवात्रिहोत्रादिक कर्म 
अमुधोर्विद्याद्देतुत्वेन तया सहैककायेत्व॑ अतिपय्यते न केबलमुत विद्यासंयुक्त 
केवल चाबिशेपेणेति | कुतः संशयः ९ 'तमेतसात्मान यज्ञेन विविदिपन्ति! 
इति यज्ञादीनामविशेषेणात्मवेदनाडस्वेन श्रवणात्‌ , विद्यासंयुक्तस्य चामरिदोत्रा- 
देविशिष्टत्वावगमात्‌ | कि तावस्पाप्त ? विद्यासंयुक्तमेव कमो प्रिहोत्राद्यात्मविद्या- 
शेपत्व॑ प्रतिप्यत न विद्याहीनम्‌ ; विद्योपेतस्य विशिष्टत्वावगसाछिव्याविही- 
नात्‌ ; “यदहरेंब जुद्दोति तद॒हः पुनर्त्युमपजयल्येवंबिद्यान! इत्यादिश्वुतिभ्यः [ 
बुद्धूबा युक्तो यया पार्थ कर्मबन्धं प्रह्मस्यस्ि ( गी० २३६ ) दूरेण हावरं कस 
बुद्धियोगाद्धनंजय! ( गी? २४६ ) इत्यादिस्मृतिभ्यश्चेति | 

अनन्तर पूर्वगत अधिकरण में यह सुसमधिगत ( निश्चित ) हुआ है कि मोक्षहूप 
प्रयोजव को उद्देश करके मुमुक्षु से किया गया नित्य अग्निहोत्रादि कर्म उपाजित संचित 
वाप के क्षय के हेतुत्व द्वारा अन्तःकरण की शुद्धि की कारणवा को प्राप्त हीता हुआ 
मोक्षरूप प्रयोजन वाला ब्रह्मज्ञान के निमित्तरूप से ब्रह्मज्ञान के साथ एक कार्य वाला 
होता है । वहां अभिद्दोत्रादिूप कर्म, अद्भाश्रितविद्या से संयुक्त और केवल विद्यारहित 
भी होता है । ( जो इस प्रकार जानने वाला यज्ञ करता है । जो ऐसा विद्वान हवन 
करता है । जो ऐसा विद्वान शंसन करता है | जो ऐसा विद्वान उद्मनन करता है । यथोक्त 
व्याहृति आदि को जानने वाला ब्रह्मा यज्ञादि की रक्षा करता है, इससे ऐसा जानने 
वाले को ही ब्रह्मा नामक ऋत्विक करे, ऐसा नहीं जाननेवाले को नहीं करे | उस 
ओंकार अक्षर के द्वारा दोनों कर्म करते हैं, जो इस अक्षर को रसतमादि रूप जानते हैं 
और जो नहीं जानते हैं ) इत्यादि बचनों से विद्या संयुक्त अभ्निहोत्रादि कर्म सिद्ध होते 
है, मौर केवल भी सिद्ध होते हैं । यहाँ यह विचार किया जाता है कि व्या विद्यासंयुक्त 


६९५६ प्रह्मसत्नशाडूरमाष्यम्‌ [ अध्याय ४ 


ही अमिहोनादि कम मुमृश्ठु की विद्या वे हेतुत्व रूप से विद्या के साथ एकवार्यता वो! 
प्राप्त होते हैं ( एक कार्य को सिद्ध दरते हैं) जीौर वेवछ अमिहोवादि यहीं बरते है । 
भथवा विद्यासयुक्त और केवठ अविशेषन्प से एक कार्यकारी विद्या के साथ होते है । 
यह सश्यय किस हनु से होता है, तो कटा जाता है कि [ उस उपनिषदुनम्य इसे आमा 
को यज्ञ स जाबन वी “छा करत हैं ) इस प्रकार यज्ञादि + अविश्येपन्प से तामशान 
के अच्भत्वत्प सं, श्रवण स और विद्यासयुक्त अमिहानदि क॑ विशिष्टत्व [ श्रेष्ठ ) के 
श्रवण से सशव होता है। प्रथम प्राप्त कया होता है. एसी जिज्ञासा होने पर पृव॑पक्ष है 
कि विदयासमुक्त ही अप्तिहेन्रादि रच दर्म आात्मदिय्या के भेपर्व ( मद्भाव )वपो प्राप्त 
होवा है, विद्यारहित नहीं । बयांकि विय्ारहित से विद्यायुक्त के विशिष्वत्व ( अधिकता ) 
का [ ऐसा जानेने बांटा जिस दिन हवन करता है उसी दित फिर अपमृल्यु वो जीतता 
है) दयादि श्रुत्रिया से ज्ञान होता है। (हे पार्था जिस योगविषयव वुद्धि से युक्त 
होकर वर्मूूप बन्धन को त्यागेया । ) है धतलव ! मोलफछ वाछे समत्वपुद्धि यौगात्मक 
कर्मगोग से वामी से कया गया कर्म बहुत दृर से ही अचर अतिनिहृ्ट है ) इत्यादि 
स्मृतिया से भी विद्यायुक्त के विश्विप्वत्व का ज्ञान होता है । 


एय प्राप्ते प्रतिपाद्रतरे+यदेय शिद्ययेति हि। सत्यमेतत्‌। विद्यासटुस्त 
क्मीपिदोजादिक सिक्षाफ्रीनात्यमंणोषप्रिहोताहिशिप्ट पिद्वानिय झाहझमणों 
गिद्यायिहीनादु ब्राह्मणात्‌ ; तथापि नात्यन्तमनपेक्ष तिद्वायिद्दीन कमा प्रिद्दो तादि- 
फ्म्‌ | क्स्मात्‌ ? 'तमेतमात्मान यज्नेन पिनिडिपन्ति! इत्ययिशेषेणाप्रिहोंतादि- 
विद्याद्देतुत्पेन श्रवत्वात्‌। ननु विद्यासयुक्तस्पाप्िरोत्रादियियाविद्दीनादिशिएत्याब- 
गमादहिदयायनिरीनम ग्रिहोश़ाद्ात्मतिद्यदेतुत्ेनानपेक्षमेवेति युक्तव | सवदेवम | 
विद्यासहायस्पाग्निहो नादिविद्यानिभित्तेन सामथ्योतिशयेन योगादात्मज्ञान प्रत्ति 
फ्श्चित्तारणत्यातिशयी भरिष्यति न तथा विद्यायिहीनस्येति युक्त कत्पयितुप्त+ 
नतु 'यल्नेन विविदिपन्ति इत्यत्रायिशिषेणास्मतानाद्वत्वेन श्रतस्याग्निशोना- 
डेर्नद्चत्व शम्यमध्युपगन्तुम्‌। तथाहि श्रुति --यदेश विद्यया क्रोति श्रद्वयो- 
पनिपदा तदेश बोययत्तर भयति!' (छा? १११० ) इति विद्यासयुक्तसथ 
मंणोउग्निहीजादिपी य्वत्तरत्यामिधानेन स्वक्‍ाय प्रति कचिदतिशय ह्रगाणा 
पिच्यानिजीनस्य तस्थैय तत्योजन प्रति चीयपत्य दशयति | फर्मणश्व वीर्यपर्त 
तथस्म्यश्रयाजनसाघनग्रमहत्यम । तस्माहदियासयुक्त नित्यमग्निहो जादि जिद्यानि- 
दीन चोभयमपि मुमुसुणा मोक्षत्रयाजनोद्देगेनेट जम्मनि जन्सान्तरे च॒ प्रास्ता- 
नाछत्तें, कृत यत्तयवासामव्य अह्याविगमप्रतिबन्धसारणोपात्तदु स्तिक्षयद्देतुत्व- 
द्वारण प्रह्मधिगमतारणत्य प्रतिप्यसान श्रगणमननत्रद्धाध्यानतात्पयौयन्त 
रह्सारणापेक्ष त्रह्मयियया सहेकक्‍्फाय भयतीनि स्थितम्‌ । १८ ॥ 


एसा प्रास्त होने पर श्रतिपादन विया जाता है कि ( देव विश्यवेति हि | यह साय 
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क़हुना है कि विद्या संयुक्त अभिद्दोत्रादि कर्म, विद्या रहित अभिहोत्रादि कर्म से विशिष्ट हैं, 
जैसे कि विद्यारहित क्नाह्मण से विह्न्‌ ब्राह्मण विशिष्ट होता है। तो भी विद्यारहित 
अपिहोत्रादि कर्म अत्यन्त अनवेक्ष (ज्ञान और मोक्षमें सवैया अनुपयोगी) नहीं हैं । क्योंकि 
(तमेतस्‌ ) इस श्रुति द्वारा अविशेष रूप से अभनिहोत्रादि के विद्याहेतुत्व के श्रवण से विद्या: 
रहित अग्निहोत्रादि के ज्ञान हेंतुत्व भी सिद्ध होता हैं। यदि कहा जाग्र कि विद्यास॑युक्त 
अशिद्दोत्रादि की विद्यारहित से विशिष्ठता (श्रिष्ठता) के ज्ञान होने से विद्यारहित बम्िहोच्रादि 
विद्या के हेतुहूप से अनपेक्ष (अस्वीकार्य) है, ऐसा होना युक्त है ती कहा जाता है कि ऐसा 
युक्त नही है । किन्तु विद्या््य सहाय वाला (विद्यायुक्त) अग्निहोत्रादि को विद्यानिमित्तक 
सामर्थ्य के अतिशय ( अधिकता ) के साथ योग ( सम्बन्ध ) से बात्तज्ञान के प्रति कोई 
कारणत्व का अतिशय ( हृढ़ता ) होगा और विद्यारहित अभिहोत्रादि को उस पभ्रक्रार 
के कारणत्व का अतिदाय नहीं होगा, इस प्रक्रार की कल्पना करना युक्त है। परन्तु 
( यज्ञ से जानने की इच्छा करते है ) इस श्रुति में अविशेष ( सामान्य ) से आत्मज्ञान के 
अज्ुछूप से सुते गये अभिह्ोत्नादि के विद्या की अनड्भता का स्वीकार नहीं किया जा 
सकता है | जिंससे इसी प्रक्रार की श्रुति है कि[विद्या, श्रद्धा और उपनिपदु-योग से युक्त 
होकर जिसी कर्म को करता है, चही कर्म अतिवलूचाछा होता है) यह श्रुति विद्या- 
संयुक्त अमिहोत्रादि कर्मों के वीर्यवत्तरत्व ( अतिवलव॒त्व ) के कथव से उनके अपने 
कार्यो के प्रति किसो अतिशय को कहती हुई, विद्यारहित उन्हीं कर्मों के उस प्रयोजन 
के प्रति वीय॑बत्त्व को दर्शाती है । कर्म का वीय॑ंवत््त वह है कि जो अपने प्रयोजन 
( फछ ) के साधनों में प्रसहत्व ( समर्थत्व ) है। इससे यह स्थित-सिद्ध हुआ कि विद्या- 
संयुक्त और विद्याविहीन अम्विहोत्रादि दोनों ही नित्य कर्म इस जन्म में वा जन्मान्तर में 
ज्ञान की उत्पत्ति से पूर्व काल में सामथ्ये के अनुसार और मोक्षरुप प्रयोजन को उद्देश्य 
करके जो मुमुक्षु से किया गया रहता है, वह कर्म ब्रह्मचिद्या के प्रतिवन्‍्ध के कारण 
उपाजित पाप के क्षय के हेतुत्व के द्वारा ब्रह्मज्ञान के कारणत्व की प्राप्त होता हुआ 
श्रवण, मनन, श्रद्धा, ध्यान, तत्परता आदि रूप अन्तरंग कारणों की अपेक्षापूर्वक ब्रह्म- 
विद्या के साथ एक कार्य वाला होता है ॥ १८ ॥ 


इतरक्षपणाधिकरणम्‌ ॥ १४ ॥ 

चहुजन्मप्रदारव्धयुक्तानां नास्व्युनास्ति मुझ विद्यालोये कृत कर्म फ़लद नास्ति तेन मुकक ॥ 
शरव्त भोजयेदेव नतु विद्यां विछोपयेत्‌ | सुछबुद्धतद्बलेशतादुबस्थ्यात्‌ कुतों नसुक॥ 

पूर्वोक्त अनारब्ध कार्यो से इतर (आरखब्ध कार्य वाले ) पभारब्ध कर्मझूप पुण्य 
और पाप को भोग से ही नष्ट करके विद्वान ब्रह्म में सम्पन्त छीन होता है, जैसे नदियाँ 
समुद्र में लीन होती है । संगय है कि बहुत जन्म देने बाछे श्रारब्धों से युक्त ब्धिकारियों 
की मुक्ति नहीं होती है अथवा होती है । पूर्व पक्ष है कि वासन्वार जन्ममरणादि से विद्या 
के छोप होने पर उसके बाद किए गए कर्म फल देने वाले होंगे इससे उनकी मुक्ति नहीं 


घट प्रहसूप्रद्याट्सभाष्यम्‌ [ वध्याय ४ 


होगी ॥ १ ॥ रिद्धान्त है कि प्रारब्ध वर्म भोगमान्न के लिए होंगे, जन्मादि द्वारा भौग 
ही व रामेंगे, विद्या का छोप नहीं करेंगे और अनेक बार सोबर जागने पर भी जैसे त 
विद्या का लोप होता है, न ज्ञांनी के इत कम वा इलेप होता है, उसी के समान जन्म- 
मरणादि होने पर भी भावी कम के अध्रेश वी तदबह्या ( वर्तेमानता ) से मोक्ष बयो 
नही होगा, अवश्य होगा ॥ १-२ ॥ 


मोगेन त्विनरे क्षपथित्वा सम्पयते ॥ १०९॥ 


अनारूधवायेयो पुण्यपापयोविद्यासाम थ्योत््षय उक्त , इतरे त्यास्वकार्य 
पुण्यपापे उपभोगेन क्षपयित्या ऋद्वा सम्पग्यते 'तस्य तावदेब चिर याबन्न विस्ी 
इयेदथ सम्पत्स्ये” ( छान्दो० ६१४० ) इति 'ब्रह्मेय सन्नद्याप्येति! इति चेव- 
मािश्रतिभ्य | ननु सत्यपि सम्यग्दशने यथा प्राग्देदपाताद्वेदद्शन हिचन्द्र 
शनन्यायेनानुवृत्तमेष पश्मावप्यनुरतित | न | नि्मित्ताभायात्‌ | उपभोगशेपक्षपण 
हि तपानुबृत्तिनिभित्त, नच ताहशमत्र क्िचिदस्ति | नन्‍्वपर क्मोशयो5भिन- 
बमुपभोगमारप्स्यते। न | तस्य दग्धबीजत्वात्‌ | मिध्याज्नानावष्टम्भ हि क्मौन्तर 
देहपाते उप्भोगान्तरमारभते तच्च मिथ्यान्ान सम्यस्तानेन बग्थमित्यत 
साध्वेतदारब्धकार्यक्षये प्रिदुपष क्रयमय्श्य भयत्वीति ॥ १६ ॥॥ 
इति श्रीगोविन्दभगवत्वृज्यपाद शिण्यश्री मच्छुक्श्भगव्पादकती शारीरक- 
सीमासाभाष्ये चतुथोध्याग्रस्य प्रथम पाठ. || १॥ 
अपारव्य वाय॑ वाले पुण्य और पाप का विद्या के सामर्थ्य से नाश कहा जा चुका 
है, उससे इतर आरब्य कार्य वाले पुण्य और पाप दोनों को डप्मोग से क्षय करके ज्ञानी 
क्ह्मस्वस्प होता है । वह ( उस ज्ञानी को उतने ही वाज़ तक सतप्म्पत्ति म॑ देर है कि 
जब तक देहपात नहीं हुआ है, दह का पात होते हो वह सतसम्पन्त होता है। जीवित- 
दशा मे ही ब्रह्म ही द्वोता हुआ ज्ञानी शरीरपात होने पर ब्रह्म म॑ छीन होता है ) 
धत्यादि श्रुतियों से उक्तार्ध सिद्ध होता है। यदि कहा जाथ कि सम्यगूदशशंत के रहते भी 
जंस देहपात से पूर्वकाछ् म दी चद्रदर्शन न्याय से भेददर्धंन अनुवृत्त ( वर्तमान ) 
रहता है, इसी प्रकार पश्चात्‌ देहपात के वादे भी भेददर्शन अनुवृत्त रहेगा । तो कहा 
जाता है कि देहपात के पश्चाय्‌ निमित्त के अभाव से भेददर्धव नहीं अनुवृत्त रहेगा । 
जिससे उस शान के पश्चात्‌ का में उपभोग शेय का क्षपण ( भोग से तादन ) ही 
भेददरंत वी अनुवृत्ति वा निमित्त है। इस देहपात के उत्तरकाऊ़ में उस भेद- 
दर्शन बी अमुवृत्ति वा बैसा कोई निर्मित्त ( वारण ) नहीं है। यदि वहा जाय कि अन्य 
क्मंशिय अभिनव (मृतन) भोग का फिर आरम्भ वरेगा, तो वहा जाता है ति 
(यलिशमूल क्माशिय ।सर्ति मुले तद्धिपाक ) इस योगसुत्रादि के अनुसार अविधाश्प 
च्रेश्ात्मक मुत्वारा वर्माशय हीता है, और करेशर्प ध्रृछ के रहते ही उच्त कर्माशय 
का विक्ाव ( फल ) होते। है, इससे शञानाग्नि से उस कर्माशय के बीज रूप बशेशों के 
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दग्ध ( नए ) हो जाने से कर्माशय नृतत भोग का आरम्भ नहीं करता है । जिससे 
मिथ्याज्ञानहप अवष्टम्भ ( अवलम्ब-आधार ) वाला कर्मान्तिर ( प्रारव्ध से भिन्न कर्म ) 
देह के पात होने पर अन्य उपभोग का आरम्भ करता है, और ज्ञानी के वह मिथ्या- 
ज्ञान सम्यग ज्ञान से दग्ध हो जाता है । इससे वह साधु ( सुन्दर ) कथन है कि प्रारब्ध 
कम के उपभोग से क्षय होने पर विद्वान का केवल्य ( निर्वाण-विदेहमोक्ष ) अवदय 
होता है ॥ १९ ॥ 
स्वधमंपालनाद्वीशभक्तया चाहारशोधनात्‌ । 
विवेकेपूर्वका भ्यासवैराग्यजनिसम्भव:...॥॥ 
वैराग्याभ्यासतो योगी सदा भवति निर्मल: 
तदा ज्ञात्वा निजास्मन मुक्तो भवति सर्वेथा ॥ 


चतुर्थ अध्याय में प्रथम पाद समाप्त ॥ 


>2-०+5 
+-न््म््छ्त 


चतुर्थाध्याये द्वितीय; पादः 


[ अन्न पादे उत्करान्तिगतिनिरूषणम्‌ | 


वागधिफरणम्‌ ॥ १ 
चागादीन! स्वरूपेण बृत्या दा सानसे छय । श्रुतिवडिमनसीत्याह स्परुपे विकयस्तत ॥ 
भ्‌ लीयतेडइनुपादाने का्यव्त्तिस्तु रीयते । बहिउत्तेजले शान्तेवॉक्द्ाब्दो ब्रक्तित्साफ ॥ ३ ॥ 
मरण के बाद उपायव की स्वर्गादि में प्राप्ति होतीं है, वह उत्क्रान्ति बिना नहीं हो 
सकती, इससे थुति म उल्लान्ति ( उध्वंगमतार्थक झरीर से निष्क्रमण ) वा वर्णन हे, 
वहाँ प्रथम वर्णव है. कि वाक्‌ व्यापार मन में छोन होता है, वाक्‌ तो स्वरुप से रहता 
हो है, परन्तु उसकी वृत्तित्प व्यापार घोठता बन्द हो जाता है, यह मरणनाल में 
प्रत्यक्ष देखने से और श्रृति से उम्रझा जाद्या है । यहा, धम्पद्मते, इस पद का प्र॒व॑ंसूत्र मे 
सम्ब'ध समझना चाहिए । यहा संशम है कि बाकू आदि इस्द्रियों वा" स्वरूप से मन में 
विछग्र हीता है, अथवा वृत्ति द्वारा विलय होता है। पूव॑पक्ष है कि श्रुति ( वाइमनसि ) 
इस प्रतार बहती है, इससे वाव्‌ आदि के स्वरूप का विलय होता है ५ सिद्धात है, कि 
ई कार्य उपादान से अय मे स्वत्प से छीन नहीं होता है। परन्तु कार्य की वृत्ति 
उपादान से अन्य में भी छीन होती है, बहू अग्नि दी वृत्ति की जल में द्यान्ति से समझा 
जाता है। इससे श्रुति में बाबू शब्द लक्षण द्वारावृत्ति का बोयक है, वयोवि मते वाव' 
था उपादान नहीं है, इससे मन के बार के स्वरूप का विलय नही हो सकता | १०२ ॥ 


वाडमनसि दशानाच्छव्दाच ॥ १ ॥ 
अथापरासु दिद्यासु फल्षप्राप्तये देवयान पन्थानमवतारयिप्यन्प्रथम ताथ- 
चथाशाख्रमुत्तान्तिक्रममन्याचष्टे, सम्राना हि. पिद्ददत्िदुपोरुत्कान्तिरितति 
वक्ष्यति। अस्ति भ्रायणयरिपया श्रुत्ति “अस्य सोम्य पुरुपरय प्रथतो धाद्यनसि 
म्पच्मते मन प्राण प्राणस्‍्तेजलि तेज, परस्या देवतायाम! ( छा० द्षेद्रो६) 
इति। क्मिह याच एप प्त्तिमत्या मनसि सपत्तिरुच्यते, उत बाखूत्तेरिति 
पिशय' | तथ्र वागेव सायन्मनप्ति सम्पदते इति प्राप्तप्‌ , तथाहि श्रतिरनुग्रद्गीता 
भयति, इतरथा लक्षणा स्यथात्‌ | श्रुतिल्षक्षणातिशये च श्रतिन्योय्या न लक्षणा | 
त्तस्माद्वाच एयाय मनसि अत्तय इति | 
नियुंण ब्रह्मात्मा के शञाव के फ़ठकंथन के अनस्तर [ दाद में ) अपरा (६ समुण ) 
विद्याओं मे पल वी प्राति वे हिए देवबाव मार्ग वा अवतारण ( क्यवारम्म ) परने 
घाट सुत्रवार प्रथम ही धात्न के अनुसार उल्मान्ति के क्रम पा वथन व रते हैं, जिसमे 
सगुण के विद्वात उपासव और अविद्वान्‌ दोनो बी तुन्य उत्तान्ति होती है, इससे विद्वान 
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उपासक की भी उलत्क्रान्ति का कथन करते हैं, और तुल्य उत्कान्ति होती है, यह आगे 
कहेंगे । यहाँ प्रायण ( मरण ) विषयक श्रुति है कि ( हे सोम्य: प्रयतु-पत्रियमाण-मरता 
हुआ इस पुरुष की वाक्‌ मन में छीन होती है, मन प्राण में, प्राण तेज में, और तेज पर- 
देवता में सम्पन्न ( लीच होता है )। यहाँ संशय होता है कि क्या इस श्रुति मे चृत्तिवाली 
वाक्‌ का ही मन्त में सम्पत्ति विलय कहा जाता है अथवा वाक्‌ की बरृत्ति का विलय 
कहा जाता है । यहाँ प्रथम पूर्वेपक्ष प्राप्त होता है कि वाक्‌ ही मन में सम्पन्न ( छीन ) 
होती है । जिससे इसी प्रकार मानने से श्रुति अनुगृहीत होती है, इस प्रकार श्रुति का 
गब्यार्थ स्वीकृत होता है। इतरथा वृत्ति का लय मानने पर बाक्‌ शब्द की लक्षणा 
होगी, और श्रृतति छक्षणात्रिपयक संशय होने पर, श्रुति न्याययुक्त होती है, लक्षणा 
नहीं, इससे वाक्‌ का ही यह मन में प्रछय कहा जाता है । 
एवं प्राप्ते ्रमः--वाम्बृत्तिसंनसि संपद्यत इति | कथ॑ वबाखत्तिरिति व्या- 

ख़्यायते, यावता बाडःमनसीत्येबाचायें: पठति | सत्यमेतत्‌। पठिष्यति तु 
प्ररस्तात्‌ अविभागो वचनात्‌! ( त्र० छू० 2२१६ ) इति । तस्मादत्न मृत्युपश- 
ममान्र विंवक्षितमिति गम्यते | तत्त्यप्रलयविवक्षायां तु सर्वेत्नेचाविभागसाम्याहिकि 
परत्रैव विशिष्यादविभाग इति | तस्मादत्र दृत्त्युपसंहारविवक्षायां बाम्बृत्ति: 
पूर्ब॑भुपसंहियते मनोबृत्ताववस्थितायामित्यर्थः | कस्मात्‌-? दर्शनात्‌ | दृश्यते दि 
बाखूतेः पूर्वोपसंहारों मनोवृत्ती विद्यमानायात्र, नठु बाच एवं चृत्तिमत्या 
मनस्यथुपसंहारः केनचिद॒पि द्रप्डुं शक्यते | ननु श्रुतिसामध्योद्राच एवायं सन- 
स्यप्ययो युक्त इत्युक्तप्‌ | नेत्याह, अतत्मक्ृतित्वात्तू | यस्य हि यत उत्पत्तिस्तस्थ 

तत्र प्रललयो न्याय्योम्दीव शराबस्य। नच मनसो वागुत्पद्मते- इति किंचन 

प्रशाणसस्ति | वृच््युद्धबाभिसदी स्वप्रकृत्तिससाश्रयावपि रश्येते। पार्थिवेश्यो 

हीन्धनेभ्यस्तेजसस्यास्नेवृंसिरुद्धव॒त्यप्पु चोपशास्यति | कथ॑ तहा॑स्मिन्पत्ते शब्दो 
वाडप्समनसि सम्पयते इति, अत आह शब्दाच्चेति | शब्दोज्प्यस्सिन्पक्षेडबक- 

ल्पते वृत्तिव्ृत्तिमतो रभेदोपचारादित्यथ: | १ ॥ 

इस प्रकार प्राप्त होने पर कहते हैं कि वाक्‌ की वृत्ति मन में छीन होती है, थंका 

होती है कि जब आचार्थ -( वाइमनसि ) इस भरकार पढ़ते है, तो वृत्ति का अध्याहार 

करके ( वाक्‌ वृत्ति मन में लीत होती है ) ऐसा व्यास्याव केसे किया जाता है। उत्तर 

है कि यहाँ वाहमनसि, ऐसा पढ़ते है चह सत्य है, परन्तु आगे पढ़ेंगे कि ( अविभागों 
वचनातु ) इससे यहाँ बृत्ति के उपद्ाम ( निवृत्ति ) मात्र विवक्षित है, ऐसा .समझा 

जाता है। यहाँ भी तत्व के प्रछ्य की विवक्षा होने पर तो सब्वंत्र ही अविभाग की 

तुल्यचा से आगे ही अविभाग यह विज्येपण क्यों दंगे, तत्त्वज्ञों के इन्द्रियों के स्वरूप का 

ग्रछ्य विश्ेषछ्ठप से क्यों कहेंगे, यदि यहाँ भी स्वरूप का प्रछूय कहते हों, इससे यहाँ 

ज्ञानी-अन्ञानी के तुल्य मरण के वर्णन काल में वृत्ति के ( उपसंहार की विवक्षा होने पर 
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मरण काल में मनोवृत्ति के अवस्यित ( बर्तमान ) रहते ही प्रथम वावबुत्ति उपसदृत 
लीन होती है यह अप है । परन्तु प्रथम वाक्वृत्ति लोन होनी है, यह फैसे समन्ला जाता 
है। उत्तर है कि देखने से समझा जाता है। जिससे मनोवृतति के रहते वाकबृत्ति का 
उपसहार देखा जाता है । विन्नु वृत्तिवाली बाद ही मन मे उपसहार बिसी से भी देखा 
नही जा सकता है, जिसठे बह अतीन्द्रिय है। यदि कहो कि श्रुति के सामर्थ्य से बाव्‌ 
वा ही यह मन में विलय युक्त है, यह कहा जा चुका है, को कहते है. कि सन में बाक्‌ 
के प्रदृतित्व के अभाव से मन में बाकू बा लय होना युक्त नही है गिससे मृत्तिका मे 
शराब वा विछय के समान, जिसकी जिससे उत्पत्ति होती है, उतवा उसी प्रकृति 
( उपादान ) में प्रदम होना व्यायथुक्त है। वाक्‌ मन से उत्सन्त द्वोठी है, इस अर्थ मे 
कोई प्रमाण नही है | वृत्ति के उद्भव और अभिभव ( अभिव्यक्ति और तिरोभाव ) तो 
प्रति से अयाश्रित भी देखे जाते हैं। जिससे पार्थिव ( पृथिवी के विकार ) ईन्धनों से 
तैजस अग्नि की वृत्ति का उद्धव होता है ) और जछ मे वह वृत्ति उपशान्त ( निवृत्त ) 
होती है । परनु ऐसा होने पर इस पक्ष में (वाक्‌ मन मै सम्पन्न होता है। यह शब्द 
( ध्रुति ) कैसे शुक्त होगा, इससे महते हैं कि ( शब्दाच्च ) चुत्ति और वृत्तिवाले में अभेद 
के उपचार से शब्द भी इस पक्ष में युक्त सिद्ध होता है यह अथ है, धर्धात्‌ छाक्षणिक 
प्रयोग है ॥ १॥ 


अत्त एबं च सर्वाण्यनु॥ २॥ 
'तस्मादुपशास्तते ज्ञा, पुनर्भयमिन्द्रियेमनसि सम्पद्यमामे/ ( प्रश्न० दे।६ ) 
इत्यत्राविशेषेण सर्वेधामेवेन्द्रियाणा मनस्ति मम्पत्ति भुयते | तत्नाप्यत एप वाच 
इये चन्षुरादीनामपि सबृत्तिके सनस्ययस्थिते बृत्तिल्ञोपद््शनात्तरयप्रलया- 
सम्भयाच्छब्दोपपत्तेश्व वृत्तिद्वरेणिेय सर्वोणीन्द्रियाणि मनो5नुउत॑न्ते | सर्देपा 
फ्रणाना मनस्युपर्सहाराविशेषे सत्ति घाच प्थरम्परहण धाडेमनसि सम्पद्मत 
इस्मुदादरणानुरोघिन ॥ २॥ 
जिससे शरीर में बाहर श्रप्तिद्ध तेन उप्णता झदान रूप है, इससे उसके धांद 
घागत तेज वाट मरणवाल् में होता है, और उसके धाद भन में सम्पन्न इंद्धियों के 
सहित फिर जन्मान्तर यो जीव प्राप्त करता है । इस श्रुति मे तुल्य रूप से सब इच्द्रियो 
वी मन में सम्पत्ति ( प्राप्ति ) सुनी जाती है। घहां भी अतएव ( इसी से ) अर्थात वाकू 
के ध्रद्मान अछु क्षादि क्रो क्री दृज्िशहित अद्ृस्थित गत # कुतिगोप मे दर्शन रे तत्व 
( स्वच्प ) प्रछय के भसम्भव से और दाब्द को उपपत्ति से सय इख्द्रियाँ धृत्ति द्वारा हद 
मन वा अनुसरण करती है, मन में लीन होतो हैं । इस रीति से सब इन्द्रियों वा मन में 
उपयहार [ वृत्तिठ्य ) के घुल्य होते भी वाक्‌ का ॥यक्‌ भ्रहण ( वादमनसि सम्पच्यते ) 
ईस श्रृतिस्य उदाहरण के अनुघार से क्या गया है । वाक वे बाद सव इृद्वियाँ मन 
में सम्पप्त होती हैं, यह उक्त द्शंव और शब्द से सिद्ध होता है। इस प्रदार स्पष्ट अक्षरा 
प्रतीत होता है ॥ २॥ 


पाद: २] मनोधिकरणमसाध्यस्‌ २०० 


मनोधिकरणम्‌ ॥ २॥ 

मनः प्राणे स्वयं चृत््या चा छीयेत स्वयं ततः । कारणाज्ञोदकद्वारा प्राणो हेतुर्मनः प्रति । 
साचारस्वद्देदी लीयेत काय प्राणादिके न तु। गोणः प्राणादिको हेतुस्ततो घृतिछयों घियः ॥ 

( मनः श्राणे ) इस उत्तर के वचन से वह इन्द्रियों के लय का आधाररूप मन वृत्ति 
के छय द्वारा ही प्राण में लीन होता है! मन प्राण में स्वयं स्वरूप में लीन होता है, 
अथवा वृत्ति द्वारा छीन होता है। पूर्वपक्ष है कि ( अन्नमय हि सोम्य: मनः । 
आपोमय: प्राण: ) इस श्रुति के अनुसार अन्त ( प्रथिवी ) मन का कारण है, जल 
प्राण का कारण है और कार्य कारण में अभेद दृष्टि से मन अन्नझप है, प्राण जलरूप 
हैं और अन्न का जल उपादान है, तो जिससे कारणरूप अन्न और जल के द्वारा प्राण 
मन के प्रति हेत है, इससे मन स्वरूप से प्राण में लीन होगा । सिद्धान्त है कि कोई कार्य 
साक्षात्‌ अपने उपदान हेतु में लीन होगा, परम्परा से हेतु श्राणादि में नहीं लीन होगा । 
परम्परा से हेतुरूप प्राण गौण हेतु है, इससे प्राण में अन्तःकरण की वृत्ति का ही घिलेय 
होता है ॥ १-२ ॥ 

तनमन; प्राण उत्तरात्‌ ॥ हे ॥ 

संमधिगतमेतंत्‌ 'वादःमनसि सम्पद्यते! ( छा० ६६६ ) इत्यत्र बृत्तिसम्प- 
त्तिविवक्षेति | अथ यदुत्तरं वाक्यम्‌ मनः प्राणें” (छा? ३।८।६) इति क्िमत्रापि 
चेत्तिसस्पत्तिरेव विवक्षिता उत वृत्तिसत्संपत्तिरिति विचिकित्सायां बृत्तिमस्संप- 
त्तिरबात्रेति प्राप्तम्‌: शुत्यलुम्रद्ात्तम्मकतित्वोपपत्तेंत्र। तथाहि--अन्नेमय हि सोम्य 
मन आपोमयः आणः (छा० ३४४ ) इत्यन्नयोनि मन आमनन्त्यव्योनिंच 
प्राणम्‌ 'आपश्रान्नमस्तरजन्त' इति श्रुति: | अतश् यत्मनः प्राण अल्ीयतेउन्नमेत 
तदप्सु प्रलीयतेउन्नं हि मन आपश्व प्राण: अ्रक्तिविकाराभेदादिति | 

यह अच्छी तरह से समझा गया कि (वाक्‌ मन में सम्पन्न होता है ) यहाँ पर 
वृत्ति की सम्पत्ति ( विलय ) विवक्षित है । उसके बाद जो आगे का वाक्य है कि ( मन 
प्राण में सम्पन्न होता है ) इति । क्या यहाँ भी चृत्ति की सम्पत्ति ही विवक्षित है, अथवा 
वृत्तिवाला की सम्पत्ति विवक्षित है, ऐसा संशय होने पर, श्रुति के अनुग्रह ( भनुकूलता ) 
से और प्राण को मन के प्रहृमतित्व की उपपत्ति से यहाँ दृत्तिवाले की ही सम्पत्ति होती है, 
इस प्रकार पूर्व॑पक्ष प्राप्व हीता है । वह इस अकार आप्त है कि (हे सोम्य ! मन भक्त 
का विकार-कार्य है। प्राण जल का विकार है ) इस प्रकार अन्तरूप योनि ( उपादान ) 
बाला मन को कहते हैं और जरूरूप योनि वाछा प्राण को कहते हैं। ( जरू ने अन्न 
“को उत्पस्त किया ) ऐसी श्रुति है, इससे जो मन प्राण में प्रलीन होता है, वह अन्त ही 
जल में प्रत्लीन होता है, जिससे अन्त ही मन है और जल ही ज्राण है। प्रकृति और 
विकार के अभेद से ऐसा सिद्ध होता है! ३ ॥ ४ 

एंवं प्राप्ते अ्मः--तदप्याग्रहीतबाह्मन्द्रिययृत्ति सनो वृत्तिद्वारेणेत्र प्राण 
प्रलीयत्ते इत्युत्तराद्मक्यादबगन्तव्यम्‌ | तथाहदि सुपुप्सोमुमुर्पोश्च आणवृत्ती परि- 


२००९४ प्रह्मसूनशाहूय्माष्य म्‌ [ अध्याय ४ 


स्पन्द्ात्मिफायामयल्थिताबा मनोवृत्तीनाओुपशमी दृश्यते। ने चे सनस ये 
रूपाप्यय प्राण सभयति अतत्यकृतित्वात। नहु दर्शित मनसा प्राणप्रकृति- 
लम | नैतत्मारम्‌ | नहीहरोन प्राणाडिफेन तट्कुतित्येथ मन प्राणे सम्पत्त- 
महवि | एबमपि छान्ने मन सस्पयेताप्सु चान्नमप्स्वेय च ग्राण-। नद्येवस्मिन्नपि 
पत्ते प्राणभायपरिणताभ्यो5दू+यी मनी जायते इति किचन श्रमाण॑मस्ति, 
तस्मान्न मनस प्राण स्वरूपाप्यय । दृत्त्यध्ययेडपि तु शब्दोड्यकन्पते बृत्ति- 
वृत्तिमतोरभेदोपचारादिति दर्शितम्‌ ॥ ३ ॥ 


इस प्रसार प्राप्त होने पर कहते ह कि जिस मन ने बायिदरदिय वृत्तियों वो 
भागूद्दीत शिया है। अर्थात जिसम वाद्यदद्धिय बृतिया वा विलय हो चुका है। बह 
मन भी चृत्ति द्वारा ही प्राण ग प्रतीन होता है। इस प्रकार उत्तरवर्ती वाक्य से समझना 
चाहिये। जिसस इसी ग्रवार सुपुप्सु और मुपु्ूँ अर्धात्‌ सोने वी इच्छा बाडि भीर 
मरणीसत्र की परिस्पन्दात्मक चत्मात्मक प्राण वृत्तियों के बतमान रहते ही मत वी 
वृत्तिया का उपशम लय देखा जाता है । अतत्पह् तिस्वब--ये प्राणरप प्रकृति बाला नहीं 
होने से मन वे स्वरूप बुत विदय प्राण में सम्भव नही है। यदि वहो कि मत की अ ने 
हपता और प्राण की जल्रूपता से मन के प्राषप्रकतित्व ( प्राणवार्यत्व ) प्रदर्शित 
क्रम जा चुका है, तो कहा जाता है कि यह प्रदर्शन सार ( सत्य ) वी है । जिससे 
ड्रस प्रशार के प्राणाडिक ( परम्पर। से सिद्ध ) ततअइृति व ( प्राण कार्येत्व ) से मत प्राण 
मे सम्पत्ति [ एय ) के मौग्य मही हो सकता है। जिससे एसा होने पर भी अन्त से मन 
सम्पन्न होगा, जज म अम्न सम्पत्त होगा और जठ ही म प्राण भी सम्पन्न होगा । 
इस पक्ष म॑ भी प्राणस्प से परिणत जल से मन उत्पन्न होता है, इसमें वोई प्रमाण 
नहीं है, इससे प्राण में मन के स्वस्प वा विकृय नहीं हीतां है । वृत्ति के विजय होने 
पर भी तो वृत्ति और धृत्तिवारि में बभेद के उपचार ( गौण व्यवहार ) प्ले शब्द (श्रुति) 
युक पिद्ध होता है | यह दक्मित कराया जा चुका है ॥ ३ ॥ 

अध्यक्षाधिऊरणम्‌ ॥ ३ ॥ 

को भुने पु जीने बा ठयो मृतेषु तच्छुते । सप्राणस्तेजसी प्याइ मठ जीव इृति वयचित्‌ ॥$॥ 
पुबमेपमसास्मान प्राशायम्तीति च धुत । जीदे छीटया सदितेन घुनर्भूनेषु लीयते ॥ २॥ 

सत्र इच्धिया के सहित मन के “लय वा आवार बह प्राण अध्यक्ष रूप जीवाट्मा.म 
सम्पात होता है, वह जीवात्मा के प्रति प्राणा के उप्य्रम [ प्रात समत ), अनुगमन जौर 
अवस्यान ( स्थिति ) रूप हलुओ से ज्ञान होता है ( एक्मवममात्मान सर्वे प्राणा अभि- 
समार्या व। बृ० ४हा३८ ) तमुस्तामन्त प्राणाश्ृत्त्रीमति । बू० ४/४२॥। सविन्ञानों 
अवति शिष्टा२ ) ये ध्रृत्तियाँ उपग्रमादि के बोधक हैं। यह स्तशय है दि प्राण वा भूत 
५ हे / उससे संप्राण तेव मे छीन होता है इस प्रवार श्रुति बहती 
है परलु जीव में हीन द्वोवा है, इस प्रकार वही नहीं बहती है । धिद्धान्त है कि इसो 


रा 


पादः २ ] अध्यक्षाधिकरणभाध्येम्‌ १००५ 


प्रकार जीवात्मा के प्रति सब प्राण गमन करते है कि जैसे कही जाने की इच्छा वाले 
राजा के प्रति चुत आ गमन करते है। इस श्रति से जीव में छीन होकर इस जीव के 
साथ फिर भ्तों में लीन होते है ॥ १-२ ॥ है 
&0. ऊ. 
सोड्च्यक्षे लदुपगघादिब्य। ॥ ४ ॥ 

स्थितमेतद्यस्थ चतो नोत्पत्तिस्तस्य तस्मिन्वृत्तिअलयो न स्वरूपग्रलय 
इति | इदमिदानीं प्राणस्तेजसीत्यन्न चिन्त्यते--किं यथाश्रुति आणस्थ तेजस्वेच 
वृच्युपसंद्ारः किंवा देहेन्द्रियपञ्ञराध्यक्षे जीवे इति | तत्र श्रुतेरनतिशह्नयत्वा- 
त्पाणस्य तेजस्थवेव सम्पत्ति: स्यादश्रुत॒कल्पनाया अन्याय्यत्वादिति | 

यह स्थित हुआ कि जिसकी जिससे उत्पत्ति नहीं होती है उसमें उसकी वृत्ति का 
लय होता है, स्वरूप का ऊय उस में नहीं होता है। अब इस समय ([ प्राणस्तेजसि ) 
इस श्रुति में यह विचार किया जाता है कि क्या श्रुत्ति के अनुसार प्राण का तेज में हीं 
वृत्तिविलय होता है, अथवा देह इन्द्रियकूप पण्जर ( पिम्जर ) के अध्यक्ष ( स्वामी ) 


: जीव में वृत्तिविल्य होता है। यहां पृव॑पक्ष होता है कि श्रुति को भतिशंका (अतिक्रमण) 


के योग्य नहीं होने से, वथा अश्वुत अर्थ की कल्पना की अयुक्तता से प्राण की तेज में ही 
सम्पत्ति ( विूय ) होती है । हैं 

'एवं प्राप्ते प्रतिपाद्मते सोड्ध्यक्ष इति | स प्रकृतः प्राणोड्ध्यन्तेडविद्या कर्म 
पूर्प्रक्ञोपाधिके विज्ञानात्मन्थवत्ति्ठते | तत्मधाना प्राणबृत्तिसंबत्तीत्यर्थ: | छुतः ९ 
तदुपगमादिभ्यः | एबमेवेसमात्मानमन्तकाले सर्व श्राणा अभिसमायन्ति यन्नैत- 
दृध्योच्छसी भवतिः इति हि छुत्यन्तरमध्यक्षोपगामिनः स्वोन्त्राणानविशेषेण 
दर्शयति | विशेषेण च 'तमुत्कामन्तं ग्राणोउनूत्कामति! ( बु० ४४४२ ) इति 
पद्चवूते: आणस्याध्यक्षानुगामितां दर्शयति, तदलजुबृत्तितां चेतरेपाय्‌ प्राणमनू- 


: कामन्तं सर्वे प्राणा अनूत्कामन्ति! (ब्वृ० 8४२ ) इति | 'सविज्ञालों भवति! 


इृति चाध्यक्षस्यान्तर्विज्ञानवक्त्वप्रद्शनेन तस्मिन्नपीतकरणग्रामत्य प्राणस्था- 
बस्थानं गमयति। ननु 'प्राणस्तेजसि' इति श्रुयते कर्थ प्राणोड्ध्यक्षे इत्यधिका- 
बाप: क्रियते। नेप दोपः। अध्यक्षप्रधानस्वादुत्कमणादिव्यवहारस्य श्रुत्यन्त- 
रगतस्थापि च विशेषस्यापेक्षणीयत्वाव ॥ ४ ॥। - 

ऐसा प्राप्त होने पर प्रतिपादन किया जाता है कि ( सोथ्ध्यक्षे ) इति । वह प्रकृत- 
प्राण, अविद्या, कर्म और पूर्वप्रज्ञा ( वासना ) झूप उपाधि वाले विज्ञानात्मा (जीवात्मा) 
हप अध्यक्ष में अवस्थित होता है । अर्थात्‌ उस अव्यक्षरुप प्रधान वाली प्राण को वृत्ति 
होती है, यह भर्थ है। यह किस हेतु से समझा जाता है, ती कहा जाता है कि उस 
अध्यक्ष के प्रति प्राणों के उद्मादि ( उपगमवादि ) से समझा जाता दै। उपगमन, 
अनुगमन और अवस्थान विपवक श्रुतियों से यह ज्ञाव होता है कि थध्यक्ष में प्रा 
अवस्थित: होते है ।' जिससे ( जैसे यात्रा को इच्छावाला राजा के सुतादि सेवक पास में 
आते हैं, इसी प्रंकार अन्तकाल में जब यह ऊध्वंदधास वाला होता है तब सब प्राण इस 
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जीवात्मा के अभिमुख भाते हैं) यह अब श्रुति अध्यक्ष के पात म॑ गमन करने बाछि 
सब प्राणों की अविशेषद्ूप पे दर्शाती हे। ( उत्त उद्धमण परलोकामन वरता हुआ 
जीवात्मा के पीछे प्राण उत्कमण करता है | यह श्रुति विशेषह्प से पांच वृत्ति वाले मुख्य 
प्राण की अध्यक्ष के अतुगामिता ( पश्चात्‌ गति ) को दर्शाती है। ( विज्ञानात्मा के पीछे 
गमन करते हुए प्राण के पीछे अत्य सब प्राण सब इन्द्रियाँ, उत्तमण ( गमन, बरते हैं ) 
यह धरृत्ति उच्च मुख्य प्राण दी ऋनुवृत्तिता ( अनुगामिता ) अन्य प्राणा को दर्शाती है कि 
आय प्राण मुष्य प्राण के अनुगामी होते है। ( वह जीवात्मा विज्ञान सहित रहता हैं ) 
यह श्रृति अध्यक्ष विज्ञानात्मा के आतविज्ञानवच्ब के प्रदशन द्वारा जिस मई दद्रिम- 
भमृह लीन हुआ हैं उस प्राण का उस जीवा'मा में अवस्थान ( स्थिति ) को समझाती 
हैं। यदि कहा जाय कि ( प्राण तेज म छीन होता हैँ ) यह सुना जाता है । फिर ( प्राण 
अध्यक्ष मे छीन होता हैं) यह्‌ अधिक का सग्रह कैसे किया जाता है । तो कहा जाता है 
कि उत्तमणादि व्यवहार के अध्यक्ष प्रधानत्व [ अध्यक्षरूप प्रधान वाझा ) होने स, 
और थ्ृत्यन्तरगत विशेय ( अविकाश ) के भी अपेक्षणीयत्व ( स्वीकार योग्य ) हान से 
यह अधिक वा संग्रह दोपरूप नहीं हैं। अर्थात्‌ जीवात्मा के बिना प्राणों वी उत्लाग्ति 
मही ही सत्ती भौर अन्य श्रुति में जीआात्मा के प्रति श्राणा के भनुगमनादि का वर्णन 
है, इसमे ग्रुणोपसहार न्याय से ( प्राणस्‍्तञसि ) इस श्रृति मं भी मध्य म॑ अध्यक्ष वा 
भग्रर बत्य त युक्त हैं ॥ ४॥ 
क्थ तह प्राणस्तेजमीति श्रुतिरित्यत आहू-- 


भूतेषु तच्छूतेः ॥ ५ ॥ 


म प्राणसप्रक्तेत्ध्यक्षस्तेज सदचरितेपु भूतेपु देहबीनभूतेपु सूद्मेर्य- 
बति्टत इत्ययगन्तव्यम्‌ भप्राणस्तेज़सी वि श्रुते | ननु नचेय श्रुत्ति प्राणस्थ 
तजसि स्थिति दर्थययति न प्राणसप्रत्तस्थाध्यक्षस्य | नेप दोष | 
सोध्ध्यक्ष इत्यध्यक्षस्याप्यन्तरात्िउप्युपसंज्यावत्वात्‌। थो5पि हि खुपान्मथुरा 
गला मधुराया पाटलिपुत बचति सोडपि खुघ्नात्पाटलिपुत्न यातीति शक्‍्यते 
चदितुम्‌। वस्मात्माणस्तेजसीति प्राणप्रप्रक्तस्याध्यक्षस्थरैवत्तेव सहचरितेपु 
भूतेष्यरस्वथानम्‌ ॥ ४ ॥ 

तो प्राण तैज मे हीन होता है, यह अव्यवधानपूर्वंक तेज मे प्राण व| रझूय विपय 
श्ृद्रि वश्न युक्त होगी, ऐसी बावाक्षा हाने पर कहत हैं--भूवेवु इति। 

( प्रापस्‍्तेजसि ) इस श्रुति से एसा समचना चाहिए बि प्राण युक्त वह अध्यक्ष, 
वैजसद्दित, देह के वीजस्वस्प (सूदम भूनों म॑ अवस्थित होता है । शका होती है वि 
( प्राथस्तेजसि ) मह श्रुति प्राष की तेज मे स्थिति को दश्चती है, प्राण संयुक्त अध्यक्ष 
वी भूत म॑ स्थिति को तो नही दर्शावी है, फ़िर भूता म स्थिति दैस समझा जाय । 
उत्तर है कि (सोध््यशे ) इस सृच म॑ उदाहत श्रुत्िियों के बल से अध्यक्ष दा भी प्राण 
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और तेज के अन्तरारू (मध्य ) में आसुयातत्व ( कथितत्व ) है, इससे यह दोप नहीं 
आण संयुक्त अध्यक्ष का भूत्तों में स्थिति समझा जा सकता है । श्रुतियत तेज शदद- 
भूत सूक्ष्ममात्र का उपलक्षक हैं। जैसे जो कोई खुश से मधुरा जाकर और मथरा से 
पटना जाता है, वह भी छुप्न से पटना जाता है । इस प्रकार कहा जा सकता है, ग ही 
प्राण भी मध्य में जीव को प्राप्त होकर फिर तेज में सम्पन्न होने पर भी (प्रापस्तेजसि) 
यह कहा जा सकता है, इससे ( प्राणस्तेजसि ) इस श्रुति से प्राणसंयुक्त अध्यक्ष का 
ही यह तेज सहित भूतों में अवस्थान कहा जाता है ॥ ५ ॥ 

कर्थ तेज:सहचरितिपु भूतेष्वित्युच्यते, यावतैकमेव तेज: श्रयते प्राणस्ते- 
जसीति, अत आह-- | 

शंका होती है कि तेज सहित भूतों में अवस्थान कैसे कहा जाता है, जब के 
( प्राणस्तेजसि ) इस श्रुति में एक तेज ही सुना जाता है। इससे उत्तर कहते हैं कि--- 


नेकस्सिन्दर्शयतों हि ॥ ६॥ 
नेकस्मिन्नेथव तेजसि शरीरान्तरश्रेप्लावेलायां जीबोड्वतिए्ते कार्यस्य 
शरीरस्यानेकास्मकत्वदर्शनातू । दर्शयतश्चेतमथ .प्रश्नप्रतिबचने. आप: 
पुरुयववचसः (छा० शश३।| ) इति | तम्याख्यानम्‌ ब्यात्मकत्वाच भूयस्त्वाच! 
(ञ्० सू० ३१२ ) इत्यत्र | श्रुतिस्मृतती चैतमथथ दर्शयतः | श्रुति: 'प्रधिबीसय 
आपोमयो बायुमय आकाशमयस्तेजोमयः? इत्याया | स्मृतिरपि-- 

शरीरास्तर की प्राप्ति की इच्छा के समय एक तेज ही में जीव नहीं अवस्थित 
होता है, वह कार्यरूप शरीर के अनेकात्मकत्व ( सर्वंभूतमयत्व ) के दर्शन से समझा 
जाता है| ( आपः पुरुषवचसो भवन्ति ) जल पुरुप घब्द का वाच्यार्थ हो जाता । यहां 
के प्रबग और प्रतिवचन इस अर्थ को दर्णाते हैं। ( आत्मकत्वात्तु भूयस्त्वात्‌ ) इस सूत्र में 
हु शरीर के अनेकात्मकत्व व्याख्यात ( कथित ) हो चुका है। श्रुत्ति स्पृति भी इस अर्थ 
को दर्शाती हैँ । यहाँ ( पृथिवीमये आपोमयो वायुमय आकाशमयस्तैजोमय: ) इत्यादि 
श्रुति है, कि पृथिवी आदि का विकार देह है और ( मोक्षपर्यन्त अविनाणी जो दणार्ध- 
पाँच भूतों के भणु, सुक्ष्म तन्‍्मात्राएँ हैँ, उनके साथ यह्‌ सब जगत क्रम से उत्पन्न होता 

है ) इत्यादि स्पृति है । हि 5 
अण्ब्यो सात्राउविनाशिन्यो दशाधोौनाँ तु यो; स्मृंतीा:। :  *, 

तामिः सार्थमिदं सब संभवत्यनुपुवंशः ॥ ( मेनु० ) इत्याया )। 

नमनु चोपसंहतेपु वागादियु करणेपु शरीरान्तरसेंप्सावेलायां क्ाय॑ तदा 
पुरुषों भवति ( बर० श२१३ ) इृत्युपक्रस्य श्र॒त्यन्तर क्माश्चयर्ता निरूपयति-- 
पी ह यदूचतुः कम देव तदूचतुरथ ह चत्मशशंसतुः कर्म हँव तत्रशशंसतु? 
( ब्ृ० श२१३ ) इति। वत्नोच्यते-तत्र क्मग्रयुक्तस्थ ग्रह्मतिश्रहसंज्ञकस्येन्द्रिय-, 
विपयात्मकस्य बन्धनस्य प्रवृत्तिरेति क्मौश्नयत्तोक्ता, इह पुनर्भूतोपादानादेहया- 


ह 
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स्तरोत्पत्तिरिति भूताधययमुक्तव। प्रशेसाशब्दादपि तत्न प्राधान्यमत्रि करण: 
प्रदर्शित न त्याश्रयान्तर निवारितम । तस्मादयिरोव ॥ ६॥ हैं 

यदाँ शत्रा होती है हि छरीरान्तर की प्राप्ति दी इच्छाकाल में बाक आदि 
इच्धियों के उपसहत ( आत्मा मे छीन ) होते पर [ उस समय यह जीवात्मारप ुय 
किस के आदि रहता है ) इस प्रकार आलेभाग के प्रदत से आरम्म करके अन्य धुति 
जीव नी कर्माश्रयता का मिझूपए करती है वि ( उन आतभाग भोर याज्ञवत्वय दोन- 
ते विचार वर जो चुठ जीव वा जाभ्रम कहा बह कर्म ही कहा, जो बुछ प्रशसा जिया 
वह फम का ही प्रश्मवा क्या ) इति। यहाँ उत्तर वह्म जाता है कि उस धुति में कमें 
प्रयुक ( कर्मबम ) ग्रहातिग्रह ( इन्द्रिय विषय ) सशव, दद्रिय विषय स्वरूप दत्ध दी 
प्रवृत्ति ( सिद्धि ) होती है, इसमे प्रयोजकाब्प से कर्माअयत्रा कही गई है भीर यहाँ 
भूवत्प उपधादान से देहान्तर की उत्पत्ति होवी है, इससे उपादानत्व रुप से भूतों वा 
आाश्रयत्व कहा गया है। प्रशसा झब्द से भी कर्म के प्रधानतामात्र को प्रदर्शित 
कराया गया है, आश्थान्तर वा निवारण पहीं किया गया है, इमसे विरोध 
महीं है ॥ ६ ॥ 

आसृत्युपक्रमाधिफरणमस्‌ ॥ ४ ॥ 

ज्ञान्यज्ञोत्रान्तिरसमा समा वा नहि सा समा। मोइसलाररूपरव फलस्य विपमत्वत, | 
आरत्यूपक्रम जन्म वर्तमानम्त समा। पश्चात्‌ फरचेपस्यादसमोत्यान्तिरेतसी ॥ 

सूलि ( गति । वा उपयम पर्येन्‍त उससे प्रथम थागादि का मत आांदि में ल्थरूप 
एत्रा वि थज्ञ और उपासनक्ञ दो तु ही होती है, पश्चात्‌ मार्ग के भेद से गति या 
फड होवा है। अविद्या का दाह के बिता उपास्क का अम्मृत्व [ मोक्ष ) होता है, 
अर्थात्‌ आपेक्षिक मोक्ष होता है, इससे उस में गति होती है, वास्तविक मोक्ष में तो गति 
मही होनी है ( उप-दाहे ) इस थात्रु के अदुधार यह जथे हैं ( वस्ध निवासे ) के अनुसार 
अर्थ होगा कि उपवायादि (वाघ्नात्यागादि) किये बिता मह जापेक्षिक युक्ति है इत्यादि । 
सुशप है वि उपासव-अनुवाप्तक बी उलर्ात अप्तम होती है, अथवा सम होती है ।.. 
पुबपत्त हैं ति मोज ( प्रह्मतोत ) और संस्तास्तप फंठ वो विधमता से वह उत्वान्ति, 
सम नहीं है पिद्वान्त है कि ब्रह्मनाड़ी मे प्रवेश और इतर नाडी मे प्रवेशख्ष गति का 
आस्म्म से प्रथम दतमान ही जाम रहता है. इससे वहां तर तुल्य गत्ति होती है, उसके 
बाद तो कद की विपयता से इन दोना वी असहहस्लान्ति होती है ॥ १०२ ॥ 


समाना 'चासत्युपक्रमादस॒तत्व॑ चानुपोष्य ॥ ७ !) 

सेयमुक्कम्ति कि विद्वदय्िदुयों समाना किय्रा विशेषजतीति व्रिशयानाना 
पिगेषयदीति तादस्पाप्ताम्‌) भुवाश्षयविशिष्ठा छपी । पुन्र्भवाय .च भुनास्या- 
भीयमन्ते । नथ विधुप' पुनर्भया, सभयति। अमृतत्व हि पिद्वानश्तुते! इति' 
श्रुति । तम्मादबिदुप एवैपोत्कान्ति' | नतु विद्यामकरणे ममान्नानाविहुप एरेपा 


पादः २ ] आखत्युपक्रमालिकरणभाष्यम्‌ १००५, 


भवेत्‌ | न | स्वापादिवयथाप्राप्ताछुकीतनात्‌ | तथाहि “यत्रेतत्पुरुपः स्वपिति 
नाम! अशिशिपति सास” 'पिपासति नाम! ( छा० ६८१, ३५ ) इति च' सच्चे 
प्राणिसाधारणा एवं स्वापादयोज्नुकीस्यन्ते, विद्याप्करणेडपि प्रतिपिपादयिषित- 
बस्तुप्रतिपादनानुगुण्येत्त, नतु विदुपो विशेषवन्तों विधीयन्तें, एबमियमप्युत्का- 
न्विमहाजनगतेबाल॒कीत्येते यसयां परस्यां देवतायां पुरुपस्थ श्रयतस्तेज: खंपद्मते 
स॒ आत्मा तत्त्वमसीत्येतअतिपादयितुम्‌ | श्रतिपिद्धा चैपा विदुपः न त्तस्य 
'णा उत्करामन्ति! ( ब्वृ० ४४६ ) इति | तस्मादबिद्ुप एबेपेति | 

यह पूर्ववर्णित उत्क्रान्ति क्या विद्वानु ( उपासक ) और अबिद्वान की तुल्य होती हैं, 
अथवा विशेष बाली ( भेदवाली ) होती है। इस प्रकार विशयानों ( संशय वालों ) को 
विशेष वाली होती हैँ । इस प्रकार प्रथम प्राप्त (प्रतीत) होता हैं। जिससे यह उत्क्रान्ति 
भूतरूप आश्रय युक्त होती है, और पुनर्जन्म के लिये भूतों का उत्क्रान्ति काल में आश्रयण 
किया जाता हैं। विद्वान के पुनजंन्म का सम्भव नहीं हैँ । ( विद्वान अमृत्तत्व ही प्राप्त 
करता है ) यह श्रुति है, जिससे अविद्यानु की हो यह उत्क्रान्ति होती है, यदि कहा जाय 
कि विद्या के प्रकरण में उत्क्रान्ति के कथन से विद्वान की ही यह उत्क्रान्ति होगी, तो 
कहा जाता है कि स्वापादि के समान यथाप्राप्त ( स्वभावसिद्ध ) उत्क्रान्ति का अनु- 
कीर्तन से यह विद्वान्‌ की उत्कान्ति नहीं है। जिससे स्वापादि का इस प्रकार कीर्तन है 
कि ( जिस काल में पुरष का स्ववित्ति यह नाम होता है । जिस कार में अशिशिषति- 
खाने की इच्छा करता है, इस नाम वाला होता है। जिस काल में पिपासति--पीचे 
की इच्छा करता है, इस नामवाला होता है ) ये सर्वप्राणी मे साधारण रूप से 
रहते ही वाले स्वापादि, विद्या के प्रकरण में भी प्रतिपादन की इच्छा विपय वस्तु के 
प्रतिपादन में अनुकूलता से अनुकीतित ( वर्णित ) होते है । विशेष वाले विद्वान के 
स्वापादि विहिंत नहीं होते हैं। इसी प्रकार जिस पर देवता में प्रयत ( प्रयाण बाले ) 
पुरुष का तैज सम्पन्न ( लीन ) होता है, वह आत्मा हैं, और बह तुम हो, इस अर्थ को 
प्रतिपादन करने के छिए महाजन ( जनसमूह ) में गत ही यह उत्कान्ति भी अनुकीतित 
होती है, कही जाती हैं। विद्वान की यह उत्क्रान्ति प्रतिपिद्ध है कि उस विद्वान के 
प्राण उत्क्रमण नहीं करते है, जिससे यह उत्क्रान्ति अविद्वान्‌ की ही होती है । 


एवं पआप्ते ब्रुम:ः--समाना चेपोस्कान्तिवौद्धनसीत्याद्या, विद्वद्विदुपोरा- 
सत्युपक्रमाद्वितुमहंत्ति, अविशेषश्नचणात्‌ | अविद्वान्देहबीजभूतानि भूतसूहसा- 
प्याश्रित्य कमग्रयुत्तो देहमहणमनुभचितु संसरतति, विद्वांस्तु ज्ञानश्रकाशितं मोक्ष- 
डीडारमाश्रयते, तदेतदासत्युपक्रमादित्युक्तम्‌ | नन्‍्वसृतत्व॑ हि बिहुपा प्राप्तढ्य 
नच तदंशान्तरायत्त तत्र कुत्तों भूताश्रयत्व॑ खत्युपक्रमो वेति | अन्नोच्यतें-- 
अनुपोष्य चेदम्‌ , अदग्ध्वाउत्यन्तमविद्यादीन्क्रेशानपरविद्यासासथ्योदापेश्षिक- 
समृतत्व॑ प्रेप्सते, संभवति वन्न सत्युपक्रमो भूताश्रयत्वं च। नहि निराश्रयाणां 
एणानां गतिरुपययते | तस्माददोपः ॥ ७॥ 
६४ ब्र० भा० 


2०१० प्रह्मसम्नशाटू रमाष्यम्‌ [ नध्याय ४ 


इस प्रकार प्राप्त होन पर वहते है नि ( वाटमनप्न सम्पधत ) इत्यादि श्ुतिया से 
अधित उत्पान्ति बिड्वान और अविद्यन्‌ वी गतिविशेय पय॑न्त अविश्ञेप श्रवण से समात 
( तुल्य ) होने योग्य है। देह वे बीज स्वतूप भूतो व. सक्षम भागों वा आश्रयण क्रके 
कर्मयुक्त अविद्वान देहंग्रहण का अनुभव करने वे लिए ससार म॑ गमन बरता है! 
ओऔर विद्वान तो चान स प्रदाशित मांशनाडी क द्वार का आश्रयण करता है । यह रहस्य 
सूत्रगव ([ आधुयुपक्रमात्‌ ) इस पद से कहा गया है । झका हाती है वि विद्वान का तो 
अमृतत्व ही प्राप्त कत्ताय है वह अमृतत्व वेशातर के अधीन नही है, ता उस अमृतत्व 
मे भूवाधयत्व वा सृति ( मार्ग गमन ) का उपक्रम कैंसे हो सकता है। यहाँ उत्तर बहा 
जाता है ति उपासत् न्‍थ ज्ञानी अविद्यादि को निगुंग आत्मपान से न जया कर इस 
सृति ( माग ) का उपक्रम बरता है। भर्धातु अविया आदि बरेंगो को अत्यन्त दग्ब नही 
बरके अपर ( सगुण ) विद्या व सामथ्य से जापेक्षिक अमृतत्व को प्राप्त वरना चाहता 
है। उस अवस्था मे मार्ग का उपनम और मभृताश्रयत्व का सम्भव हांता है, जिसमे 
निराश्रय प्राण वी गति नहीं हो सकती है, जिसस भूताश्रयत्वादि होने पर भी आपेक्षिक 
मआश मे दोष का अभाव हूँ ॥ ७ ॥ 


संसारव्यपदेशाधिकरणमस्‌ ॥ ५ ॥ 

स्पस्पेणाथ दृष्या वा मूताना विरय परे | स्वरूपेण छयो युक्त स्वोपादाने पराश्मनि ॥9॥ 
आस्मप्नश्य तथासेपिउच्येवान्यस्य त्वय ।न चेत कस्यापि जीवस्य न स्याजन्मान्तर फचित्‌ ॥ 

बढ़ तन आदि का सू*म भाग वायादिसद्धित जीव का आश्रय रूप सूक्षम झरीर 
( ब्रह्मव सन्‌ ब्रह्माष्यति ) इस श्रुति कथित ब्रह्म म अप्यय--छय हप भार्त्या तक प्ररय 
माज़ पर्य ते रहता है । क्योति मोर पर्य ते ससार का कथन श्रुति मे है । 

साय है कि (तेज परसुया दवतायाम ) इप दुति के अनुसार भूतां वा परदव मं 
विश्य स्वल्प स होता है अथवा वृत्ति द्वारा होता है। पूर्वपक्ष है कि भूत का अपने 
झपादान रुप परमामा मे स्वल्प से तय होना युक्त है। पिद्धान्त है कि आमन्नानी 
वा धुष्म शरीर क्ूप भूतों का उस प्रतार स्वत्त्व में अपने उपादान में विठय हाने पर नी 
आय प्राणी के सूदम देह रूप भूता दा वृत्ति द्वारा ही मरने पर विजय होता है। यदि 
हुवा नहीं हो सत्र के भूवा का स्वरूप विंठय हो तो विसी भी जीव का वही जन्मान्तर 
नही होगा, ज्ञान क बिता ही सव मुत्त हो जायग इत्यादि ॥ १०२! 

तदा5पीते। संसारच्यपदेशात्‌ ॥ ८ ॥ 

तिज- पर॒स्या देवतायाम! ( छा० ६८६ ) इत्यन प्रकरणसामध्योत्तरवा- 
भ्रक्ृत तेज, साध्यक्ष सप्राण संस्रणप्राम भूतान्तरसद्धित प्रयव॒पुक्त' परद्या 
देवताया सपयते इत्येतदक्त भयति। कीटशी पुनरिय सपत्ति स्थादिति 
चिन्त्यते | तप्रात्यन्तिक एय तावत्स्परूपप्रयिलय इति ग्राप्तमू; वल्क्ततितों- 
पपत्ते: | सर्वस्य दि जनिमतो वस्तुजावस्य श्रह्मति' परा देवतेति प्रतिष्ठापितम्‌ । 
सस्मादात्यन्विकीयमविभागापत्तिरिति । 


वाद: २] संसार्यपदेशाधिकरणभाष्यम्‌ १०११ 


( तेज परदेवना में छीन होता है ) इस श्रुति में प्रकरण के सामर्थ्य से प्रयाण 
करने वाले पुदप के प्रक्षत के अनुसार, अव्यक्षतहित्र, प्राणसहित, कारणसम्हसहित 
ओऔर अन्य भूतों के सहित तेज परदेवता में सम्पन्न ( छोव ) होता है, यह कहा गया है । 
किलु यह सम्पत्ति केमी होगी, यह विचार किया जाता है। वहाँ उप्त परदेवता के 
उन भूतों की प्रक्नतिता ( उपादानता ) की उपपत्ति से आत्यन्तिक ही भूतों के स्वरूप का 
विलय होता है, इस प्रकार पूर्व॑पक्ष प्रथम प्राप्त होता है. जिससे सभी जन्म वाछे वस्तु 
समूह की प्रकृति परदेवता है। यह प्रतिष्ठापित ( प्रतिपादित ) किया जा चुका है । 
जिससे यह अत्यन्त स्वछप से होने वालो अविभाग ( छूय ) की प्राप्ति होतो है । 

एवं प्राप्ते ब्रुमः--तच्तेज आदि भूतसूछ्म श्रोत्रादिकरणाश्रयभूतमा5पीतरा- 
संसारमोक्षात्सम्यग्ज्ञाननिमित्तादवतिप्ठते । 


योनिमन्ये प्रपन्ते शरीरत्वाय देहिनः । 

स्थाणुमन्येड्नुसंयन्ति यथाकमम यथाश्रुतम्‌ ॥ ( क० ४७ ) 

इत्यादिसंसारव्यपदेशात्‌ । अन्यथा दि सर्व: पग्रायणमसमय एवोपाबिप्रत्य- 
स्तमयादत्यन्तं त्रह्म संपर्येत, तत्र विधिशाब्रम्तनर्थक स्याद्रियाशार्र च। 
मिथ्याज्ञाननिमित्तश्व बन्धो न सम्यग्जञायाइते विस्सितुमहति | तस्मात्तमझ्न- 
तित्वेडपि सुपुप्रमलयवद्वी जभावावरेपबपा सत्संपत्तिरेति ॥ ८ ॥ 

ऐसा प्राप्त होते पर कहते हैं कि श्रोत्रादि रूप करणों ( इन्द्रियों ) के आश्रय रूप, 
वे भूतो के सूक्ष स्वछूप तेज आदि, सम्यक््‌ ज्ञाननिमित्तक अपीति ( प्रछय ) पर्य॑न्त, 
संसार से विमुक्ति के पूर्वकाल तक अवस्थित ( वर्तमान ) रहते है | अतः ( अन्य--कोई 
अविद्या वाल देही जीव शरीर के ग्रहण के लिये योनि रूप द्वार को प्राप्त करते है, 
और उनसे अन्य अत्यन्त अधम कोई स्थाणु--वृक्षादि स्थावरस्पता को प्राप्त होते हैं । 
वे सब कृत कम और उपाजित ज्ञान के अनुसार ही अहृप्ट और वासना से योनि और 
स्थाणु में प्राप्त होते है ) इत्यादि संचार के व्यपदेश से सिद्ध होता है, जिससे अन्यथा- 
स्वरूप से भूतों का विकूय होने पर अ्रयाण ( मरण ) काछ में ही उपाधियों के 
प्रत्यस्तमय ( विलय ) होने से सब श्राणी अत्यन्त ब्रह्म में सम्पन्न छीन मुक्त होंगे । इस 
अवस्था में विधिशास्त्र अनर्थक होगा, और विद्याझ्ात्र अनर्थंक होगा। और मिथ्या- 
ज्ञान निमित्तक बन्ध ( संसार ) सम्यक्‌ ज्ञान के विना विनाश के योग्य नहीं है जिससे 
उस परदेवता रूप प्रकृृतिवाले भूतों के होने पर भी सुयुष्तिकालिक प्ररूय के समान 
वीजभाव के अवशेष वाली ही यह सत्संपत्ति ( ब्रह्म में लय ) होती है ॥ ८५ ॥ 


खुक्ष्मं प्रमाणतख्॒ तथोपलब्थेः ॥ ९॥ 


तब्नेतरभूतसहित तेजो जीवस्यास्माच्छरीरात्वसत आश्रयभूतं स्वरूपतः 
प्रमाणतश्य सूच्म॑ सवितुमहेति | तथाहि--नताडीनिष्क्रमणश्नत्रणादिश्योउ्स्य 


१०१७ ब्रह्मसत्रद्धाइरस्माष्यम्‌ [ न्याय ४ 


सौच्स्‍्यमुपल्लभ्यते | तन तनुत्वात्मचारोपपत्ति', स्वच्छत्वाचाप्रतीघातोपपत्ति । 
अतण्व च देहानिर्गच्छन्पाश्वस्थैर्नों पल्लभ्यते (| ६ ॥ 

इस शरीर से प्रवास ( गमन ) करते बाला णीव वा आश्रय स्वर्ष अय भूतो के 
सहित वह तेज ( छिद्ल घरीर ) स्वरुप स और भ्रमाण से छुद्म होने योग्य है। 
अर्थात्‌ उसवो अत्यन्त सूक्षम समझना चाहिए जिससे अत्यन्त सुद्म नाडियो द्वारा इसके 
निष्क्मण के ( गमन के ) श्रवधादि से इसके इस प्रकार वी सूद्मता उपलब्ध होती हैं। 
तनुता (म्ृक्ष्मता) से ही उन सूच्म नाड़ियो म सचार (गमन) की सिद्धि होती है | स्वच्छता 
मै अप्रतिधात--अनिरोध वी पिद्धि होती है। मतएवं, सर्वया सूक्ष्म ध्वच्छ होने ही से 
मरणकाल में देह ते मिक्लता हुआ पास मे स्थिर छोगो से नहीं देखा जाता है ॥ ९ ॥ 


नोपमर्देनात३ ॥ १० ॥ 
अत एय सृक्तमत्वान्नास्य स्थूलस्य शरीरस्योपमर्देन दाह्यदिनिमित्तेनेत- 
रत्सुच्म शरीरसुपसयते | १० ॥ 
अतएव इस सुक्षमत्व से ही इस स्थूछ शरीर के उपमर्द से दाह्दिनिमित्तक नाश 
से, उस ह्थूछ से इतरत्‌ ( अन्य ) सुद्म शरीर उपमृदित ( नष्ट ) नहीं होता है ॥ १० ॥ 


अस्थैव चोपपत्तेरप ऊष्मा ॥ ११ ॥ 


अस्येय च सूच्मस्य शरीरस्थैप उष्मा यमेतस्मिव्शरीरे सस्पर्शनोष्माण 
विजानन्ति | तथादि सृतावस्थायामवस्थितेडपि देह ज्िद्यमानेष्यपि थ रूपादिपु 
देहशुणेपु नोष्मोपल्लभ्यते जीमरदवस्थायामेष तूपल्भ्यते इत्यव उपपचते-प्रसिद्ध- 
शरीरव्यतिरिक्तशरीरव्यपाप्रयएयैप ऊष्सेति | तथाच श्रुतिः-'उष्ण श्थैप 
जीविष्यन्शीतो मरिष्यन! इति ॥ ११ ॥ 

इसी सूध्म शरीर की यह ऊमा ( गर्भी ) है, कि जिस उप्मा को सस्पशों के द्वारा 
इस शरीर मे छोग समझते हैं, जिसते मृतक अवस्था म इसी प्रकार वह के अवस्थित 
रहते भी और देह वे गुणटप न्पादि वे विद्यमान रहते भी, उमा नहीं उपलब्ध होती 
है, जीवन अवश्या मे ही उपलब्ध होती है, इससे उपपन्त ( सिद्ध ) होता है थि प्रसिद्ध 
स्थूल झरीर से भिन्‍न सुक्ष्म शरीर के आधथित हो यह ऊमा है। इसी प्रकार दी श्रुति है 
कि [ यहू जीवित रहने वाला उप्ण ही रहता है, मरने बाला शीत हो जाता है )॥१६१॥ 


प्रतिपेधाधिफरणम्‌ ॥ ६ ॥ 
कि जीवादयवा वैद्दाय्पराणोत्कास्तिनियारयते । जीवाप्षिवाएण युव॒0, जीवेद्ेद्वीन्यधा सदा ॥१॥! 
तप्ताश्मजणपहेह्दे श्राणाना विछय स्थृत । उच्दुयस्यत्र देहोड्तों देहास्सा विनिवायते ॥२॥ 
पूर्व पक्ष है कि (न तस्य प्राणा उत्तामन्ति ) इस श्लुति से यदि निगुद आध्मज्ञ क्के 
प्राणी की दरीर से उत्लात्ति के निषेध से छोकान्तर में गति नेही मानी जाय, तो चढं 
मानना युक्त नहीं है, बयाकि उस श्रुति में जीवात्मा से प्राण की उत्फ्रान्ति का निषेध है! 


वाद: २] प्रतिपेधाधिकरणभाष्यम्‌ १०१३ 


संशय है कि श्रुति में कया जीव से अथवा देह से प्राण की उत्क्रान्ति का निवारण किया 
जाता है। पूर्व पक्ष है कि जीव से उत्कान्ति का निवारण करना युक्त है । अन्यथा देह 
से उत्कान्ति का निवारण करने पर देह सदा जीवित रहेगी । सिद्धान्त है कि प्राण शरीर 
से नहीं निकलते है, तो भी शरीर का सदा जीवन इसलिये नही होता है कि जैसे पत्थर 
पर दिया गया जरू उसमें लीन हो जाता है, वेसे ही प्रारव्ध के अन्त में देह के अन्दर 
ही ब्रह्म में ज्ञानी के प्राणो का विलय कहा गया है। मरने पर देह ही फुलता है, 
और इस फूलने वाली देह से उस उत्क्रान्ति का निवारण किया जाता है ॥ १-२ ॥ 


प्रतिपेधादिति चेन्न शारीरात्‌ ॥ १६ ॥ 

असृतत्व॑ चानुपोष्यः इत्यतो विशेषणाद्दत्यन्तिकेउ्मृतत्वे गत्युत्कान्त्योर- 
भावोड्श्युपगतः। तत्रापि केनचित्कारणेनोत्कान्तिमाशदूुनय प्रतिपेषति--अथा- 
कामयमानो योउकामो निष्काम आप्तकाम आत्मकामो भषति न तस्य प्राणा 
जउत्क्रासन्ति अद्मेैव सन्त्रह्माप्येति! ( बृ० ४।४।६ ) इति, अतः परविद्याविषयात्- 
तिपेधान्न परज्रद्मविदो देहाआणानासुत्कान्तिरस्तीति चेत्‌ | 

नेत्युच्यते। यतः शारीरादात्मस एप उत्क्रान्तिप्रतिपिष: श्राणानां न 
शरीरात्‌ | कथमवगम्यते “न तस्मात्पाणा उत्करामन्ति! इति शाखान्तरे पद्चमी- 
प्रयोगात्‌। सम्बन्धसासान्यविपया हि पष्ठी शाखान्तरगतया पद्चम्या सम्बन्ध- 
विशेषे व्यवस्थाप्यते । तस्मादिति च प्राघान्यादभ्युद्यनिःश्रेयलाधिकृतो देही 
सस्बध्यते न देह: | न तस्मादुबिक्रमिपोर्जीवाआण। अपक्रामनित सहेद तेन 
भवन्तीत्यथ; ॥ १२॥ 


( अमृतत्व॑ चानुपोष्य ) अविद्यादि कलेणों का दाह के बिना अमृतत्व गौण होता है, 
इस घिशेपरा से आत्यन्तिक अमृतत्व (मुख्य मोक्ष) में सव बलेशों के दाह वाले निमुंणात्म 
ज्ञानी की गति और उत्करान्ति का अभाव स्वीकृत हुआ है । वहाँ भी किसी कारण से 
उत्क्रान्ति की शंका करके निषेध करते हैं कि ( संसार कथा के बाद समझना चाहिए कि 
जो पूर्णानन्द की प्राप्ति से कामरहिंत है। कामवा नहीं करता है, और अकाम बाह्य 
तृष्णारहित है, निष्काम अन्तर्गतकामबासनाशुन्य है । अतएवं ९ पूर्णषकाम, आत्म- 
काम--सर्वात्मेकत्वदर्शी होता है, उसके प्राण उरत्क्रमण नहीं करते है, बह आत्मदर्शी 
जीवित अवस्था में ही ब्रह्म होता हुआ फिर ब्रह्म में लीन होता है ) इति । इस श्रुति से 
इस परविद्याविषयक उत्कान्ति के प्रतिपेध से बश्रह्मवेत्ता की देह से प्राणों की उत्क्रान्ति 
नहीं होती है । यदि ऐसा कहा जाय तो कहा जाता है कि शरीर से प्राण उत्लान्ति का 
प्रतियेध नहीं है, जिससे शारीर ( जीव ) आत्मा से यह प्राणों को उत्क्रान्ति का प्रतिपेध 
है, घारीर से नहीं । य्रदि कहा जाय कि यह कैसे समझा जाता है। तो कहा जाता है 
कि ( न तस्मात्पाणा उत्क्रामन्ति ) उससे प्राण उत्क्रमण चहीं करते हैं । इस प्रकार अन्य 
शाखा में पल्चमी विभक्ति के प्रयोग से जाना जाता है। जिससे उक्त श्रुतिगत, तस्य, 





ह्ण्श्छ ब्रह्मस्न्नशाइरभाध्यम [ अध्याय ४ 


यह सम्दध सामान्य विषयक पष्टी विभक्ति झासा तरगत प्रज्चमी विभक्ति से अपा- 
टानाव ठम्बन्ध विज्वेध मे व्यवस्थापित ( तिश्चित ) को जाही है| तस्मांत्‌, इसके साथ 
प्रधानवा से क्युदय जौर नि श्रेयस ( स्वर्ग बौर मीक्ष ) म अधिकृत ( अधिकार युक्त ) 
देही जोव सम्बद्ध होता है, दह नहीं | अर्थात्‌ तस्मात्‌ पद स देही बहा जाता है, देह 
नहीं । इसस उक्रमण वी इच्छा वाले उस देही जीव से प्राण अपनान्त नहीं हते हैं 
क्तु उसके साथ ही गमन करते हैं, साथ ही रहते है यह मर्ध है. अत ज्ञानी मी भी 
लोकाम्तर मे उल्ता ति होती है ॥ १२ ॥| 

सप्राणस्य च प्रवसतो भयत्युत्कान्तिेंहादिस्येव प्राप्ते प्रत्युद्थति-- 

इस प्रकार प्रापम्रष्टित और प्रवास ( शरीर से निगमन ) करने वछि शानी की देह 
से उर्स्ना त होती है, इस प्रवार प्राप्त होने पर प्रत्याध्यान क्या जाता है। प्रत्युत्तर 
दिया जाता है कि>- 


स्प्ष्ठो ओक्रेपाम ॥ १३ ॥ 


न॑ तदस्ति यहुक्त परबद्मनिदोडपि देहादस्व्युत्कान्ति _प्रतिषेधस्य 
देह्मपादानत्यादिति । यतो देहापरादाम एबोल्कान्तिप्रतिपेध एक्पा समा“ 
म्रानृणा स्पष्ट उपलब्यते | तथाहि--आतंभागग्रश्ने 'यत्राय पुरुषो प्रियत 
उदस्माआणा ऋमन्त्याहों नेति! (बु० शग१३) इत्यन "निति होंबाच 
यान्नयरफ्य ” ( बृ० शे०११ ) इत्यनुत्कान्तिपक्ष परियृष्ठ न तश्चयममुस्कान्तेपु 
प्राणेपु म्रियत उत्यस्यामाशड्रायाम अन्य समपलीयन्तः इति प्रतिलय॑ प्राणाना 
प्रतिज्ञाय तत्सिद्धये 'स उच्छपयत्याध्मायत्याध्मातों मृत शेते! (० ३०११ ) 
इति सशब्दपरामृष्टस्य प्रकृतस्योत्कान्त्ययघेरुच्छुयनादीनि समासनन्ति | 
देहस्य चेतानि स्युर्न देद्विन । तत्सासान्यात्‌ 'न तस्मात्याणा उत्कामन्त्यजंत् 
समयलीयन्ते! इत्ययाप्यभेदोपचारिण वेहोपादानस्येत्रोफ्लमणस्य प्रतिपेध | 
यद्यपि प्रावान्य देहिन इति व्याख्येय येपा पश्खमीपाठ | येपा तु पष्टीपाठस्तेपा 
वि्स्सम्बम्धिन्युत्कान्ति प्रतिपिध्यत इति प्राप्तोत्तान्तिप्रतिपेधाथत्यादस्य 
बाक्यस्य देहापादानैय सा प्रतिपिद्धा मबति, देशादुष्क्रान्ति, आ्रप्ता न बेहिन, | 
अपिच चक्षुप्टो वा मृध्तों वाइन्येभ्यो वा शरीरदेशे+यस्तमुत्कामन्तं प्राणोउनूः 
ल्मामति प्राणमनूल्मामन्त सर्वे प्राणा अनुत्तामन्ति! ( श० ७९० । इत्येवम- 
विद्वद्विपयेपु सप्रपश्चमुकमण ससारगमन च दर्शयित्वा (इति नु कामयमान/ 
(बृ० 8९६ ) इत्युपसलत्याविद्वत्स्थाम 'अथाकामयमान ' (ब्वु० 2४६ ) 
इति व्यपदिय पिद्वास यदि वद्विपयेउप्युल्मान्तिमिव प्रापयेदसमझछ्तस एवं 
व्यपदेश” स्यात््‌। तस्मादनिद्द्धियये आम्रयोगेल्युल्कान्तयोर्खििद्चियये अति" 
पेंघ इस्वेबमेव व्याण्येय व्यपदेशार्थयक्याथ। नच ब्रद्मागिद- स्ेगतत्रह्मा- 
त्ममूतस्य प्रक्षणकामनर्मण डउल्क्रान्तिगतिनोपपदश्चते निममित्ताभावात्‌। अर 


पाद: २ ] प्रतिपेधाधिकरणभाष्यस्‌ श्ग्य्षु 


न्रह्म समश्नुते! इति चेवंजातीयकाः श्रुतयो गत्युत्कान्त्योरसाव॑ सूचयन्ति ॥१शा। 

उत्कान्ति के प्रतिपेष का अपादानत्व देही के होने से ब्रह्मवेत्ता की भी देह से 
उत्क्रान्ति होती है, यह जो कहा है, वह बात नहीं है, जिससे देह अपादान वाला ह्ठी 
उत्कान्ति का प्रतिपेष एक जाखा वाले वक्ताओं का स्पष्ट उपलब्ध होता है क्योंकि 
( जिस काल में यह ज्ञानी पुरय मरता है, उस काल में इससे प्राण उत्क्मण करते 
है, अथवा नहीं करते है ) इस प्रकार भार्त भाग के प्रदन होने पर, यहाँ उत्तर है कि 
(याजवल्क्यजी ने कहा कि ज्ञानी के प्राण उत्कमण नहीं करते हैं) इस प्रकार अनुत्कान्ति 
पक्ष का ग्रहण करके, तो क्या प्राणों के अनुत्कान्त होने से यह ज्ञानी मरता नहीं है, 
ऐसी आशंका होने पर ( यहाँ ही प्राण सम्यक्‌ लीन हो जाते है ) इस प्रकार प्राणो के 
प्रविछ्य की प्रतिज्ञा करके, उस प्रतिज्ञा की सिद्धि के लिए ( वह शरीर फूछता है, शब्द 
करता है, वायु से शब्दयुक्त होकर-मृतक होकर सोता है ) इस श्रुति में स (वही) शब्द 
से पराभृष्ठ ( गृहीत ) प्रकृत उत्क्रान्ति की मवधि ( अपादान ) के वृद्धि आदि ( फूलते 
आढि ) को श्रुति कहती है, और देह के ये सुनन ( गोथ ) आदि हो सकते हैं, देहो के 
नहीं होते है। उस श्रुति की समानता से विद्या प्रकरण की तुल्यता से ( उससे प्राण 
उत्कमण नहीं करते है, यहाँ ही लीन होते हैं) यहाँ भी देह और देही के अभेद के 
उपचार व्यवहार से “तस्मात्‌ृ! इस पद से देही से अभिन्न देह के ग्रहण से देहोपादानक ही 
उत्क्रमण का प्रतिपेध है । यद्यपि जिनका पञचमी विभकत्यन्त पाठ है, उनको सर्वनाम से 
स्मृत देहो की प्रधानता है, तथापि यह अभेद दृष्टि से झरीरोपादानक उक्त व्याख्या कर्तव्य 
है। जिनका पष्ठी पाठ है, उनके अनुसार विद्वान सम्बन्धिनी उत्क्रान्ति प्रतिपिद्ध होती है 
( इस प्रकार प्राप्त उत्क्रान्ति के प्रतिपेधार्थक इस वाक्य के होने से देहापादानक ही ( देह 
से ही ) वह ज्ञानी की उत्क्रान्ति प्रतिपिद्ध होती है, जिससे देह से उत्क्रान्ति प्राप्त है, देही 
से नहीं । दूसरी वात है कि (आँख से वाशिर से वा अन्य शरीर के अवयदबों से 
उत्क्रमण करते हुए उस जीव के पीछे प्राण उत्कमण करता है, प्राण के पीछे सव इन्द्रियाँ 
उत्कमण करतो है ) इस प्रकार अविद्वान विपयक विस्तार युक्त उत्क्रमण और संसार 
गमन को दर्णा कर, और ( इस प्रकार कामना करने वाला संसार मे गमन करता है ) 
इस प्रकार अविद्वानु की कथा का उपसंहार ( समाप्ति ) करके ( अथाकामयमानः ) 
कामरहित कामी से विलक्षण है । इस प्रकार विद्वातु का कथन करके, यदि उस विद्वान 
के विपय में उत्क्रान्ति को ही श्वुति व्यपदेश प्राप्त करावे, करे, तो यह व्यपदेश (कथन) 
असमब्जस ( असंगत-अयुक्त ) ही होगा, जिससे व्यपदेण की अथंवत्ता के लिए, अविद्वान 
के विषय में प्राप्त गति और उत्क्रान्ति का विद्वान के विषय में प्रतिपेध है इस प्रकार ही 
व्याज्यान कर्तव्य हैं। और उत्क्रान्ति तथा गति के निमित्त कर्मादि के अभाव से सर्वंगत्त 
ब्रह्मात्म स्वरूप प्रक्षीण काम कर्म वाले ब्रह्मवेत्ता की उत्करान्ति वा गति उपपन्न नहीं 
होती है । ( यहाँ ब्रह्म को प्राप्त करता है ) इस प्रकार की श्रुतियाँ ज्ञानी की उत्कान्ति 
भौर गति के अभाव को सुचित करती हैँ ॥ १३ ॥ 


श्ष्श्द घहासून्शाड्रभसाध्यम्‌ [ अध्याय ४ 


स्मयल च ॥ १४ ॥ 


स्मयेतेडपि च महाभारते एत्युत्कान्त्योरभाव -- 
सर्वभूतात्मभूतस्य सम्यग्मूतानि पश्यत, | 
देवा अपि मार्ग मुह्न्त्यपदस्य पदेषिण !। इति | हे 
ननु गतिरपि ब्रह्मथिद सर्वंगतत्र्मात्मभूतस्थ स्मयते 'झुक किल बेयास- 
फिमुंमुक्ष॒रादित्यमण्डलमभिप्रतस्थे पिज्रा चानुगम्याहतो भो इति प्रतिशुनश्राव' 
इति। न। सशरीरस्थेयाय योगबलेन विशिष्टदेशप्राप्तिपूपेक शरीरोस्खर्गइति 
द्रष्टन्यम्‌$ सर्वेभूतदृश्यज्वाद्रुपन्यासात्‌ , नद्बशरीर गच्छन्त सबभूतानि दृष्ड 
शक्नुयु । तथाच तत्रेयोपसहतम्‌-- 
शुक्स्तु मासुताच्छीघ्रा गतिं कृत्वाउन्तरिक्षग । 
दर्शायित्या प्रभाव स्प्र सर्वबभूवगतो5भवत्त्‌ ॥ इति । 
तस्मादभाष परत्रह्मयिदों गत्युव्कान्त्यो | गतिश्रुतीना तु विपयमुपरिष्ठा* 
ज्याय्यास्याम' ॥ १४॥ 


महाभारत म ब्रह्मवेत्ता की गति और उत्लान्ति के अभाव वा स्मरण भी 
पिया जाता है कि ( भूतों को सम्यक आत्मस्वर्प से जानने वाछे, अतएंव सब भूता 
के आत्मस्वत्प और अपद ([ प्राप्तव्यपदरहित ) ब्रह्मदेता वे पद को चाहने वाले देव 
भी बअपद ज्ञानी के मार्ग मे मोहित होते हैं, मार्ग नहीं जानते हैं, गिसे विद्वान का मार्ग 
नही है | शा होती है कि संवंगत अ्रद्यात्मस्वरूप ब्रह्मशत्ता वी गति का भी स्मरण 
(बंधन ) किया जाता हैवि (व्यास जी के पुत्र मुमुझु शुक ने आादित्यमण्डल वी 
सात्रा बी--सूर्य को तरफ घुकदेव चले, फिर पीछे से चठ कर पिता से आहूत हुए, 
पुकारे गये, तो भी ऐसा उत्तर दिया ) इस शका का उत्तर है कि यह शुक वी गति का 
वर्णेत शरीर त्याग वे! बाद का नह्दी है क्नतु शरीरयहित का हो योग के बल से 
विशिष्ट ( उत्तम ) देश दी प्राप्तिपूर्बक घरीर-रयाग वर्णित है, ऐसा समझना चाहिए, 
बयोकि सब भूतो से दृश्यत्व आदि का क्यन है, और धशरीररहित जाने बाले वो सम 
पघराणों नही देख सकते हैं, और इस प्रकार वर्ह ही उपसहार बिया है कि ( शुक तो 
वायु से भी शीघ्र गति करवे अन्तरिक्षणत होकर अपने प्रभाव को दिखा कर सर्वभूतंगत 


प्रद्मस्वरूप हो गये ) जिससे परब्रह्मवेत्ता वी गति और उत्त्रान्ति का अभाव है। गति 
श्रुतियों के विषय का भागे व्यास्पान बरेंगे॥ १४ ॥ 


वागादिलयाधिकरणस्‌ ॥ ७ ॥ 
झुस्य वागादय स्परवद्देतौ छीना परेड्थवा । 'गता कला! इति ध्रु॒ध्या स्वस्पद्देतुपु मन्नय ॥१॥ 
मधचब्पिव्यसास्योक्तेविदददृस्टया छय परे | जम्यइृष्पिर शाखर गता इत्याद्दाहतम ॥रा 
विद्वान के बे बाव आदि ईदद्िय, और इच्धिया के आश्रय सुद्मभूत ये सब पर- 
ब्रह्म मं दोन होते हैं, जिदसे इस्ों प्रकार श्रुति वहती है। सशय है रि ज्ञानी के वाक्‌ 


पाद: २ ] अविभागाधिकरणभाष्यम्‌ १५०१७ 


आदि इन्द्रियाँ अपने अपने कारण अम्नि आदि में लीन होती हैं, अथवा परब्रह्म में छीन 
होती हैं । पूर्वपक्ष है कि ( गता: कछा: पढ्चदश प्रतिष्ठा: ) सोलह कछाओं में मन और 
प्राण की एक करने से पञ्च॒दश ( पन्द्रह ) कलाएँ होती है, सो विद्वान की कलाएँ अन्त 
में अपनी प्रतिष्ठाओं ( उपादानों ) को प्राप्त होती है । इस श्रुति से अपने अपने हेतु मे 
लय सिद्ध होता है ॥ १॥ सिद्धान्त है कि दूसरी श्रुति में नदी और समुद्र की समता के 
कथन से विद्वान की दृष्टि से परक्रह्म मे लय होता है, और ( गताः कछा; ) इत्यादि 
उदाहृत शास्त्र लोकहृष्टिपरक है, लोकदृष्टि से स्वकारण में छय होता है। बस्चुतः 
कलाओं का स्व स्व कारण में लयपु्वक परब्रह्म में विरूय से दोनों श्रुतियों की सद्भति 
होतो है ॥२॥ 
तानि परे तथाद्याद्  ॥ १७५ ॥ 
तानि पुन्रः प्राणशब्दोदितानीन्द्रियाणि भूतानि च परतह्मविदस्तस्मिन्तेव 
परस्मिन्नात्मनि पलीयन्ते | कस्मात्‌ ? तथा छ्ाह श्रुतिः--एवमेबास्य परिद्रप्डु- 
रिसाः पोडश कलाः पुरुपायणाः पुरुष प्राप्यास्तं गच्छुन्तिः ( प्रश्न० ६५ ) 
"इति | ननु 'गताः कलाः पद्मद्श प्रतिष्ठा? ( मु० २७७ ) इति बिहृह्विपयेवापरा 
श्रुतिः परस्मादात्मनो5न्यत्रापि कलानां प्रलयमाह सम | न सा खलु व्यवहारा- 
पेक्षा, पार्थिवाद्याः कला: प्रथिव्यादीरेव स्वप्रकृतीर॒पियन्तीति | इतरा तु विहृष्म- 
तिपत्त्यपेक्षाकृत्स्तं कलाजातं परत्रह्मविदों श्रद्मेब सम्प्यत--इति | तस्माद- 
दोपः ॥ १५ ॥ 
वे पुर्वोक्त प्राण शब्द से कथित एकादश इन्द्रिय और पण्च सुक्ष्मभूत परब्रह्मवेत्ता 
समुबन्धी ये सोलह पदार्थ उस परब्रह्मरूप आत्मा में अन्त में छीन होते हैं, क्योंकि इसी 
प्रकार श्रुति कहती है कि ( जैसे बहती हुई नदियाँ समुद्रकूप आश्रय वाली होकर समुद्र 
को प्राप्त करके अस्त हो जाती हैं, उन्तके नाम रूप नष्ट हो जाते हैं, इसी प्रकार इस 
सर्वत्र आत्मदर्शी के ये प्राणादि सोलह कला पुरुपाश्चित होकर पुरुष को प्राप्त होकर 
लीन होदी हैं, उनके नाम रूप नष्ट हो जाते है ) इत्यादि | शंका होती है कि ( मोक्ष काल 
में प्राणादि कलायें अपनी-अपनी प्रतिष्ठाओं को प्राप्त होती है ) यह विद्वान विषयक ही 
दूसरी श्रुति परमात्मा से अन्यत्र भी कलाओं का प्रछुय कहती है । उत्तर है कि दूसरी 
श्रुति का कथन वास्तविक दृष्टि से नहीं है, वह श्रुति ही व्यवहार की अपेक्षा से है कि 
पाथिव ( पृथिवी के कार्य ) त्राण आदि कला प्रुथिवी आदि रूप अपनी प्रकृति ( कारण ) 
में ही लीन होते हैं। दूसरी श्रुति विह्मान के अनुभव की अपेक्षा से है कि सम्पूर्ण 
- कलासमूह ब्रह्म में ही छीच होता है, इति । इससे विरोध रूप दोष नहीं है ॥ १५ ॥ 
अविमागाधिकरणम्‌ ॥ ८ ॥ 


तल्नयः शक्तिशेषेण चिःशेपेणाइ्थवाव्मनि । द्ाक्तिशेपेण युक्तोड्सावज्ञानिप्वेतदी क्षणात्‌ ॥१॥ 
नामरुप विभेदो क्लेनिःशेपेणेंव संचयः । अजे जन्मान्तराथ्थन्तु शक्तिशेपत्वमिष्यत्ते ॥ २ ॥ 


१०१८ प्रह्सत्रशाइरभाष्यम्‌ [अध्याय ४ 


जिन ज्ञानी बी बलाओ। का ब्रह्म म लव कहा गया है, उनवा ब्रह्म वे साथ अत्यतत्त 
लविभाग ( बभेद ) हो जाता है सो ( मिश्रेते तासा नामहपे ) इत्यादि बचने से सिद्ध 
होना है। सश्यय है कि उद कराओं वा ठय शक्ति [ बीज बापना ) के शपपूवक आत्मा 
मे होता है अथबा निराप रूप से री उय होता है। पृष्ठ है फ्ि शक्ति वा शेपपुर्वक 
बह तय होना युक्त है जिससे अज्ञातिया मे यह एसा ही लग देखा जाता है। सिद्धाग्त है 
कि ज्ञातियां मे कछाओ के नाम और रुप के श्रुति में विनाच के कथन से दि शेप रूप से 
ही उनका सशय हाता है जिसस प्रथम से ही वे चानाग्ति से दग्य रहते है. अज्ञ मं तो 
ज॑ मादर के लिए शक्ति वा घषप माना जाता है ॥ १-३ ॥ 

अविभागो बचनात ॥ १६ ॥ 

स पुनर्तिद्रप कलाप्रलय किमितरेपामिय सावशेवों भवत्याहों स्विन्रिरवशेष 
इति | तन प्रलयसासान्याच्ठक्तययशेपताप्रसक्ती त्रनीति-अविभागापत्तिरेयेति । 
कुतः ? बचनात्‌ | तथाहि कलाप्रलयमुक्‍त्वा वक्ति 'फरिद्येते तासा नामरूपे पुरुष 
इच्येब प्रोच्यते स पपोडक्लोडमतो भवति! ( प्र० ६४ ) इति । शविद्यानिमि- 
ताना च कलाना न पविद्यानिमित्ते प्रलये सावशेपत्योपपत्ति | तस्मादत्रिभाग 
एज्रेति॥ १६ ॥ 

फिर सशय होता है वि वहू विद्वान की बठाआं का प्रठ्य क्‍या व्तर जीवा के 
समान हउ अवगप सहित होता है अथवा निरवशेय ( सप्पृर्ण स्व से ) धत्य होता है | 
वहां प्रल्य दी समानता से बाय प्रत्य के समान ज्ञानजन्य प्रढय मे भी शक्ति के अवशेष 
वी ( अनिवृत्ति की ) प्राप्ति हात पर कहते है कि जविमाग की हो प्राप्ति होती है । वह 

क्सिस सिद्ध होता है, ता कहा जाता है कि बचन से सिद्ध है । जिसमे बलाओ के प्रशय 

का वह र श्रुति इसी प्रवार कहती ्ि | ६ सु ( उनसे वा व के नाम और हप नए हो 

जात है, दनत नाझ होन पर जा अविनाधी तत्व धाप रहता है उसको ब्रद्मवत्ता पुरुष 

इस प्रवार कहते हैं। इस प्रसार बह धि6्राम्‌ इस वजारहित अप्रृत स्वरुप होता है ) 

बीर विश्वानिमित्तव प्रत्य म अविद्यानिमित्ततः कझाओो के अवशेयसहितत्व थी उपपत्ति 
ही हो सकती है, जिससे बविभाग ही होता है ॥ १६ ॥ 


तदोरोधघिकरणम्‌ ॥ ९ ॥ 
जविश॑षा विशेषों या स्यादुस्यान्तेर्पासितु | हत्यधोतनसाम्योकतेरविशेषो5-बनिर्ममात॥ 
भूदेन्चयेव नाइयास जेन्ना दी पिचिन्तनात विधासामध्यत्तद्बापि विज्ञेपोड्स्त्थन्यदद्नाव्‌ # 
सार्गारिम्भ तक तो उपासव अनुपासक की सत्रा्ति तुन्य है ही, उसके बाद भी 
उपासयक की उल्लाति को अय वी उत्तान्ति के साथ मनिशप ( तुझ्यता ) है था विदेय 
( भेद्र ) है, यह सशय है । पूर्वपल है कि हृदय प्रद्ोतन की समता मे बंधन स॒ वय वे 
निस्मन के समान ही उपासक का निर्मभन होता है। सिद्धात है कि मुर्दधय सुपुम्ता 
मारी क चितन से और विद्या क सामर्थ्य से भी वह उस नाड़ी से ही गमन बरेगा॥ 


बाद: २ ] तदोकोधिकरणभाष्यम १०१५, 


क्योंकि हृदय के प्रज्वलन के तुल्व होने पर भी उस समय अन्य के दर्शन से इस उपासक 
के दर्शन में विशेष होता, है, अन्य को अन्य नाडियों का द्वार दीख पडता है, उपासक 
को ब्रह्मरन्ध का द्वार दीख पडता है ॥ १-२ ॥ 


तदोकोग्रज्वलूनं॑ नत्प्रकाशितद्वारों विद्यासामर्थ्यासचछे- 
पगत्यचु॒स्थतियोगातर हादालुगहीता। रालताधिकया ॥ १७ || 


तदोकोग्रज्वलनम्‌, तत्प्रकाशितद्वार:, विद्यासामर्थ्याव, तच्छेपगत्यनुयोगात्‌, च, हार्वा- 
नुगृहीतः, शताधिकया--ये सात पद है । संक्षिप्तार्थ है कि ( लयानन्तरं सृत्युपक्रमकाले, 
तस्य जीवस्थ यदोकः स्थान हृदय तदग्रस्य ज्वलनं भवति, तेन ज्वलनेन प्रकाशित द्वार 
यस्य जिगमिपो: स विद्यायाः सामर्थ्यातु, विद्याया: शेपभूताया मार्गातुस्मुतेश्च योगातु 
हार्देन ब्रद्मणानुयृहीतः सन्‌ शकत्ताधिकया नाड्या निप्क्रामति ) इन्द्रिय और प्राण के छय 
के बाद मार्गंगमन के आरम्म काल से उस जीव का स्थान लप जो हृदय है, उसके 
नग्रभ्ाग का प्रकाश होता है, उस प्रकाश से जिसका द्वार (मार्ग ) प्रकाशित हुआ हैं, 
बह गमनेच्छुक उपासक जीव विद्या के सामरथ्यं से और विद्या क्रे अंग रूप मार्ग के 
अनुस्मरण से हाद॑ ब्रह्म से अनुगृहीत होकर सो से भिन्‍न सुपुम्ता नाडी द्वारा गमन 
करता है । 


समाप्ता प्रासज्ञिकी परविद्यागता चिन्ता, सम्प्रति त्वपरविद्याविषयामेब 
चिन्तामसुबर्तयति | समाना चास॒त्युपक्रमाहिद्रदविदुपोरुत्करान्तिरित्युक्त, तमि- 
दानीं खत्युपक्रमं॑ दर्शयति | तस्योपसंडतवागादिकलापस्योब्ििक्रमिपतो विज्ञा- 
नात्मन ओक आयतन हृदयम्‌ 'स एवास्तेजोमात्रा: समभ्याददानो छदयमेथा- 
न्ववक्रामति)? इति श्रुतेः। तदगज्वलनं तत्पूर्विका चल्लुरादिस्थानापादाना 
चोत्क्रान्ति: श्रुयति--“तस्य हैतस्य हृदयस्याप्न॑ प्रद्योतते तेन प्रयोतेनेष आत्मा 
निष्कामति चल्लुप्टो वा मूध्नों वाउन्येभ्यो वा शरीरदेशेभ्य” (बच्च० ४४४२ ) 
इति । सा किमनियमेनैव विद्दबिदुपोर्भवत्यथास्ति कश्रिद्विदुपो विशेषनियस 
इति विचिकित्सायां श्र॒त्यविशेषादनियमप्राप्तावाचट्टे--समानेडपि हि विद्वंद- 
विद्ुपोह_दयाप्रप्रद्योतने तत्मकाशितद्वारत्वे च मूधेस्थानादेव विद्वाश्निष्क्रामति 
स्थानान्तरेभ्यस्त्वित्तरे। छुत्तः ? विद्यासामथ्योौत्त ! यदि विद्वानपीत्तरबद्यतः 
कुतश्रिदेहदेशादुल्कामेन्नेवोत्कृप्टं लोक॑ लभेत | तत्रानर्थिकेष विद्या स्यातः तच्छे- 
पग्रत्यनुस्वृतियोगाच् । विद्याशेपभूता च मूधेन्यनाडीसम्बद्धा गतिरनुशीजलयि- 
तव्या विद्याविशेषेषु विहिता तामभ्यस्यंस्तयेद्र अतिप्तते इति युक्तम्‌ | तस्मादू 
हृदयालयेन ऋ्ह्मणा सूपासितेनानुग्रहीतस्तद्भावं समापन्नो विद्वान्मृधेन्च- 
चैव शताधिकया शतादत्तिरिक्तयेकशवतस्या साड्या निष्कामतीतरामि- 
रितरे | तथाहि हादवियां प्रकृत्य समासनन्ति-- 


| 


०४३० नहाखुनशाट्रसाध्यम्‌ [ अध्याय ४ 


शः भिति भ्े 
श॒त चैका च हृठ्यस्य नाइ्यघ्तासा मूधोनमभिनि खतका | 
तयोध्वमायन्नमृतत्वमेति विष्पदाद्धम्था उक्तसणे भवन्ति ॥ ( छा० ८३६ ) 
इति ॥ १७ ॥ 


प्रसग से प्राप्त परविद्याविषयक चिन्ता ( विचार ) समाप्त हुईं। अव इस समय 
अपरविद्याविषयक ही विचार का अनुवर्तन ( आरम्म--अनुसरण ) करते हैं। सृत्ति 
( मार्ग ) क उपन्रम पर्य-्त विद्वान और अविद्वान की उत्नाति तुल्य होती है, यह वहा 
जा चुका है । इस समय उस मार्ग के उपक्रम ( आरम्भ ) को दर्शाते हैं कि ( बह मुमृपु 
मरणासत्न प्राणी तैजोसान्रा-इन्द्रियों का ग्रहण करता हुआ हृदय मे जाता है ) इस श्रुनि 
से उपसटत ( परीन ) चागादि इन्द्रिय समुह ढाला उत्फमण की इच्छा वाला विज्ञानात्मा 
(जीव) का ओक अर्थात्‌ आायतन--आश्रय हृदय सिद्ध होता है, भौर उस हृदय के अग्र- 
भाग का ज्वत्त और उस ज्वलनपुर्वेक चश्लुआदि स्थान €प अपादान ( अवधि ) वाली 
उच्थान्ति सुनी जाती है वि. ( उस जीव के स्थान रूप इस छंदय के अग्रन्‍नाडी का मुंख' 
रुप निर्गंमन वा द्वार प्रगाशित होता है, उस प्रवाश स॒प्रवाशित द्वार से यह जीवात्मा 
निगमन करता है, वह नेत्र से वाशिर से अथवा अन्य श्रोत्रादि शरीर के देशो से नि्गंभन 
करता है ) सो वह नेत्रादि स उत्ममण क्या अतियम से ही विद्वात और अविद्वान का 
होता है, अथवा विद्वान वे उत्समण में कोई त्रिशेष नियम है, ऐसा सशय होने पर, विद्यो- 
तनादि श्रुति नी अविशेधता से अनियम के प्राप्त होने पद वहते हैं कि विद्वान और 
मविद्वान के हृदयप्रद्योतत के तथा उससे प्रकाशित द्वारवत्त्व के तुल्य होते भी मूधस्थान 
से हो विद्वान निष्क्रमण करता है, और स्थानान्तरों से अन्य प्राणी गमन करते हैं। ऐसा 
बयो होता है, दी कहा जाता है कि विद्या के साप्रथ्य॑ से ऐसा भेद होता है। यदि 
विद्ान भी अ थ के समान जिप किसी देह के देश से उत्कमण करे, तो उत्कृष्ट छोव' का 
लाभ नही करेगा । गौर उस अवस्था में विद्या मननथव ही होगी। और उस सगुण 
विद्या के शेष [जा ) रूप जी गति वी अनुस्मृति ( चिन्तन ) है, उसके सम्बन्ध से भी 
उपासव ब्रह्मनाडी से गमन करता है । और विद्या के शेष स्वरूप, मूर्धन्य नाडी से 
सम्बन्ध बाली अतुशीलन ( चिन्तन ) योग्य गति, विद्याविशेषों मे विहिंत हैं। उस गति 
( मार्ग ) का जन्‍्यास ( चिन्तन ) बरता हुआ, उसो गति से प्रस्थान ( गमन ) करता है, 
यह युक्त है। अंत हंदय रूप स्थान वाछे, सुन्दर रीति से उपासित ब्रह्म स अनुगृहीत 
( अनुवम्पित ) और उस ब्रह्मभाव यो भ्राप्त विद्वान मूर्यन्य सौ से अधिक एक सी के 
बाद भिन्न एक नाही से ही निष्नमण करता है, अभस प्राणी अन्य साड़ियों से ममन 
ब्रते हैं। विससे हाद॑ ( प्रद्म ) विद्या को प्रस्तुत करके वहते ( पढ़ते ) हैं वि ( एक सो 

- और एक हुदय वी प्रधान नाडियाँ हैं, उनमे से एक नाड़ी शिरम गई है, ठत नाडी द्वारा 

ऊपर जाने बाठा अम्रतत्व को प्राप्त करता है। उत्रमण में नाना प्रवार बी गति वादी 
आग नाडियाँ होती हैं ) इति ॥ $७ ॥ 


पाद: २] रश्स्यधिकरणमभाष्यम्‌ १०२१ 


रधस्यधिकरणमस्‌ ॥ १० ॥ 

अहन्येव झूतो रश्मि याति निश्यपिवा निशि । 

सूयरम्मेरभावेन झतोज्हन्येच याति तस्‌॥ १॥ 

यावद्देहि रश्मिनाव्योर्युक्तो औप्से क्षपास्वपि। 

देहदाह्ाद श्रुतत्वाच्य रश्मीत्निश्यपि याव्यसौ ॥ २॥ 

मूपन्य नाड़ी से निकछा हुआ बह उपासक ( रश्मिभिरूध्व॑ माक्मले ) इस श्रति के 

अनुसार सूरवरंश्मि के अनुसारी होकर ऊपर की तरफ गमन करता है। संशय है कि 
दिन में ही मृत प्राणी सूर्यरद्िम को प्राप्त करता है, अथवा रात्रि में मृत भी प्राप्त 
करता है, पुव॑पक्ष है कि रात्रि में सूयंरश्मि के अभाव से दिन मे मृत ही उस रश्मि को 
प्राप्त करता है। सिद्धान्त है कि देह स्थिति पर्यन्त सदा रश्मि और नाड़ी का संयोग 
रहता है। सो ग्रीष्म की रात्रियो में भी देह के दाह ( ताप ) से और श्रुतत्व से सिद्ध 
होता है । इससे रात्रि मे भी मृत यह उपासक रब्िमयों को प्राप्त करता है ॥ १-२ ॥ 


रख्ण्यलुसारा ॥ १८॥ 

अस्ति “दहरोस्मिन्नन्तराकाश” इति हादेविद्या--अथ यदिदमस्मिस्त्र- 
झपुरे दहरं पुण्डरीकं वेश्म' ( छा० ८११ ) इत्युपक्रम्य बिहिता। तत्प्रक्रिया- 
याम्‌ अथ या एता हृदयस्य नाड्य” (छा० ८६१ ) इत्युपक्रम्य सम्रपद्ठे 
नाडीरश्मिसंबन्धमुक्त्वोक्तम्‌ 'अथ यत्रैतदस्माच्छरीरादुत्करामत्ययैतत रेव रश्सिभि- 
रूध्यमाक्रमते! (छा० 5६५ ) इति | पुनश्चोक्तम्‌ 'तयथोर्ध्यमायन्नमृतत्वसेतिः 
(छा००|६॥६ ) इति। तस्माच्छताधिकया नाडया निष्कामन्रश्म्यनुसारी 
निष्क्रामतीति गम्यते | तत्किमविशेषेणेबाहनि रात्रौ वा म्रियमाणस्य रश्म्यनु- 
सारित्यमाहोस्विद्हन्येवेति संशये सत्यविशेषश्रवणादविशेषेणेब ताबद्रश्म्य- 
चुसारीति प्रतिज्ञायते ॥ १८ ॥ 

(जो इस ब्रह्मपुर शरीर में दहर--अल्‍्प पुण्डरीक तुल्य वेश्म है) इस प्रकार उपक्रम 
करके (दहर इसमें अन्तराकाश है ) इससे हाद॑विद्या विहित है। उसी प्रकरण मे 
( और जो ये हृदय की वाडियाँ है) इस प्रकार से उपक्रम करके विस्तारपुर्वक नाडी 
ओर रब्मि के सम्बन्ध को कह कर कहा है कि ( और जब इस दरीर से यह उत्कमण 
करता है, तब इन ही रश्मियों द्वारा ऊपर गमन करता है ) फिर कहा है कि (उस 
एक चाडी द्वारा ऊपर जाता हुआ अमृत्व को प्राप्त करता है ) जिससे यह समझा जाता 
हैं कि सी से अधिक सुपुम्ता नाडी द्वारा निषध्कमण करता हुआ रहदिम के अनुसारी 
निष्क्रण करता है । वहाँ क्‍या सामान्य तप से ही दिन में वा रात्रि मे मरने वाले को 
रब्मि अनुसारित्व होता है, अथवा दिन में ही मरनेवाके को होता है, ऐसा संशय होने 
पर अविणेप ( सामान्य ) के श्रवण से अविज्ञेप रूप से ही रदिम के अनुसारी होता है, 
ऐसी प्रत्तिज्ञा करते है ॥] १८ ॥ 


श्ण्ल्र बहासू चशाडु स्माष्यम्‌ [ अध्याय ४ 


जि ने हय पु 
निशि नेति वन्न सम्बन्वस्थ यावहेंहरमावित्वाइशेयरतलि 
चर १९॥ 


अस्त्यटनि नाडीरश्मिसम्बन्ध इत्यहनि सतस्य स्याठ्रश्म्यनुसारित्व रानी तु 
प्रेतस्प न स्थान , नाडीरश्मिसम्नन्धविच्छेदादिति चेन्न। नाडीरश्मिसम्बन्धस्य 
या-देह्मायित्वात । यायदेहभाबी हि शिराकिरणसपर्कों | इशेयति चेतमथ 
श्रुद्ध -अमुप्मादाठित्याखतायन्ते ता आसु नाडीषु सता आभ्या नाडीभ्य 
प्रतायन्ते तेडमुप्मिन्नादित्ये समा! (छार ८३२ ) इति। निदाघसमये च 
निशास्वषि ऱिरणानुवृत्तिस्पलभ्यते, प्रतापादिक्ायदशनात्‌ | स्तोकाजुइवपतेस्तु 
दुलंचयत्वमृत्यन्तरर तनीषु शैशिरेष्चिय दुर्दिनिषु। 'अहरेबतद्रानों दधाति! इत्ति 
चैतदेय द्शयति | यदि च रात्री प्रेतो पिनेय रश्म्यनुसारेणोध्यंमाऊमेत एस्य- 
सुसारानर्थक्य भय्रेत्‌। नप्येतहिशिष्याघीयते यो दिया प्रेवि स रश्मीनपेदयो ध्य 
भाजमते यस्तु रानी सोडनपेक््येयेति। अय तु बिद्वानपि रात्िप्रायणापराध- 
मात्रेण नोध्यमाक्रमेत पाक्षिक्फला विश्येत्यप्रद्धत्तिरिव तस्या स्थात्‌ , सृत्युकाला- 
नियमात्‌ | अथापि राजाबुपरतोडहरागममुदीक्षेत । अदरागमै5प्यस्य कदाचिद- 
रश्मिसम्यन्धाह शरीर स्यात्पायसादिसपकीतू। से यानक्षिप्येन्मनस्तायदा- 
दित्य गन्छति! ( छा० पाह५ ) इति च श्रुतिरनुदीक्षा दर्ययति । तस्मादयिशेषे- 
णैप्ेद राजिदिव रश्म्यनुसारित्यम ॥ १६ ॥ 
दिन में नाडी और रश्मि का सम्प थे रहता है, इससे दितम मरते बाठ़ को 
रदिम अनुसारित्व हागा रात्रि स मरने वाट को नहों हांगा, क्‍्याकि राधि म नाड़ी 
कौर रश्मि क सम्बन्ध वा विच्छेद ( जम्नाय ) हा जाता है. यदि एसा कहा जाय ता 
यह बहना ठीक ( सय ) नही है। जिसस नाड़ी और रहिसम के सम्ब ध को ( याबददह ) 
हह बी स्थिति पर्यत भावित्व ( वतमानत्व ) रहता है। देह वी स्थिति परये त भिरा 
जार क्रिण ( नायी और रश्मि ) का सम्बन्ध रहता ही है। भौर इस अथ को श्रुति 
दर्शाती है कि ( इस आदित्यमण्डड से प्रवाह रुप से रश्मियाँ फेठता हैं, सो इन नाच्यि 
म प्राप्व--प्रविष्ठ होता हैं, और नाडिया से फेटतोी है, सो उस आदित्यमण्डड मे प्राप्त 
दादी हैं) और निदाध (उप्ण ) बाल म राजि मे ही दिरणा की अनुवृत्ति ( सत्ता ) 
उप होती है जिध्स किरणों के प्रताप (उत्पता) आदि हप वार्य प्रीप्म वी राभिया 
म भी दखा ( समा ) जाता है। अन्य ऋतुआ की रात्रिया म॒ तो झिश्चिर क दुद्धिना 
( मघ से आवूत दितों ) के समा स्तोफ ( अल्प ) क्रिणां की अनुवृत्ति स विरणां की 
दुपध्यता (अप्रयक्षत ) होती है। जौर (सूममे ही राति म इस ताप रूप दिन का 
ही धारण करता है ) यह श्रुति इस र्वे का हा दर्गाती है। और यदि रात्रि म मरने 
बाद रघ्त्मि के अनुसरण के बिना ही ऊ'वंगमन करे, तो रश्मि वा अनुसरण जनर्थक 
होगा, दिन मे भी वैसा ही गमन हो सकता है। और विद्यप भेद का निर्देश ब्रके श्रुलि 


पाद: २ ] दक्षिणायनाधिकरणभाष्यम्‌ १०४५३ 


में भी यह नहीं पढा जाता है ( कहा जाता है ) कि जो दिन में मरता है / वेह रश्मि की 
अपेक्षापूर्वक: रदिम अनुमारी ऊर्ध्वगमन करता है, और जो रात्रि में मरता है वह 
रदिमयों की अपेक्षा के बिना हो ऋध्वेगमन करता है । यदि विद्वान ( उपासक ) जी 
रात्रि में मरण रूप अपराध मात्र से ऊर्थ्व गति नहीं करे, तो पाक्षिक ( वैकल्पिक ) 
फछ्वाली विद्या होगी, इससे उस विद्या में अप्रवृत्ति होगी, जिससे मत्युकाक का कोई 
निवम नहीं है कि उपासक दिन में ही मरता है इत्यादि । और यदि रात्रि में मरा हआ 
विद्वात्‌ रशध््मि के अनुसरण के लिए दिन के आगमन की प्रतीक्षा करता हुआ वहाँ 
चतंमान रहेगा, तो दित का आगमन होने पर भी कभी इसका शरीर अप्रि आदि के 
सम्बन्ध से रश्मि के साथ सम्बन्ध के योग्य नहीं रहेगा । और ( बह उपासक जितने 
काल में मन की प्रेरणा संकल्प करता है, उतने काल में आदित्य को प्राप्त करता है ) 
यह श्रुति अनुदीक्षा ( अप्रतीक्षा ) को दर्शाती है। अतः अविधेप रूप से ही यह रश्मि 
अनुसारित्व रात्रि गौर दिन में होता है ॥ १९ ॥ 


-, दक्षिणायनाधिकरणम्‌ ॥ ११ ॥ 
अयने दुक्षिणे झत्वा घीफल सेत्यथंति था। नेत्युत्तरायणाध्योक्तेभीप्मस्थापि प्रतीक्षणात्‌ ॥ 
आतिवाहिकदेवोक्तेवरख्यात्य प्रतीक्षणात्‌। फलेकान्त्याद्ध विद्यायाः फू प्राप्नोस्युपासकः ॥ 

इस पूर्वोक्त नाडी और रश्मि के सदा सम्बन्ध से और काल की अप्रतीक्षा आदि 
दक्षिणायव में मरने वाछा उपासक भी ब्रह्मलोक मे प्राप्त होता है। संशय है. कि 
दक्षिणायन में मर कर उपासना के फठ को नहीं प्राप्त करता है, अथवा प्राप्त 
करता है। प्र्वपक्ष है कि उत्तरायण मार्ग के कथन से ओर भीपष्मपितामह के 
उत्तरायण की प्रतीक्षा से भी दक्षिणायन में मरते वाला उपासक उपासना के फरछ 
रूप ब्रह्मलोक को नहीं प्राप्त करता है । सिद्धान्त है कि उत्तरायण वर्ष आदि शददों से 
काछादि नहीं कहे गये है. किन्तु उन शब्दों स आतिवाहिक / ब्रह्मोक में प्राप्त कराने 
चाले ) देव विश्वेप कहे गए है । भीष्मपितामह ने प्रसन्न पिता से प्राप्त ऐच्छिक मृत्युकूप 
बर की ख्याति के लिए काछ की प्रतीक्षा की, तथा विद्याफल की ऐकान्तिकता ( अव्य- 
स्िचारिता-अवश्यभाविता ) से दक्षिणायन् में मुत उपासक उपासना का फल पाता हैं॥ 
अतस्थायनेषपि दल्लिणे || २९० ॥ 

अत्तएव चोदीशक्षाप्नुपपत्तेरपाक्षिकफलत्या् विद्याया अनियतकाल्त्वाच्च 
सत्योदक्षिणायनेडपि ख्रियमाणों विद्वान्पराप्नोत्येव विद्याफलम्‌ | उत्तरायणमरण- 
प्राशस्त्यप्रसिद्धेर्भीप्सश्य च प्रतीक्षादशनात्‌ आपूयमाणपक्षाद्रान्पडुदर-कति 
मासांस्ताना (छा० ४१४।४) इति च श्रतेरपेक्षित्तव्यम्ुत्तराणणसितीसासा- 
शह्यमनेन सूत्रेणापनुदति । प्राशस्त्यप्रसिद्धिरविद्वद्धिषया | भीष्मस्य तूत्त- 
रायणपतिपालनमाचारप्रतिपालनाथ पिठ्प्रसादलबच्घस्चच्छन्दमृत्युताख्यापनाथ 
च्व । श्रुतेस्त्वथ वच्यति 'आतिवाहिकास्तज्लिज्वात्‌ (ज० सू० ३३४) इति 0२० 


१०२४ च्रह्मसूत्नशाट्रसाध्यम्‌ [ यध्याय ४ 


अतएव उक्त प्रतीक्षा वी. अनुपपतति से, विद्या क॑ अपाक्षिव ( नित्य ) फरवत्व से 
और मृल्यु के जनियत काल हाव से दललिणायत मे भी मरत बारा विद्वान विद्या वे फठ 
का प्राप्त करता हो है। उत्तरायण मे मरण व पाशस्त्य ( श्रेष्ठता ) की प्रसिद्धि से, और 
भीष्म जी कद उत्तरायप को प्रत्ीता के दब्यन से, ओर (ुबठ पक्ष सम जिम छ मासास 
सूर्य उत्तर गमन करत हैं उन मासा मे उपासक् प्राप्त होता है ) इस श्रुति से उत्तरावण 
बरद्मातोक की प्राप्ति म अप॑क्षिवव्य ( वारण-मार्ग ) है इस आरकां वा इस सूत्र स 
बपनोदन ( निवारण ) करते है हि प्रदास्तता प्रसिद्धि अविद्रान विधमक है, कि देवयोग 
से उत्तरायण में अत या मरण प्रतस्त है। भीम की उत्तरायण वो प्रतीक्षा आचार का 
परिपाठम कराने क डिए है और पिता वी प्रसन्नता से प्राप्त स्वत्तन्त्रमृत्युता को 
समयाने क रिए है । श्रृति का अथ तो ( आतिवाहिकास्वल्लि्वात्‌ ) इस सूत्र से बहगे ॥ 
ननु च-- 
थत्र पाले स्नावृत्तिप्राउत्ति चेच यांगिन | 
भयाता यान्ति त काल वच्यामि भरतपेभ ।| ( गी? ८२३ ) 
इति वालप्रापान्येनोपक्रम्याहरा दि ालगिशोेप स्टृतायपुनशदत्तये नियमित 
कब सात्री दक्षिणायने वा प्रयानोडनाउत्ति णयादिद्वि | अ्रेच्यते-- 
चक्तार्व मे नका होती हु कि ( है भरनकुछ मे श्रेष्ठ | जिस वाड़ म प्रयात-मृत योगी 
अनावृत्ति-पुक्ति और आवृलि पुनंतन/मसमरण पत्ते है वह वाल मैं तुम्हें पहुँगा ) इस 
प्रभार वा नी प्रधाभता से बारप्व +रक दिनादि रूप काठ विशेष अपुनरादृत्ति के 
टिए झमूनलि सम सियधित क्या गया है । फिर रात्रि मे बा दतियायन मे सरने बाठा 
अनावृत्ति बैठे पावेगा | यहा उत्तर कहा जाता है कि-- 
योगिनः प्रति च स्मयते स्मार्ते चेते ॥ २१ ॥ 
योगिन प्रति चायमह्रादिकालमिनियोगोंष्सादूत्तये स्मयंते। स्मार्ते चेते 
योगसाख्ये न श्लरीते । अतो गिपयमेदारप्रमाणगिशेपाध नास्य स्मातस्य घव- 
गिनियोगस्थ श्रीतेयु पिज्ञानिष्यपतार | नमु-- 
अग्निज्योतिरह शुद्ध पण्मासा उत्तरायणम्‌। 
घूमों राजिस्तथा कृष्ण पण्मासा दक्षिणायनम्‌ | ( गी० ८।२४६४ ) 
इति च॒ श्रीतावेती देशयानपितठयाणी प्रध्यमिक्नावेते स्मवाप्पीति ] उच्यवे-- 
दे काल चच्यामि! ( ग्री? ८२३ ) इति स्थ॒ती कालप्रतिज्ानाद्िरोधमाशहुथ 
परिद्वार उक्त । यदा पुन स्मृत्तायप्यग्न्याद्या देवता एयातिवादिक्यों गृद्यन्ते तट 
न क्थिद्िरोध इति ॥ ११ ॥ 


शति श्षीमत्लरमट्सपरिताजकाचार्यश्रीमन्छ करभगनत कर्ती शारीरक- 
मीसासाभाध्ये चतुर्थीभ्यायस्य दितीय पाद ॥ २॥ 


मा 


अनानसकटाननत 5 


पाद: २ ] दृक्षिणयनाधिकरणमाष्यम्‌ श्ण्श्ष 


कर्मभक्तियोग प्राणायामादि अभ्यासयोग वालों के प्रति यह दिन आदि काछ का 

विनियोग ( नियम ) बनावृत्ति ( अपुनर्जन्म ) के लिए स्मृति में कहा जाता है। 
भक्तिपुर्वेक ईडवरार्पण-वबुद्धि से किया गया कर्मरूप योग, धारणापुर्वक अकत्तृ त्वादि का 
अनुभव विवेकादि रूप सांख्य, ये दोनों योग और सांख्य स्माते हैं, श्रौत॒ नहीं हैं । 
अर्यात्‌ स्पृतिविहित वे दो प्रकारकी उपासनाएँ .हैं, गति है श्रुतिबिहित नहीं हैं । इससे 
विपय के भेद से और प्रमाण-विज्ेप से इस स्मृतिसिद्ध कालूनियम का श्रुति से विहित 
विज्ञानों में प्राप्ति-सम्बन्ध नहीं होता है। शंका फिर भी होती है कि ( अ्मि, ज्योति:, 
दिन, शुक्लूपक्ष, छः मास उत्तरायण । धूम, रात्रि, तथा क्ृष्णपक्ष, छः मास दक्षिणायन ) 
इन स्पृति-बचनों में भी श्रुति-वर्णित ही देवयान, और पितृयाण प्रत्यभिन्नात होते हैं, 
इससे श्रीत से भिन्न नही है। उत्तर कहा जाता है कि ( उस काछ को कहूगा ) इस 
प्रकार स्पृति में कार की प्रतिज्ञा से विरोध की शंका का परिहार कहा गया है। 
जब स्मृति में भी अग्नि भादि आातिवाहिक ( मार्गप्रदर्णक ) देवता ही गृहीत होते हैं, तब 
कोई विरोध नहीं है ॥॥ २१ ॥ 

साक्षी संदेव विमलो गुणसद्भहीनो 

द्रप्टेव केवलविभुः स॒ सदा चकास्ति । 

मायेव भाति विविधाकृतिभिस्तदीया 

द्यात्मैव केवलनिज: स चराचरस्य ॥ १ ॥ 

प्राकाइ्य वें जगत सर्व राम: प्राकाशकः सदा । 

मायया हीशतां यातति सत्त्वाज्ज्ञानग्रुणाश्रय: ॥ २॥॥ 


बर्थ अध्याय में द्वित्तीयपाद समाप्त 


---#>४:८७६८ 


६४ न्र० भा० 


श्ण्श्द 'मह्म स्नशाट्रभाध्यम्‌ [ अध्याय: ४ 


ब्रह्मलोकेपु पर परावतो वसन्ति ( थ्रृ० ६२१७ ) 'तस्मिन्वसन्ति” शारवतीः 
समा ? ( ब० ४१।१० ) सा था न्हणो जितियों ब्यष्टिस्तां जिति जयतिता 
व्यष्टि व्यक्तुते! ( फ्रीपी० श४ ) “तथ्य प्पेत अद्यलोक अ्रह्मचर्यणामुयिन्दति' 
(छा भष्टा३ ) इति च तत्न तत्र तद्ेपेंऊ फल अकद्षलोकप्ाप्रिलश्र्ण प्रदश्यते ! 
यत्तेत रवेत्ययधारणमर्चिरायाश्रयणे न स्थादिति। मेष दीप । रश्मिपाप्तिपर- 
त्वादस्य | नहोऊ एवं शब्दों रप्मीश्व प्रापयितुमईत्यर्चिरादीश् व्याबर्तयितुप्त्‌ । 
वस्माद्रश्मिसम्बन्ध एवायमक्‍धायंत इति द्रटबव्यय । त्वराबचन त्वनिराष्रपेक्षान 
यामपि गन्तव्यान्तरापेक्षया शेध्य्यार्थत्वान्नोपरुध्यते। यथा तनिमिप्मा- 
ब्रेणान्रागम्यत इति | अपिच 'अथैनथो प्रथोन कवरेणचन? ( छा० ४६०८) 
इति भार्मद्रयश्रष्टाना कष्ट तृतीय स्थानसाचक्षाणा पितयाणव्यतिरिक्तमेकमेष 
देवयानमर्निसदिपयोण पन्यान प्रथयति । भूयासि चार्चिरादिश्रुत्ती मार्गपतरोण्य- 
ल्पीयासि ल्न्यत्र | भूयसा चानुगुण्येनात्पीयला च नयन न्याय्यमित्यतो5प्य- 
चिंरादिना तम्मधितेरित्युक्तम्‌ ॥ १॥ 
सवन् एक देश को प्रत्यभिज्ञासे परस्परविगषण-विशेष्यभाव वी उपपत्ति से भी 
मार्ग एक है। प्रकरण के भेद रहते भी विद्या के एक्ल्व रहने पर परस्पर विशेषज्ञों के 
उपमह्ठार के समान गति के विशेषणों का भी उपग्रहार होता है । विद्या के भेद होठे भी 
गति क एक्देश की प्रत्यभिज्ञा मे भौर गन्दव्य ब्रद्धरोक के अमेद (एक ) होने मे 
गति वा मजेद ही है। और गतव्य का अभेद इस प्रकार है कि ( उन ब्रह्मछोंकों से 
परावत , परम दीघ॑ आयुवाल्ते हिरण्यगर्भ के परा दीघे सम्वत्यर पर्यन्त वे ब्रद्मोपासक 
वसते हैं। उध प्रजापति के छोक में शाइवत वित्य वर्षो तक बसते हैं । बहू जो ब्रह्म- 
हिरष्यार्भ की गिति विजयविभूति और व्यप्रि-व्याप्ति है उस विजय और व्याप्ति को 
प्राप्त करता है। वहाँ ग्रद्माचयं से जो इस प्रह्मठोव को प्राप्त करता है ) इस ब्चनों थे 
वह्दी ध्रह्मयलोग की प्राप्तिरूप फूल तततु स्थानों में प्रदक्षित बशायां जाता हैं। इससे 
गववब्य एक है। औौर जो यह बच्चा था, कि ( इन रद्मियों के ही द्वारा कध्च आान्मण 
बरता है । ) यह अवधारण अबि आदि के आश्रयण करने पर नहीं होगा, वहाँ बहा 
जाता है कि इस बवधारण के रश्मि के आप्तिपरक होते के यद्द दोष नही है । अर्थाद 
दात्रि के रद्ििम वी स्पष्ट प्रतीति नहीं होने मे रदिम के असम्बन्ध प्राप्त होने पर उस 
समय भी उपासक वा रक्ष्मि के साथ सम्बन्ध दश्शाने के छिए एवं द्ाब्द रूप थव- 
धारण है । एक हो एवं झब्द रश्मियो को ब्राप्त कराने के छिए कौर बनि पादि मरी 
ब्यावृत्ति ( निदवृत्ति ] करो के लिए समर्थ नहीं हो सकता है। विससे यह रब्मि वा 
सम्बन्ध ही अवधारित (निश्चित ) होना है, ऐसा समझना चाहिए। शचि आदि 
नी अपेक्षा होने पर भी ध्वरावचन (थ्ीमताक्थत ) तो गन्तब्यान्तर की अपेल्षा से 
बरह्मजेक की प्राप्ति में झीजतार्थक होने से उपदद्ध नहीं होता है। जैसे कहा जाता है 
कि निर्मिष मात्र में यहाँ आये जाता है । दुधरो वाद है कि (जब नतो दिद्या का 


धाद्ः ३ ] ' वाय्वधिकरणभाष्यम्‌ ९०२९, 


सेवन करता है न इष्टादि कर्मों का सेवन करता है । तव इन अधि आदि और धूमादि 
नार्यों में से किसी मार्ग से गसन नहीं करता है ) इस प्रकार उत्तर-दक्षिण दोनों मार्गों से 
अष्टों के तृतीय कष्टमय स्थान को कहती हुई श्रुति, पितृयाण से भिन्न अचि आदि पर्वे- 
ग्रन्थि-अंगवाले एक ही देवयान मार्ग प्रख्यात करती कहती है । यदि कहा जाय कि 
उत्तर मार्ग के एक होते भी अभि आदि यह चिशेषण देने में क्या हेतु है, तो कहा जाता 
है कि अचि आदि श्रुति में मार्ग के पर्व बहुत हैं। और अन्य श्रुतियों में अल्प पव॑ हैं 
और बहुतों के अनुसार अल्पों की प्राप्ति कराना उचित होता है, इस हेतु से भी 
.( अचिरादिना तत्पथितेः ) यह कहा गया है ॥ १ ॥ 
वाय्वधिकरणस्‌ ॥ २॥ 

सन्निवेशयितु वायुरत्राशक्यो5थ शक्‍्यते । न शकयो वायुलोकस्य श्रुतक्रमविवर्जनात्‌ ॥ १ ॥ 
चायुरिछुद्वाहिनिष्कम्य स आदित्य बजेदिति । श्रुतेरवात्रवेवायुदेव्लोकस्ततोडप्यघः 0 २॥ 

( स वायुमागल्छति ) वह उपासक वायु को प्राप्त करता है । इस प्रकार से क्रम- 
रहित श्रुत वायु का अविशेष ओर विद्येषखप अन्य वचन से अव्द [ सम्बत्सर ) से आगे 
स्थान समझना चाहिए ॥ 

संशय है कि इस अधि आदि पव॑वाले मार्ग में पव रूप से चायु का सन्निवेश किया 
जा सकता है, अथवा नहीं । पूर्व॑पक्ष है कि बायुलोक के श्रुत क्रम से रहित होने से 
उसका सन्निवेश नहीं हो सकता है। सिद्धान्त है कि वह उपासक वायु के छिद्र से 
निकल कर आभादित्य छोक में जाता है, इस श्रुति से सुर्य से नीचे वायु का स्थान है, 
और उससे भी नीचे देवलोक है, इस प्रकार अधि आदि मार्ग में वायु का सब्नि- 
बेदा हैं ॥ १-०२ ॥ 

चायुमव्दादविशेषविद्येषास्याघ ॥ २ ॥ 


केन पुनः संनिवेशविशेषेण गतिविशेषाणा मित्तरेतरविशेषणविशेष्यभाव 
इति तदेतत्सुद्दूभूत्वाउडचार्यो श्रथयति। 'स एत॑ देवयानं पन्धानमापथाप्नि- 
लोकमागच्छुति स वायुलोक॑ स वरुणलोकं स इन्द्रलोक॑ स प्रजापतिलोक॑ 
से ब्रह्मलोकम! ( कौ० १३ ) इति कोपीतकिनां देवयानः पन्था: पख्यते | तत्रा- 
चिरप्रिलोकशव्दी तावदेकार्थो ज्वलनवचनत्वादिति नात्र संनिवेशक्रमः क्चि- 
दन्वेष्यः। वायुस्त्वचिरादी वत्सेनि अश्रुतः कतसस्मिन्‌ स्थाने संनिवेश- 
यितठ्य इति । डच्यते--तिडचिपमेवासिसस्भवन्त्यर्चिपोडहरह आपूर्यमाण- 
पश्षमापूर्यमाणपक्षाद्यान्पडुदइ्छेति मासांस्तान्‌ सासेभ्य+ संबत्सरं संवत्सरादा- 
दित्यमः ( छा० ४।१०१,२ ) इत्यत्र संवत्सरात्परात््मादित्यादवोज्य॑बायुस- 
मिसम्भवन्ति | कस्मात्‌ ? अविशेषविशेषाभ्याम्‌ | तथाहि--स वायुलोकम? 
(को० १३) इत्यत्राविशेषोषदिष्टस्य बायो: श्रुत्यन्तरे विशेषोषदेशों दृश्यत्ते 
८ हि प _च् न ४5 
“दा ये पुरुपोथस्मॉल्लोका्ति स वायुमागच्छ॒ति तस्मे स तत्र विजिद्दीते यथा, 


१०३० ब्रह्मसुंघ्रशाइ्रमाष्यम्‌ [ अध्याय ४ 


स्थचक्रस्य स् तेन स ऊधष्वमाक्रमते स आदित्यमागच्छति! (बू० ४।१०१ ) 
इति | एतस्मादादित्याद्वायो' पूर्नत्मदर्शनाहिशेपादब्दादित्ययोरन्तराले बायु- 
निवेशयितब्य' । 


अचि आदि के एक मार्ग रूप होने पर क्सि सन्तिवेश विशेष ( रचनास्थान भेद ) 
से गतिविशेषणों ( मार्यपर्वा ) का परस्पर विशेषण-विशेष्यभाव है । क्सि प्रकार पूर्व- 
परूपता है, उस श्रुति के अनुसार इस भेद का सुहृद होकर आचाय ग्रन्थन ( उल्लेख ) 
करते है। ( वह हृदय में प्राप्त उपासक देवयान मार्ग को प्राप्त करके अमिज्ोक मे 
काता है। वह वायु लोक में आता है, वह बदणठीक भें आता है, वह इन्द्रठोक में 
आता है, वह प्रजापति छोक में आता है, यह प्रद्यतोक मे आाता है) दस प्रकार 
कौयीतक्या का देवयान मांग पढ़ा जाता है। वहाँ ज्वलनवाचक्त्व से वे थवि और 
अमिलोक शब्द एवार्यक है, इनमें कहीं सन्निवेश को क्रम अन्वेषण के योग्य नही है । 
परन्तु अचि आदि मार्ग में वायु अश्वुत है, सो कस स्थान में सनिवेश कराने भोग्य है, 
थर्धाव्‌ बौपीतवी (पाठ के अनुपार अभिरप अचि से आगे, अथवा वक्ष्यमाण श्रुति के 
धनुसार सम्बत्सर से आगे सनिवेश के योग्य है । ऐसा सशय होने पर कहा जाता है दि 
( वे उपासव अचि मो प्राप्त होते हैं, अचि से दिन को प्राप्त होते हैं, दिन से आधूर्य- 
माण झुवठ पक्ष को प्राप्त वरते हैं । शुकठ पक्ष से जिन छ माों में सूप उतर जाते है 
उन मास वो वे प्राप्त होने हैं, मासों से सम्वत्सर को और सम्बत्सर से आदित्य को 
प्राप्त होते हैं ) इस श्रुति में वणित सम्वत्सर के बाद और आदित्य से प्रथम वाधु को 
प्राप्त होते हैं, क्योंकि अविशेष और विशेष श्रुत्तियों से ऐसा ही सिद्ध होता है। अत 
मविशेष और विश्लेप थ्रुत्ति इस प्रकार है ( वह वायु को प्राप्त होता है) यहाँ बविशेष 
रूप से उपदिष्ट वायु का अन्य श्रुत्ति मे विशेष रुप से उपदेद देखा जाता है कि ( जब 
उपासक पुर इस लोड देह से निगमन करता है, तब वह वायु को प्राप्त होता है, 
यह वायु उस पुदध के लिए बहा स्थान के त्याग द्वारा रथचत्र के छिद्र समान भांग॑ देता 
है उस मार्ग से वह ऊपर जाता है भीर आदित्य लोक मे प्राप्त होता है ) इति । इस 
श्रुति-वचन से इस आदित्य से वायु के पूर्वत्व-प्रथमत्व के दर्शन सूप विशेष सै सम्वत्यर 
भौर आदित्य के मध्य भें वायु का निवेश करमे समझने योग्य है । 


क्स्मात्पुनरग्ने परलदशनाद्रिशेपादर्चिपोडनस्तर बायुने॑ निवेश्यते ! 
नेपो5स्ति तिशेष टति बदाम' | ननूठाइता श्रुति -“स एत देवयान पन्थान- 
मापद्यामिलोऊमागच्छति स घायुलोक से बरुणलोकम! ( कौपी> १३ ) 
इति। उच्यते--फकेवलोड्च्र पाठः परीवो्यणावस्थितों नात्र क्रमपमचन कश्ि- 
च्छब्टोउस्ति | पदारयोपदशनमात्र द्त्र क्रियते एकथचेत च स्र॒ गच्छुतीति 
इतरत्र पुनयोयुप्रसेन रथचक्रमातरेण.. च्छिद्रेणोध्वमाकरम्यादित्यमागच्छ- 
तीत्यप्गम्यते क्रम । तस्मात्सृक्तमविशेषयिशेषाभ्यामिति । घाजसनेयिनस्तु 


पादः ३ ] तडिधिकरणभाष्यम्‌ श्ण्श्र्‌ 


मासेभ्यो देवलोक देवलोकादादित्यप! (द्वु०६।२१४) इति समामनन्ति, 
तत्रादित्यानन्तयीय देवलोकाद्ायुमसिसस्भवेयुः | वायुमव्दादिति तु छान्दोग- 
श्रत्यपेक्षयोक्तम्‌ ) छात्दोग्ववाजसनेयकयोस्त्वेकत्र देवज्ञोको न विद्यते परत्र 
संवत्सरः, तन्न श्रुतिद्ययप्रत्ययादुभावष्युभयत्र ग्रथयितव्यो | तत्रापि माससम्ब- 
न्धात्संवत्सरः पूरे: पश्चिसो देवलोक इति विवेक्तव्यम्‌ । २ ॥ 

यदि कहा जाय कि कौंपीतकी पाठ के अनुसार अभि से परत्वदर्शन रूप चिश्ञेप से 
अचि के अनन्तर वायु का निवश किस हेतु से नही किया जाता है | तो कहते हैं कि यह 
विशेष नहीं हैं) यदि कहा जाय कि श्रुति उदाह्तत हो चुकी है कि ( वह इस देवयान- 
मार्ग को प्राप्त करके अभिलोक में आता है, वह वायुलोक में आता है, वह चरण लोक 
में आता है ) इति । तो कहा जाता है कि इस श्रुति मे पूर्वापर रूप से केवल पाठ अब- 
स्थित है, इसमें ऋ्रमवाचक कोई णब्द नही है। जिससे पदार्थों का उपदेशमात्र यहाँ 
किया जाता है कि ( इसलोक में वह जाता है ) और अन्‍य श्रुति में बायु से प्रद्त 
( दिया गया ) रथचत्रमात्र छिद्र द्वारा ऊपर जाकर आदित्य छोक में प्राप्त होता 
है, इस प्रकार क्रम अवगत होता है । जिससे सुन्दर कहा गया है कि ( अविश्वेप और 
विशेष से ऋम अवगत होता है ) और वाजसनेयी तो ( मासों से देवलोक को और देव- 
लोक से आदित्य को प्राप्त करता है ) इस प्रकार पढ़ते हैँ | वहाँ आदित्य से अनन्तरता 
के छिए देवछोक से वायु को उपासक प्राप्त होंगे । सूत्र में, वायुमव्दातू, सम्वत्सर से 
वायु को प्राप्त होते हैं, इस प्रकार तो छान्दोग्य श्रुति की अपेक्षा से कहा गया है। 
छान्‍्दोग्य और वाजसनेयक में से एक में देवलोक नहीं हैं, और अन्य में सम्वत्सर नहीं" 
है, वहाँ श्रृतिद्वय के प्रत्यय ( एकवाक्यता ) से दोनों स्थानों में ग्रल्यन ( सम्बन्ध ) 
के योग्य हैं । उनमें भी सम्वत्सर को मास के साथ कालत्व अवयवित्व रूप सम्बन्ध से- 
मास से पर सम्वत्सर होगा और देवछोक से पूर्व होगा, देवछोक सम्वतत्र से पश्चिम 
होगा, उससे पर वायु और वायु से पर आदित्य सच्चिविष्ट होगा ऐसा विवेक 
क्रतव्य है ॥ २ ॥। 

तडिद्धिकरणम्र्‌ ) ३ ॥ 

ग़रुणादे! सन्निवेशों नासर्ति तत्राथ विद्यते । नास्ति, वायोरिवेतस्य व्यवस्थाश्रुतव्यमावतथा१ा। 
वेद्त्सम्वन्धिवृष्टिस्थनीरस्थाधिपतित्वतः । चरुणो विद्यतस्व॒ुध्च तत इन्द्रमजापती ॥२॥ 

जल के स्वामित्व द्वारा वर्ण को विद्युत के साथ सम्बन्ध है इससे विद्युत के ऊपर 
व्ररण का स्थान है । संशय है कि उस अचि बआादि मार्ग में पूर्वोक्त वरुणादि का संनचिवेश 
है, अथवा नहीं है । पूर्वपक्ष है कि वायु के समान इस वरुणादि की व्यवस्था थरुत्ति के 
प्रभाव से सन्रिवेश नहीं है सिद्धान्त है कि विद्युत-सम्बन्धी बुष्ठि में स्थित जल 
के स्वामी होने से चिद्यत के ऊपर वरुण का स्थान है, और पाठ के अनुसार उसके आगे 
न्द्र और प्रजापति के स्थान हैं ॥ १-२ ४ 


(०्देर ब्रह्मचुत्नशाइ्यमाध्यम्‌ [ अध्याय: ४ 


तडितो5घिवरुणः सम्बन्धात्‌ ॥ ३ ॥ 

'आदित्याधन्द्रमस॑ चन्द्रमसो विद्युतम ( छा० ४१४५ ) इत्यस्या विद्युत 
डपरिष्टात्म वरुणलोकमित्यर्य वरुण सम्बध्यते। अस्ति द्वि सम्बन्धों विद्युदवरुण- 
यो । यदा हि विशाला विद्युतस्तीमस्तनितनिर्षोपा जीमूतोदरेपु प्रद्ृत्यन्त्यथाप' 
प्रपतल्ति, विद्योतते स्तनयति वर्षिप्यति बा! /छा० ७१११) इति च 
ब्राक्षणम्‌। अपा चाधिपतिवशण इति श्रुतिस्मृतिप्रसिद्धि' | वरुणाचाधीनदर- 
प्रजापती स्थानान्वराभावात्पाठसामथ्योध्र आगन्तुकत्यादपि बरुणादीनामन्त 
एप नियेश | मैगेपिकस्थानाभावाहियुचान्त्या्िरादी वर्मंनि ॥ ३॥ 


(आदित्य से चंद्र मे और चद्द से विद्युत्‌ म प्राप्त होते हैं) इस प्रकार श्रुति मे 
श्रुतत इस विद्युत से ऊपर वह उपासक वरुण ठोक मे जाता है| इस प्रकार यह दषण से 
सम्नंद होता है। बिससे विद्युत और वरुण का सम्बन्ध है। जब ही तीब्र स्तनित 
( गजेना ) रूपनिषोंध ( शब्द ) वाली विद्या विद्युत मेघ के उदरा में श्रवृत्य करती है, 
तथ पादी गिरते हैं। (विजली चमकती है, मेघ गरजता है । वर्षा होगी) ऐसा छोकोक्ति- 
विषयव ' ब्राह्मण है। जलों का अधिपति वरुण है, ऐसी श्रृतिन्स्मूलि भे प्रसिद्धि है। 
स्थानान्तर के अभाव से औौर पाठ के सामर्थ्य से वदण के ऊपर इन्द्र और प्रजापति हैं,' 
और आमन्तुकत्व से भी ( आगन्तुकानामन्ते निवेश )इस लौकिक न्याय से वष्णादि 
का बन्त में ही निवेद होता है | थर्यातु अधि आदि के मय भें निर्दिष्ट विसी स्थान के 
अभाव से वदणादि वी आम॑नन्‍्तुक्‍त्व 2ै, भौर थागन्तुक न्याय से विद्युत के बाद वद्ण 
से सम्बन्ध होने पर पाठ से इल् और प्रजापति का क्रम हीता है। अधि भादि 
भाग मे विद्युत अन्त में है, इससे विशेष स्थान के अभाव से वेदशादि का अन्त मे 
सप्निवेश है ॥ हे ॥ 

आतियाहिकाधिकरणम्‌ ॥ ४ ॥ 
मांग॑बिद्द भोगमूर्वा नैठारो वाघिरादय । भाद्यौ स्थातां मार्ग चिद्दसारूष्याध्षोक्शब्दत ॥4॥ 
शस्ते गमयतीस्युक्तेन तारस्तेपु चेदश । निर्देशोस्यंत्र छो फाणया तक्षिवासिशनान्‌ पति ॥१॥ 
आतिवाहिद देव विद्ेष के बोधतर छिड्ढी से अचि आदि छझब्दों से आतिवाटिक 
( मार्गप्रदर्शव ) देव गृहीत होते हैं। सशय है कि अचि आदि मार्ग के चिह्न हैं, अथवा 
भोग के स्थान है । यदा नेता देव हैं। पूर्व पक्ष है कि मार्ग चिल्ढ वो स्वष्पता से मोर 
कोक भवद में प्रयम के दोनो पत्ष हो सकते हैं। घिद्धाल्त है कि अन्त मे श्मानव प्रुदप 
पहचाता है, इस क्यने से अधि आदि नेता ही हैं, उत में ही इस प्रकार वा लीवबरदंश 
निर्दध है, बोर यहाँ छोक' नाम उन छीको मे बसते वाल! के प्रति कहा गया है ॥१-०रा॥। 
आत्तिवाहिकस्नद्धिड्ात्‌ ॥ ४ ॥ 

तेप्वेजार्चिरादिपु सशय -रिमितानि मभार्गचिहास्युत भोगभूमयोड्थया*- 

उविनेतारों गन्तुणामिति। तज मार्मलक्षणमूत्रा अर्चिराइय इति तानतू 


सादः ३ ] अतिवादिकाधिकरणभाष्यम्‌ १०१३ 


प्राप्तम्‌ , तत्स्वरूपत्वादुपदेशस्य | यथाहि लोके कश्रिद ग्राम॑ नगर॑ वा प्रति- 
छझासमानोउनुशिष्यते गच्छेवस्त्वममुं गिर्रि ततो न्यमोधं ततो नदीं ततो आस॑ 
त्तठो नगर वा प्राप्स्यसीति | एचमिहाप्यर्चिपो5हरह आपूर्यमाणपश्षमित्याद्याह | 
अथवा भोगभूमय इति ग्राप्तम्‌। तथाहि--लोकशब्देनाग्न्यादीमुपबध्नाति' 
“अग्निलोकसागच्छति! ( कीपी० श३ ) इत्यादि | लोकशब्दश्व प्राणिनां भोगा- 
यत्तनेषु साध्यते 'सनुष्यत्लोक: पितृलोको देवलोक? (ब्ब० ५।४।१६ ) इति च । 
तथाच न्राह्मपमू--अहोरात्रेपु ते ल्ञोकेपु सज्जन्तेः इत्यादि। तस्मान्नाति- 
चाहिका अचिरादय: । अचेतनत्वादष्येतेपामातिवाहिकत्वानुपपत्ति: | चेतना हि 
लोके राजनियुक्ताः पुरुपा दुर्गेपु मार्गेष्वतिवाह्मानतियाहयन्तीति | 


उन्हीं अचि आदि-विषयक संजय होता है कि क्या ये अधि आदि मार्ग के चित्त 
हैं, अथवा भोग के स्थान है, अथवा ब्रह्मलोक में जाने वालों के अतिनेता-अतिवहन 
( पहुंचाने में ) समर्थ आतिवाहिक हैं | वहाँ प्रथम प्राप्त होता है कि मार्ग चिह्न रूप 
आंच आदि हैं। क्योंकि उपदेश को वह चिह्ृस्वरूपत्व है, जैसे लोक में कोई किसी ग्राम 
वा नगर में प्रस्थान ( यात्रा ) की इच्छावाला गुरुजनों से अनुशासित होता है, उपदेश 
याता है कि तुम यहाँ से उस पर्वत पर जावो, वहाँसे न्यग्रोध ( वट्वृक्ष ) के पास जाना, 
वहाँ से नदी के पास जाना, उसके वाद ग्राम वा नगर को प्राप्त करोगे । इसी प्रकार 
यहाँ भी अचि से दिन, दिन से शुक्ल पक्ष को प्राप्त करता है, इत्यादि श्रुति कहती है। 
अथवा अचि आदि भोग के स्थान है, ऐसा प्राप्त होता है । जिससे छोक रूप भोग स्थान 
के समान ही छोकशव्द के साथ अमि आदि का उपनिवन्ध ( संवन्ध-उल्लेख ) श्रुति करती 
है कि ( अभिलोक में प्राप्त होता है ) लोक शब्द प्राणियों के भोग-स्थानों में भाषित 
( पठित-कथित ) होता है कि ( मनुष्यलोक, पितृलोक और देवलोक ये तीन छोक हैं ) 
इसी प्रकार का ब्राह्मण ग्रत्य है कि ( लोक शब्द से कहे गए भोग के आश्रय रूप दिन- 
रत्रि आदि में वे कर्मी और ज्ञानी उपासक सक्ति (भोग) का अनुभव करते हैं) इत्यादि । 
लिससे अभि आदि आत्तिवाहिक नहीं है। अचेतनत्व से भी इनके आतिवाहिकत्व की 
अनुपपत्ति है। जिससे लोक में राजा से नियुक्त चेतन पुरुष दुर्गम मार्गो' में जाने वालों 
को इष्ट स्थान में पहुंचाते हैं । भर्थात्‌ दुर्गंग मार्गो' के पार जाने योग्यों को मार्गों से परे 
ले जाते हू 
* उवं प्राप्ते त्रमः--आतिधाहिका एवेते भवितुमहेन्ति। कुतः ! सक्लिज्ञात्त। 
तथाहि “चन्द्रमसो विद्यर्तं तत्पुरुषोड्मानबः स एतान्त्रह्म गमयति” ( छा० 
४१५४ ) इति सिद्धवद्मयित्त्य॑ दर्शयति | याचद्धच्त बाचनिकमिति न्यायात्‌। 
तहचन तद्विपयमेबोपक्षीणमिति चेतू | न। भ्राप्तमानवत्त्वनिशवत्तिपरत्वाहिशे- 
पणस्य | यथ्वविरादिपु पुरुषा गमगितारः प्राप्तास्ते च सानवास्ततो युक्त तन्नि- 
चत्त्य्थ पुरुपविशेषणमसानव इति ॥ 9 ॥ 


१०३७४ धंहासू भशाईरस्माध्यम्‌ [ अध्याय ४ 


ननु तल्लिड्डमानमंगमक न्यायाभायात्‌ | मैध दोप +-- 
इस प्रकार प्राप्त होने पर कहते हैं कि ये अचि भादि आतिवाहिक ही होने योग्य 
हैं कस हेत से ऐसा होने योग्य हैं तो कहा जाता है कि उस आतिवाहिक के लिडु 
(बोयक हेतु ) से ऐसा होने योग्य हैं॥ वह लिड्भू इस प्रकार का है कि [ चंद्रमा से 
विद्युत म जाते है. विद्युत को प्राप्त करते हैं वहाँ ब्रद्मतोंक से अमानव पुरुष आता 
है ब्रह्मगोंक स उह लने के लिए आता है ! मत इन उपासको को ब्रद्मणेक में पहुँचाती 
है | यह श्रुति सेकसिद्ध चेतन नेता के समान गमयितापन अप्तानव पुझ॒ष में दर्लाती है 
उम्तफे साहचय स॑ जि आदि भी चतन नेता सिद्ध होते हैं। झका होती है कि वचन से 
सिद्ध वस्तु वचनमात्रविषयक होतो है. अर्थात जहाँ वचन कहता हो वहाँ ही सिद्ध 
होती है अयग्र नहा इस याय से वह वचन विद्युत लोक से चेतत नेता के बोध करा 
कर ही उपलीण चात हो जाता है भत्रि आदि मे चेतन पुदंपता को नहीं सिद्ध कर 
सकता है | उत्तर है क्रि नेताओं म प्राप्त मानवत्व की निवृत्तिपरत्व वचन के होने से 
वचन तावनुमात्रविषयक्त मही हैं। अर्थात वचन से नेतृत्व और अमानवत्व दोता के 
विधान मे वावय भेद होगा इससे अचि भांदि पद से सानव नेता प्रथम से भाप्त हैं, 
विद्युत से आगे मानव की प्राध्ति होने पर यहु बचने प्रकरण से प्राप्त नेतापन का 
पनुवाद करके केवछ अमानवता का प्रतिपादन करता है । इससे यदि अचि आदि 
में पहुँचान वाले पुरुष प्राप्त है जौर व मानव हैं तो उस मानवत्व वी निवृत्ति के 


हे अमानव यह विशेषण युक्त होता है । और इसी से सवन्त चेतन पुरुष नता सिद्ध 
है॥ ४ ॥। 


जका होती है कि 'याय (युक्तिहेतु ) के अभाव से लिड्धमात्र अगमक (अवोधक) 

होता है। उत्तर है कि यह दोष नहीं है-- 
उमयचब्यामोरात्तत्सिद्) ॥ ५ ॥। 

ये तारदथिरात्म्रिगोस्ने देहजियोगात्सपिण्टितफरणग्रामा इत्यस्पतस्ता' 
अचिरशीनामप्यचेतनत्वाद्स्थातनन्यमित्यतो$चिराद्यम्रिमानिनश्रेतना देवता- 
विशेषा अतियाताया नियुक्ता इति गम्यते। लोकेडपि हि मत्तमू््छितादय' 
सपिण्डितबरणप्रामा परप्रयुक्ततत्मनो भयन्ति | अनत्स्थितत्वादष्यचिरादीना 
न मांगलक्षणत्वोपपत्ति | नहि रात्रो प्रेतस्थाह स्थरूपासिसम्भव उपपद्मते | 
नच प्रविपात्ननमस्तीत्यक्तमधस्तात | अभ्रवत्वात्त देवतात्मना. नए ढ्रोपो 
भयति। अचिरशानतिशिब्तता चेपासचिराष्यमिमानाहुपपद्चते। “अर्चिपोडह ! 
(छा? ४१५४;श१०९ ) इत्यालिनिर्नेशस्त्थातिबाहिरुत्वेषपि ना पिरुध्यते | 
अचिपा देसुनाउद्दरमिभम्भयन्ति अह्ठा देतुना आपूर्यमाणपक्षमिति | तथाच 
लोओ भरिद्धेष्यप्यातिवाहिफे्वेयनातीयक उपदेशों रृश्यते, गच्छ त्यमितों बल- 
यर्माण ततों जयमिंह तत कृष्णगुप्रमिति | अपि चोपफमे 'िडर्सिरसिसम्म- 
बन्ति! ( वदृ० ६०१४ ) इंति सम्वन्धमानमुक्त ने सम्बन्धविशेष कश्वित्‌। छप- 


बाद: ३ ] अतिवाहिकाधिकरणभाष्यम्‌ १०३५ . 


संहारे तु 'स एतान्त्रह्म गसयति? ( छा० ४।१४॥६ ) इति सम्बन्धविशेषोडतिवा- 
हातिवाहकत्वलक्षण उक्तस्तेन स एवोपक्रमेडपीति निधीर्यते ) संपिण्डितकरण- 
आसत्वा देव च गन्तुर्णा न सत्नोपसोगसम्भवः। लोकशब्दस्त्वनुपभुझा- 
नेष्वपि गन्तूपु गमयितुं शक्यते, अन्येपां तल्लोकवासिनां भोगभूमित्वात्‌ | 
अती5प्रिस्थामिक॑ लोक प्राप्ती5ग्निडतिवाह्मते वायुस्वासिक॑ लोक प्राप्तो 
वायुनेति योजयितव्यम्‌ ॥ & ॥ 

कर्थ पुनरातिवाहिकत्वपत्ते वरुणादिषु तत्सस्भवः | विद्यततो छथि बरुणादय 
उपक्षिप्ता विद्यतस्त्वनन्तरसा त्रक्षप्राप्तरमानवस्येव पुरुपस्य गर्मायतृत्व॑ श्रतमिति, 
अत्त उत्तर परठाच--- 

यदि अचि आदि अचेतन है, और गन्‍ता भी अन्न है तो दोनों के अज्ञ होने से ऊध्व- 
गति नही हो सकेगी । इससे स्वयं प्रयत्तरहित किसी अन्य चेतन से कहीं प्राप्त किया 
जाता हैं। इस छौकिक न्याययुक्त छिझ्ज से नेता की सिद्धि से दोप का अभाव है। यह 
सूत्र का संक्षिप्ता्थ है ॥ 

जो अचचि आदि मार्ग से गमन करने वाले हैं वे तो स्थुल देह के वियोग से सम्पिण्डित 
( संलीन ) करण-समूहवाले है, इससे गमन में अस्वतन्त्र है, होते है। अचेतनता से 
अचि आदि को भी अस्वतन्त्रता है । इससे अरच्ि आदि के अभिमान्ी चेतन देवताविशेष 
अतियात्रा ( उत्तम ब्रह्मगगति ) में ईश्वर से नियुक्त है, ऐवा समझा जाता है। जिससे 
लोक में छीन करणसपूहवाले मत्त, मुच्छित आदि अन्य प्रयुक्त मार्गवाले ( अन्य 
निमित्तक गतिवाले ) होते है। अधि आदि के अनवस्थित होने से भी मार्ग के 
लक्षणत्व की उत्पत्ति उनमें गिरि आदि के समान नहीं हो सकती है । राशि में मरने 
वाले को दिन के स्वहूप का अभिसंभव (प्राप्ति ) सिद्ध नहीं हो सकता है । प्रथम कहा 
गया है कि रात्रि में मरने वाछे को दिन का पअ्रतिवालन ( प्रतीक्षा करना ) नहीं हो 
सकता है । देवतात्मा ( देवस्वरूप ) के तो ध्रुव होने से यह दोप नहीं होता है । अचिः 
मादिविपयक अभिमान से इन देवतात्माओं को अधि आदि शब्दबता अर्चि आदि 
शब्दवाच्यता उपपन्न होती है। आतिवाहिकत्व होने पर भी ( अचि से दिन को प्राप्त 
होते है ) इत्यादि निर्देश विरुद्ध नहीं होता है। अचिरूप हेतु द्वारा दिन को प्राप्त करते 
है । दिन रूप हेतु द्वारा शुक्ल पक्ष को प्राप्त करते हैं, इस प्रकार अविरुद्ध निर्देश होता 
है । इस प्रकार लोक में प्रसिद्ध आतिवाहिकों मे इस सितिवाला उपदेश देखा जाता है 
कि तुम यहाँ से बलवर्मा के पास जावो, वहाँ से जयसिंह के पास जाना, वहां से कृष्ण 
गुप्त को प्राप्त करना इत्यादि । और दूसरी वात है कि ( वे अरचि को प्राप्त करते हैं ) 
इस उपक्रम में सम्बन्ध सामान्यमात्र कहा गया है, कोई विशेष सम्बन्ध नहीं कहा गया 
है । उपसंहार में तो ( वह अमानव पुरुष इनको ब्रह्म की प्राप्ति कराता है ) इस प्रकार 
अतिवाह्म ( अतिगामी ) अतिवाहकत्व ( प्रापकत्व ) रूप सम्बन्ध विशेष कहा गया है 
जिससे वही विशेष सम्बन्ध उपक्रम में भी है ऐसा निर्णय निश्चय किया जाता हैं । संछीन 


२७०४६ प्रहमसत्रदांडूरभाभ्यम्‌ [ अध्याय ४ 


अरणसमृह के होने ही से ब्रक्ञताक के मराश्नियों को उत अधि भादि तोको में भोग सा 
अम्भव नही है। पस्ता यात्रियों के उत छीोको मे भोगरद्दित होते भी अन्य उन छोड़ 
न्यासियों के भीगमूमित्य ( भोगस्थानत्य ) से जोकशब्द सगत-प्राप्त किया जा सबता है। 
अर्पात्‌ बाँच आदि छोक शब्द से उठे जा सकते हैं। इससे अतिरूप स्वागी वाले कौक 
में प्राप्त उपासक अग्रिदेव से आग्रे पहुँचाया जाता है, बायुरूप स्वायी याले लोक में 
प्राप्त हुवा वायुदेव से आगे पहुँचाया जाता है। इस प्रकार योजना [ सम्बन्ध ) करते 
योग्य हैं ॥ 9 ॥ 

दका होती है कि आातिवाहिकत्व पक्ष मे विद्युत से थागे रहतेवालि वरणादि में उब 
भ्ातिवाहिकत्त का सम्भव कैसे होगा, जिससे विद्यातक ऊपर बदुणादि एपक्षिण्त (स्याषित) 
हैं। विद्युत के अनन्तर ब्रह्मलीब में ब्रह्म की प्राप्ति पर्यन्त अमामव पुणष की ही गम 
पितुता ( गमनहैतुता ) सुनी गई है । इंससे उत्तर पढ़ते हैं कि--- 

बेद्युतेनेय ततस्तच्छुतेः ॥ ६॥ 

वी विश्वुद्भिसंभवनादूध्य विधुदनन्तरबतिनवामानवैन पुरुषेण परुणलो- 
काविष्यतिषाह्ममाना भद्धलोक गच्छम्तीत्यवान्तब्यम्‌। तान्बरैधतात्युरुपो5- 
मानव (स ) एश्य ब्रह्मलोफ गमग्रति! इति तस्वेय गसयितृत्वशुतें'। वरुणा- 
दग्स्तु तस्वेत्राप्रतिबन्धररणेन साहाय्यानुछानेन वा फेहचिदमुमाइका इत्य- 
बरन्तव्यम्‌ | तस्मास्साधूक्तमातिवाटिका देवतात्मानोर्चिंगादय इति ॥ १॥ 

उस विद्युत की प्राप्ति के अनन्‍्तर उससे ऊपर विद्युत के अनत्ठरबर्ती ( विद्युश्ती- 
क्मापतों वैद्युतस्तेमैव ) विदुत जोर में जाया हुआ वैंदत [ पिद्युत सम्बन्धी ) अप्ठानव 
पुदय द्वारा। ही वरुण छोकादि में पहंचाए जाते हुए प्राप्त होते हुए ब्रह्महोब' में उपासक 
प्राप्त होते हैं, ऐसा समझना चाहिए ( वह अमानब् प्रर्ध आकर उत उपात्तको क्रो 
सिद्युत सदस्पी लोक से कह्यलोक में प्राप्त कराता है | इस प्रवार उस अप्ातव पु की 
हो बियुद से आगे बमयितृत्व-मतिवाहकत्व थरूति से उक्त रीछि में धमझना चाहिए! 
और चरुणादि ती उसी अमानव पुरुष के अप्रतिबाध सपादन के द्वारा था जिसी सहायता 
के अनुषाम के द्वारा अनुप्राहुव ( मददगार ) होते हैं, ऐसा जानने योग्य हैं। जिससे अि 
आदि आतिवाहिन देवतात्मा है, यट सुन्दर ध्तत्म कहा गया दे ॥ ६ ॥ 


कार्याधिकरणम्‌ ॥ १ | 
पर ध्रद्माथवा कार्यमुद्द्टमांगेंण गग्पतै । मुस्यत्यादरठस्वोचषे मयते परमेध रच] १॥ 
, झा स्थादू धतियोग्यत्वात्‌ परस्मिस्तद्समवाता। सामीष्यादूमदाशब्दी किर्सतत कमाहवेद। 
वह क्रवातव पुष्प इन उपासको वी लार्य ब्रह्म की प्राष्वि करता है, वयोति इस 
माद बह्म भी प्राष्ति के लिए ही गति की उपपत्ति हो सकती है, सर्वामा विभ्रु भपण्ड 
मिविधेष को प्राप्ति कै हिए इस उपासव की गति उपपन्न नहीं हो सतती, इस प्रतार 
भादरि गाजायें बहते हैं। उत्तर देवयान मांगे से परत्रद्वा प्राप्त किया जाता है, अथवा 


पाद: ३]: कार्याधिकरणभाष्यम्‌ १्ण्शेज 


काय ब्रह्म प्राप्त होता है । यह संशय है। पूर्वपक्ष है कि, ब्रह्म शब्द के मुख्य अर्थ पर 
ब्रह्म के होने से और गतिपुर्वक ब्रह्म की प्राप्ति द्वारा अमृतत्व ( मोक्ष ) के कथन से बह 
परब्रह्म ही आ्राप्त किया जाता है। सिद्धान्त है कि गतिद्वारा प्राप्ति के योग्य होने से 
कार्य ब्रह्म होगा, विभु॒परब्रह्म में उस गति के असम्भव से परब्रह्म नहीं हो सकता 
है । कार्यत्रह्म को भी अन्य पदार्थों की अपेक्षा समीपता से आकाश के समान परकब्रह्म की 
सहशता अस॒द्भता आदि से ब्रह्मणब्द से उसका कथन होता है, और उसकी प्राप्ति से' 
ज्ञान द्वारा क्रम से अमृततत्व होगा ॥ १-०२ ॥ 


७ 
काय बादरिरस्यथ गत्युपपत्तेः | ७ ॥ 

धस एतान्त्रह्म गमयति” ( छा० 2।१४॥४ ) इत्यत्र विचिकिस्स्यतते--किं कार्थ- 
मपर॑ ब्रह्म गमयत्याहोस्वित्परमेचाबिक्ृतं मुख्य त्रह्मेति | छुतः संशय: ? ब्रह्मा 
शब्दश्रयोगाद्गतिश्रतेश्य | तत्र कार्यमेच सशुणसपरं जअहयनान्गमयत्यमानवः 
पुरुष इति बादरिराचार्यों मन्‍यते। कुतः ? अस्य गत्युपपत्ते: अस्य हि कार्य- 
बह्मणो गन्तव्यत्वमुपप्यत्ते प्रदेशवत्त्वात्‌ , नठु परस्मिनव्रह्मणि गन्तृत्व॑ गन्त- 
व्यत्वं गतिवीउबकल्पते, सबंगतत्वास्त्यगास्मत्वाच्च गन्तुणाम्‌ ॥ ७ ॥ 

(वह अमानव पुरुष इन उपासकों को व्ह्यलछोक में ब्रह्मलोक को प्राप्तकराता है) यहाँ 
संदाय होता है कि क्या वह अमानब पुरुष कार्य रूप अपर ब्रह्म को प्राप्त कराता है, 
मनथवा अविक्ृत मुख्य परब्रह्म को ही प्राप्त करता है। संशय किस हेतु से होता है, तो 
कहा जाता है कि ब्रह्म शब्द के प्रयोग से और गति के श्रवण से संशय होता है । ऐसा 
संशय होने पट अमानव पुरुष इन उपासकों को संगुण अपर कार्यत्रह्म की ही प्राप्ति कराता 
है। इस प्रकार बादरि आचार्य मानते है । क्यों ऐसा मानते हैं, तो कहते है, इस कार्ये- 
ब्रह्मनसम्बन्धी गति की उपपत्ति से ऐसा मानते है । जिससे प्रदेशवत्ता से इस कार्यवहा 
को गन्तव्यत्व ( गतिप्राप्यत्व ) उपपन्न होता है । परक्षह्म में तो गन्तृत्व ( गमनकतुंत्व ) 
गन्तव्यत्व वा गति की सिद्धि नहीं हो सकती है । परब्रह्म के सर्वंगत होने से तथा गमन 
कर्ताओं के प्रत्यगात्मत्व ( अन्तरात्मत्व ) से किसी प्रकार भी परब्रह्म को गन्तव्यत्व नहीं 
सिद्ध हो सकता है ॥ ७॥। 

विदशेषित्त्वाच् ॥ ८ ॥ 

त्रह्मयलोकान्गसयति ते तेपु अद्यलोकेपु पराः परावतों चसन्ति! ( छ्ु० 
क्श१५ ) इति च शुत्यन्वरे विशेषितत्वात्कार्यत्रह्मविषयेव गतिरिति गम्यते | 
नहि बहुबचनेन विशेषणं परस्मिन्त्रह्मण्यवकल्पते | कार्ये त्ववस्थामेदोपपत्ते: 
संभवति बहुबचनम्‌ | लोकश्रुतिरपि ब्कारयोचरायामेव संनिवेशविशिष्टायां 
भोगभूमाबाद्सी, गौणी त्क्न्यत्र जअिहान लोक ण्प सम्राट! इस्याद्पु | अधिक: 
रणाधिकतेब्यनिर्देशोषपि परस्मिन्त्रहणि साझसः स्वथात्‌। तस्मात्काय- 

वपयमेवेद नयन्म्‌ ॥ ८ || 


“१०शे८ धरहमसभरशाइ्ररमाष्यम्‌ [ भषध्याय ४ 


नतु फार्यविपयेडपि जद्याशग्दो नीपपयते समनन्‍यये हि समस्तस्य जगतों 
लनन्‍्मादिकारण बद्गेति प्रतिष्टापितमिति, अनोच्यते-- 

(अमानव पुरुष उपासवा को ब्रह्मठोको की प्राप्ति कराता है, और वे उपासक उन 
लोज़ा मे हिश्ण्यगर्भ के उत्तम सम्वत्तरा तक वास करत हैं ) इस प्रकार अन्य ध्रुर्ति म 
विशेषितव( बहुवघनरूप विशेषगायुनाव ) से वाय॑ब्रह्मविधयक हो गति होती है 
एसा समया जाता है जिसमे परप्रह्म मं बहुबचन द्वारा विशेषण ( भेद ) नहीं सिद्ध हो 
सकता हैं। कांय ब्रह्म मं तो अवस्था नेद वी सिद्धि स बहुवचन का सम्भव होता है। 
गति म प्राप्य ब्रह्मविधयक 'ाक़ श्रुति भी विकाराश्रय सप्तिवश [ आबार ) विश्येपयुक्त 
भोग स्थान मे ही मुख्य हा सकती है । अयत्र ( ह सम्राट ब्रह्म हो यह छोत है )इयादि 
चाक्या मे परत्रह्मविषयक टोक थुति भाग्यत्व क॑ उपचार से गीणी है। अधिररण अधि- 
कतंव्य ( आधाराधियत्व ) निर्देश भी परबव्रद्मा मे मुख्य नही होगा । जिसते कायंविपयक 
ही यह उपासक का प्रापप है ॥ ८ ॥ 

शवा हाती है वि वारय॑ब्रद्मत्प विषय ( अर्थ ) मे भी ब्रह्मशव्द नहीं उपपन्न हाता 
है, जिससे सम'वयाध्याय मे समस्त जगत के जन्मादि वा कारण ब्रह्म है, यह प्रतिज्ञा 
प्रतिष्टावित ( प्रतिपादित निश्चित ) क्या गया है । यहाँ उत्तर कहा जाता है क्-- 


सामीप्यात्तु तहमपदेदाः ॥ ९॥ 
तुशबद आशश्डाव्यादत्त्यय परजगसामीप्यादपरस्य अक्षणस्तस्मिन्नपि 
तद्बशब्दप्रयोगो ने विरुष्यते | परमेय हि ज्म यिद्युद्धोपाथिसबन्धात्‌ क्रचित्के- 
शिद्विफारधरमेमंनोमयत्यादिभिरुपा सनायो पदिश्यमानमपरमिति स्थिति: ॥| ६ ॥ 
ननु कार्यप्राप्ताउनायत्तिथयण न घठते। नहिं परस्माद नक्षणोउन्यत 
कचित्नित्यता समयन्ति | दर्शयति च देवयानेन पथा प्रस्थितानामनावृत्तिम्‌ 
'एनेन प्रतिपच्धमाना इस मानवमाबत नाउतन्तेः ( छा० ४१४६ ) इि, तिपा- 
मिद्द न पुनरावृत्तिरस्ति! 'तयोध्वमायन्नवृतत्वमेदि! ( छा० ८।६।६-क० ६१६, ) 
इति चेतू | अप्न धरम -- 
दुशब्द शक वी व्याइत्ति वे लिए है कि अपरब्ह्म वो परत्रह्म के साथ समीपता- 
छत सावन स्‌ उस अपर ब्रह्म म॒॒ प्रद्म घब्द का प्रयोग विश्द्ध नहीं होता है, जिसएऐ 
परत्रह्म ही साच्विक विगुद्ध उपायिया क॑ सम्बध से कहों किधो विकारों क धर्म मना 
मयत्वाई द्वारा उपासना के दिए उपदिश्यमान ( उपदेश वा विपम ]) होता हुवा अपर- 
ब्रद्य बहा जाता है, ऐसी स्थिति है ॥॥ ९ ॥ 
यहा शका होती है कि देवयाने से वार्य॑ब्रद्म वी प्राष्ति होन पर अपुमरातृत्ति 
६ निममुक्ति ) का श्रवण सघटित नहा दावा है। जिससे परवत्म से अन्यत्र कही नियता 
& 7 सम्भव नहों है ॥ देवयान मा से ब्रद्मझेक म प्रध्यितों ( भ्राप्ठों ) की अनावृत्ति को 


पाद:३ ] कार्याधिकरणभाष्यम्‌ १०३९, 


श्रुति दर्शाती है कि (इस देवमार्ग से ब्रह्मोक में प्राप्त प्राणी इस मानव आवत्े 
६ मनुष्य लोक-सम्वन्धी जन्ममरण के काल-चक्र ) में नहों आते हैं। उनको फिर यहाँ 
आवृत्ति चंसृति नहीं होती है। उस सुपुम्ना नाडी द्वारा ऊपर जाता हुवा अमृतत्व को 
प्राप्त करता है । यदि इस प्रकार कोई शंका करते हैं, तो यहाँ कहते हैं कि-- 

कारयोत्यये तदध्यक्षेण सहातः परमभिधानात्‌ ॥ १० ॥ 

कार्यत्रह्मत्ो कप्रलयप्रत्युपस्थाते सति तत्रेबोत्पन्नसम्यस्दशेंना: सन्तस्त- 
दध्यज्षेण हिरण्यगर्भण सहातः पर परिशुद्ध विष्णो: पर॑ पद गप्रतिपद्यन्त इति | 
इत्थं कऋ्रममुक्तिरनावृत्त्यादिश्रत्यभिधानेभ्योड्थ्युपगन्तव्या । नह्यझ्सैव गति- 
पूर्विका परश्राप्रि: संभवतीत्युपपादितम्‌ ॥ १० ॥ 

कार्यत्रह्म के लोक के प्राय की प्रत्युपस्थिति ( प्राप्ति ) होने पर उसलोक में ही 
उपासनादि के वल से उत्पन्न सम्प्रग दर्शन वाले होते हुए उसलोक के अध्यक्ष हिरण्य- 
गर्भ के साथ इस कार्यत्रद्म से पर परिशुद्ध विष्णु के पर पद ( स्वरूप ) को अलनुभूत प्राप्त 
करते हैं । इस प्रकार की क्रममुक्ति, अनावृत्ति आदि रूप श्रुति-चचनों से अभ्युपगन्तव्य 
६ स्वीकाराहे ) है। क्योंकि मुख्य रूप से हो साक्षात्‌ ही गतिपुबंक परव्रह्म की प्राप्ति 
का सम्भव नहीं है, यह उपपादन (सिद्ध ) किया गया है ॥ १०॥ 


स्ख्तेश् ॥ ११ ॥ 
स्मृतिरप्येतसथमसनुजानाति-- 
ब्रह्मणा सह ते सर्व संग्राप्ते प्रतिसंचरे । 
परस्यान्ते कृतत्मानः अ्रविशन्ति परं पदम्‌ | इति ॥ 
तस्मात्कायत्रह्मतिपया गति: श्र॒यते इति सिद्धान्तः ॥ ११॥ 
क॑ पुनः पृरपक्षमाशक्चथायं सिद्धान्तः अतिष्ठापितः 'काय बादरिः? ( ह्र० सू० 
2|१७ ) इत्यादिनेति, स इदानीं सूत्रे रेवोपदश्येते-- 
स्मृति भी इस उक्त अथे में अनुमति देती है। इस बर्थ को स्वीकार करती है कि 
( प्रतिसंचर-महाप्रल्य के संप्राप्त होने पर १२-हिरण्यगर्भ,के अन्त संप्राप्त होने पर वे 
सब कृतात्मा शुद्धवुद्धिवाले ब्रह्मलोक-निवासी ब्रह्मा के साथ पर पद में प्रवेश करते हैं ) 
जिससे कार्यन्नह्मविषयक गति सुनी जाती है, यह सिद्धान्त है ॥ ११ ॥ 
यहाँ जिज्ञासा होती है कि, किस पूर्वपक्ष की आद्यंका करके ( कार्य वादरिः ) इत्यादि 
सूत्रों से सिद्धान्त प्रतिष्ठापित ( निरूपित ) किया गया है । इससे अब इस सयय सूत्रों 
हारा ही वह पूर्व॑पक्ष उपदर्शित कराया जाता है ( दिखलाया नाता है ) कि-- 
पर जेसिनिसुख्यत्वातल ॥ १५ ॥ 
जैमिनिस्त्वाचार्यः स एतान्त्रद्म गसयति” ( छा० ४।१४५॥६ ) इत्यत्र परमेव 
ब्रह्म श्रापयतीति मनन्‍्यते । छुतः ? झुख्यत्वात्‌ । पर॑ हि न्रह्म ऋद्याशब्दस्य मुख्य- 
सालस्बन गौणमपरं, मुख्यगीणयोश्र मुझ्ये संग्रत्ययो सवतति ॥ १९॥ 





१०४० अरह्मसत्रशाइय्माष्यम्‌ [ धध्यीय ४ 


झम्नि आचार्य तो [ वह अमावव पुष्य इन उपासको को बहा की प्राप्ति वरातां 
है ] इस श्रृत्ति मं परब्रह्म को हो प्राप्त बराता है, ऐसा मानते हैं । क्सि हेतु से ऐसा 
मातते हैं जिससे परत्रह्म ब्रह्मशब्द का मुख्य आठम्बन [ वाज्यार्थ विषय है भपर 
ब्रह्म गौष आउम्बन ( बर्थ) है। मुष्ययोश दोचा की प्राध्तिलअतग रहते मुख्यविययक्त 
मप्रत्यम ( प्रतीति ) हीता है ॥ १२॥ 


दद्गा नाच । १३ | । 
धयोध्यमायन्नवृतत्वमेति' ( छा० ८६६; क० ३१६ ) इति च गंतिपुबंक- 
ममृतत्व दर्शयति | अमृतत्य च परस्मिन्तद्मण्युपपय्ते न कार्ये, विनाशित्वा- 
त्वरर्यस्व अथ यय्रान्यत्पए्यति तदत्प तन्मरत्यय! (छा० ७९४४१) इंति 
यचनात | परविषयैय चैपा गति कठवल्लीधु पठ्यते नहि वन विद्यास्तरपक्रमो5- 
स्ति 'अयन्त्र घर्माइन्‍्यआधमीतव! ( क० २१४ ) इति परस्थैत्र लह्मण" प्रक्रान्त- 
सात ॥ १३॥ 

६ उस मूर्थगामिनी धुपुम्ना नाडी द्वारा ऊप्व गमन करता हुवा अमृतताव को प्राप्त 
करता है) यह श्रुति गतिपुर्वक अमृतत्व दर्शाती है । परप्रह्म म॑ भ्राप्त हीने पर अमृतत्व 
उपपन्त हीता है, बाय के विनाशिव से कार्य मे प्राष्ति से अम्रुतत्व नहीं होता है । ( जिस 
अविद्या भवसस्‍्था भ अय से अग्य यो देखता है, वह हृहय चस्तु स्वप्न हृश्य के समान 
अल्प है अतएव वह मर्त्य-विनश्वर है) इस वचन से काम वा विनाशित्व सिद्ध होता 
है। वठबर्त्षियों म॑ भी यह परन्रह्मविषयक ही गति पढ़ी जाती है, क्योयि ([ धर्म-धर्म 
फ्डादि से जो अन्य है, तथा अपर्मादि से आय है ) इस प्रकार परप्रह्म ही के प्रवान्‍्तत्व 


( निष्पण के लिए आारब्धव ) होने से उन कठवर्क्षिया मे विद्याल्तर का प्रक्रम( प्रकरण- 
आरम्भ ) नहीं है॥ १३ ॥। 


नच कार्य प्रतिपक््यभमिसंधि; ॥ १४ ॥ 


अपि थप्रजापते समा बेश्म प्रपणे! ( छा० ८१४४१ ) इति, नाय कार्य- 
विपय प्रतिपस्यमिसंधि “'नामरूपयोर्नियहिता ते यदन्तरा तदुबढा ( छा० 
८१११ ) इति कार्ययिलक्षणस्य परस्थैव नद्गयाण प्रकृतत्वात्‌+ यशो5ह भवामि 
पाह्मणानाम! ( छा० 5१४॥६ ) इति च स्वात्मत्वेनोपकमात्‌ | “न सस्य प्रति- 
भाइट्ित, यस्य नाम मह्यश ( खेता० ४४१६ ) इति घ परस्येत ब्रद्मणो यशो- 
नामत्वप्रसिद्धे | सा चेय वेश्मप्रतिपत्तिर्गतिपूरिया दाद विद्यायामुद्िता 'तिदुपरा- 
ज्िता पून्नह्मण प्रभुनिमित हिरण्मयम! ( छा० ८४३ ) इत्यन ) परदेरपि व 
गर्त्ण्पल्लान्मागपेक्षाउयसीयते | तस्मात्परक्रञ्विपथा गतिश्ुत॒य इति पक्षा- 
स्तर्म्‌ 

और भी वक्तब्य है कि ( प्रजापति के सभास्प घर को मैं प्राप्त करता हैं ) यह भी 
'आद्रृट्नविपपक प्रतिपत्ति ( प्राप्ति ) वी अभिम्नधि ( सक्लप ध्यान ) उपासक वो मरण- 


पाद: ३ ] कार्याविकरणभाष्य म्‌ १०४१ 


»“छिक चिन्ता ( विचार ) नहीं है। क्योंकि ( आकाश-आत्मा ही वीजस्वरूप नाम 
भौर रूप का निर्वहिता घारण कर्ता व्याकर्ता है और नाम रूप जिसके अन्दर में है 
नाम रूप के अन्दर में जो असंग झूप से है वह ब्रह्म है) इस प्रकार से परब्रह्म ही 
प्रकृत है। अर्थात्‌ परब्रह्म का प्रकरण है। जो कार्य ब्रह्म से विलक्षण है, इससे वह 
उपासक का संकल्प श्रृति कार्यत्रह्म विषयक नहीं है। ( और मैं ब्राह्मणों का यश-आत्मा 
होऊं ) इस प्रकार सर्वात्मत्व रूप से उपक्रम होने से भी यह परब्रह्म के प्राप्तिविषयक 
ही उपासक का संकल्प वर्णित हैं। ( उस परक्रह्म ईइवर की प्रतिमा-उपमा नहीं है कि 
जिसका महत्‌-अपरिच्छिन्त विभ्ु यथ नाम हैं ) इस श्रुति से परब्रह्म के ही मशोनामवत्त्व 
की प्रसिद्धि से यशनाम से सर्वात्म रूप से परब्रह्म का उपक्रम सिद्ध होता हैं। यदि कहा 
जाय कि प्रकरणादि से वह संकल्प परब्रह्मविषयक हो, तो भी बह वेश्म (घर) की भ्राष्ति 
“तिपूर्वेक कैसे होगी, परब्रह्म के सभागृह तो सब के हृदय है, तो कहा जाता है, कि 
इस चेइम की गतिपूर्वेक प्राति हार्द॑विद्या मे कहो गई है ( उस ब्रह्मछोक में विद्या 
ब्रह्मचर्यादिहीनों से अपराजित-अभ्राष्य ब्रह्म का पुर है, जो प्रश्न से ही विशेषस्प से 
निर्मित है और सुवर्णमय घुवर्ण रचित है ) यहाँ वह गतिपूर्वक प्राप्ति कही गई है। 
( बेदम प्रपच्ये ) इस श्रुतिगत पदधातु के भी गत्यर्थंक होने से मार्ग की अपेक्षा निश्चित 
होती है । जिससे परब्रह्मविषयक गतिश्रुतियाँ है, यह पक्षान्तर है । 
ताबेती छी पक्षावाचार्यण सृत्रिती गत्युपपत्त्यादिभिरेकी सुख्यत्वादिभिर- 
पर:। ततन्न गत्युपपत्त्यादयः प्रभवन्ति मुख्यत्वादीनाभासचितु नतु सुख्यत्वादयों 
गत्युपपत्त्यादीनित्याद्य एव सिद्धान्तो व्याख्यातः, छितीयस्तु पूर्वपक्षः | न हास- 
त्यपि संभवे मुख्यस्येवार्थस्य अहणमिति कश्चिदाज्ञापयिता विचते। परविद्या- 
प्रकरणेंडपि च सत्स्तुत्यथ विद्यान्तराश्रयगत्यनुकीतनम्ुपपथते “बविष्वड:डन्या 
उत्तमणे भवन्ति! (छा० ८६६ ) इतिवत्‌ | “प्रजापते: सभां वेश्स अप: 
( छा० पा१४११ ) इति सु पृथनैवाक्यविच्छेदेन कार्येडपि प्रतिप्त्यसिसंधिन 
विरुध्यते | सगुणे5पि च ब्रह्मणि सर्वात्मत्वसंकीत्तेन सर्वेकमों सर्वेकास इत्यादि- 
बद्वकल्पते | तस्मादपरविपया एवं गतिश्रुतयः । है 
उक्त ये दो पक्ष आचार्य से सूत्रित (सूत्रों द्वारा कथित ) हुए है, उनमें गति की 
डपपत्ति आदि रूप हेतुओं से एक पक्ष कहा गया है । मुख्यत्वादि हैतुओं से दूसरा पे 
कहा गया है, जिनमें गति को उपपत्ति आदि रूप जो हेतु हैं वे मुख्यत्वादि रूप हेनुओं 
को आभास [ मिथ्या-असतु ) स्वरूप सिद्ध करने के लिए समर्थ है । मुड्यत्वादि हेतु, 
गति को उपपत्ति आदि को आभास करने के लिए समर्थ नहीं है। इससे आद्यपक्ष ही 
सिद्धान्वकूप व्याख्यात (कथित ) हुआ, है, स्रिद्धान्चहप से आाद्यपक्ष का व्यास्यात 
किया गया है। दूसरा पक्ष पूर्वपक्ष व्याह्यात हुआ है। जिससे अम्भव के हीते भी 
( सम्भव के नहीं रहते भी ) मुख्य ही अर्थे का ग्रहण होना चाहिए, इस प्रकार आज्ञा 
देने वाला कोई नहीं है । अर्थात्‌ गन्तव्यत्ता, वबहुवचन भोगादि का परत्रह्म में असम्भव 
६६ न्र० भा० 
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है, इसमे मुख्य अथ वा त्याग ही उचित है (भय नाडियाँ उत्ममण मे शाना ससारगति 
के छिए होती है) इसके समान परविय्ा के प्रकरण में भी उस परविद्या वी ल्वतिके 
लिए विद्वातर ( अपरविद्या ) रूप पाश्रय बाली गति का अनुकीतन उपपन्न हीता है । 
और प्रजापति की सभा रुप गृह म जाता हूँ) यह तो पुववावय सै बिच्चेंद ( भेदम ) 
द्वारा कायब्रह्म मे प्राप्तिविषयक ध्यान विरुद्ध नहीं होता है। समग्रण ब्रह्म म भी 
यश आदि रूप से सवात्मय का सवीतन (सव बम वाश हैं सब वास बाला है) 
इनयादि के समान सिद्ठ हो सकता है जिसत गति धृत्तियाँ अपरत्रद्ाचिषयक ही है | 

फैचित्युन पुरीणि पृबपक्षसूताणि अनन्त्युत्तराणि सिद्धान्वसूताणीस्येवा 
व्यवस्थाममुरध्यमाना परतिषया एय गतिशुत्ती प्रतिष्टापर्यान्त | तदमुपपन्नम॑- 
गन्तव्यव्यानुपफ्तेमद्याण यत्मनगत सर्वान्‍्तर स्वीत्मक थ पर ब्रह्म! आकाश- 
पत्मबंगतश्च नित्य ! य साक्षादपराक्षादूअनह्म' (बू० ३४१) थे आत्मा सबोन्तर ! 
(बृ० 3४॥१ ) 'आलौयद संग! (छा० जग्शर ) प्रह्मेवेद विश्व वरिष्ठम! 
( शु१ ४०१९ ) दइस्पादिश्नतिनिधौरितिदिगेष, सुस्य सन्तब्यता चे कद चिदप्यु- 
पपथते | नह गतमंब गम्येत, अन्यो हास्यट्रन्छतीति प्रसिद्ध लोके | नठ्ठ लोने' 
गतस्थापि गन्तव्यता देशान्तरविशिष्टस्य दृष्ठा, यथा प्रथिवीस्थ एवं प्रथियीं 
द्वेशान्तरदारेण गच्छतीदि, तथानन्यत्व5पि घालस्य फालान्तरबरिशिष्ट बावेक 
स्थात्मभूतमेव गन्तव्य दृए्, तद्॒दूमद्यणोडपि सर्वशम्त्युपेतत्वात्कथचिद्वन्तव्यता 
स्थादिति | न। प्रतिपिद्धसर्यरिशेषत्याद जह्मणं | “निष्फल निष्क्रिय शान्त 
निरवध निरश्ञनम! ( ख्ेता० ६१६ ) “अस्थूल्षमनण्पहस्वमदीघम! (० ३।८।८) 
'स चाध्याभ्यन्तरो ह्मतर? (बु० 2१२) सवा एप महानज आत्माउजरोंड- 
मरो5मतो 5मतो भयोयी ब्रह्म! (० १४४००) 'स एप नेतिने त्यात्मा' (बरु० २६२६) 
इत्याविशुतिस्मृतिस्यायेभ्यो न॑ दशकाल्ादिविशेषयोग परमात्मनि कल्पयितु 
शय्यते | 

पुव॑ वे सूत्र पुवप्ससृत्रत्प है उत्तर के अगले पुत्र सिद्धा तसुत्ररप हू । ऐसी व्यवध्या 
को अनुरोध (स्वीकार ) वर वाछे कोइ गति श्रुतियाँ परब्रह्म विषयक ही हूँ 
ऐसा प्रतिष्ठापन ( प्रतिपात्त ) करते हैं । बहू अगुपपत्र ( अधुक्त ) है। जिससे परत्नह्म 
को गन्तव्यव (गति से प्राप्तियोग्यव्य ) वी अनुपपत्ति है (लो परत्रह्म धबगत, 
यर्वीत्तर और सर्वात्मत' है। क्षाक्रात के समान सबंगत होता हुआ नित्य है । जे 
साशात-ध्यवधान रहित अपरोक्ष ब्रह्म है । आत्मा है सर्वातर है। जो आप्मा ही इस 
सर जगतु स्वस्प है। ब्रह्म हो इस समरत जगयु स्वख्प है, जोर अत्यत बर है ) ५ 
इयादि थृतियां से निर्धारित सवगतल्‍्वादि वियेष बाला पर्च्रद्म है जिसती यत्तव्यता 
( गतिप्राप्यता ) वभी नहों उपदन्न हो सकती है । जिससे गत (प्राप्त ) ही नद्दी प्राप्त 
क्‍या जाता है, छोय मे प्रसिद्ध हैं वि ऋय ही कसी अय को प्राप्त करता है। का 
होती है कि छाव म दक्यातर [ स्थावान्तर ) युक्त प्राप्त की भी गतव्यता [ प्राप्यवा ) 
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देखी जाती है, जेसे पृथिवी पर प्राप्त स्थित ही पुरुष देशान्तर द्वारा पृथिवी को प्राप्त 
करता है। इसी प्रकार वालक के अनन्य ( अभिन्न ) होते भी कालान्तर से युक्त वृद्धता 
को वालक के स्वात्मस्वरूप को ही गन्तव्य देखा गया है, वालक वृद्धता को प्राप्त करता 
है, यहाँ प्राप्त में प्राप्पता देखा जाता है। वेसे ही ब्रह्म को भी सर्वशक्तियुक्त होने से 
किसी प्रकार से गन्तव्यता होगी। उत्तर है कि पृथिवी और बालक के विशेषयुक्त 
होने से उनमें भी वस्तुतः श्रप्राप्त ही स्थानविशेष और अवस्थाविशेष प्राप्त किए 
जाते हैं, वालक बाल्य को नहीं प्राप्त करता है। ब्नह्म निषिद्ध स्व॑ विभेप वाला है । 
अर्थात्‌ स्व विभेष से रहित है | इससे ब्रह्म में पृथिवी आदि के समान गन्तव्यता नहीं 
हो सकती है । ६ निष्कल-निरवयव, क्रियारहित, शान्त-सर्वाधार ) निर्दापि, निर्लेप ब्रह्म 
है। स्थूलता अणुता हृस्वता दीघंता से रहित ब्रह्म है । वह ब्रह्मात्मा पुरुष बाह्माध्यन्तर 
के सहित वर्तमान होता हुआ अज है। वह महान आत्मा अजर अमर अमृत ब्रह्म 
है। वह यह आत्मा इद॑ रूप से भासित ह॒ृए्ट श्रुतादि सबका निपेधात्मक है। 
“( अनादिमत्‌ परं ब्रह्म ) इत्यादि स्मृति, तथा तदनन्यत्वादि न्याय से परमात्मा में देश- 
कालादि विशेष ( भेद ) का सम्बन्ध की कल्पना नहीं की जा सकती है । 


येन भूश्रदेशवयोवस्थान्यायेनास्य गन्तव्यता स्थात्‌। भूबयसोस्तु प्रदेः 
शावस्थादिविशेषयोगादुपपच्चते देशकालविशिष्टा गन्तठ्यता | जगदुत्पत्तिस्थि- 
तिग्नलयहेतुत्वश्रुतेरनेकशक्तित्व॑ ब्रह्मण इति चेत्‌। न। विशेपनिराकरणश्रुती 
नामनन्याथेत्वात्‌ । उत्पत्त्यादिश्ुतीनासपि समानमनन्यारथत्वमिति चेत्‌ | न। 
सासामेकत्वप्रतिपादनपरत्वात्‌ । मदादिह्ष्टान्ते्हिं सतो त्रह्मण एकस्य सत्यत्वं 
विकारस्य चानतत्वं प्रतिपादयच्छार नोत्पत्त्यादिपरं भवितुमहति | कस्मात्पु- 
नख्त्यत्यादिशुदीनां विशेषत्व॑न पुनरिवरशेपत्वसितरासामिति | उच्चते-- 
विशेषनिराकरणश्रतीनां निराकांक्षाथेत्वात्‌। नद्यात्मन एकत्वनित्यत्वशुद्धत्वा- 
अबगती सत्यां भूथः काचिदाकाह्नोपजायते पुरुपाथसमाप्रिवुद्ध्युपपत्तेः सत्र 
को मोहः कः शोक एकत्वसनुपश्यतः ( ईशा० ७ ) “अभय वे जनक ग्राप्तीडसि! 
(बृ० ४२४ ) “विद्वान्न विभेति कुतश्चन | एतं हू वाव न तपपि किमह साधु 
नाकरवं किसह॑ परापसमकरचघम? ( तेत्ति/ २६१) इत्यादिश्ुतिरूयः | तर्थव च 
विहुपां तुष्त्यचुभवादिदर्शनात्‌। विकारात्ृतामिसंध्यपवादाध म्त्योः स 
सत्युमाप्नोति य इह नानेब पश्यति? इति | अतो न विशेषनिराकरणश्रुतीनास- 
न्यशेपत्वमवगन्तुं शक्ष्यते | नेवमुत्पत्त्यादिश्वतीनां निराकाह्ञाथत्वश्नतिपादनसा- 
मथ्यसस्ति | प्रत्यक्ष तु तासामन्याथेत्व॑े समनुगन्यते | तथाहि वचरत्रेतच्छु 
मुत्पतितं सोम्य विज़ानीहि नेदममूल भविष्यति” ( छा० ६।८।३ ) इत्युपन्यस्यो- 
दर्के सत एवेंकस्य जगन्मूलस्य विज्ञेयत्वं दर्शयति | 'यतो वा इसानि भूतानि 
जायन्ते, चेन जातानि जीवन्ति, यत्पयन्त्यसिसंविशन्ति, तदह्विजिज्ञासस्च, 


१०७६ प्रह्मतंप्रशाइरभाष्यम्‌ [ भ्ध्याय ४ 


नित्य प्राप्त होने से फिर ब्रह्म प्राप्ति के रिय गमन नहीं उपपतन्न हो सकता है। ब्रह्म के 
निरवयबत्व वी प्रसिद्धि से ब्रह्म मे एकदेश भर एक्देशित्व की कल्पना विशद्ध है। 
विकारपक्ष में भी विकार से भी विकारी के नित्य प्राप्त होन से यह गमन की अनुषपतति 
रूप दोष तुत्य है। घट प्रदात्मता ( मृतिकास्पता ) को त्याग कर स्थिर ( वर्तमान ) 
नही रह सकता है या मृदात्मता दो त्यायन पर उसके अभाव की प्राप्ति पे नहीं 
त्यागता है। विदार सथा अवयव पक्ष मे विवार लौर अवयव रुप जोव बलि ब्रह्म पे 
ह्थिर [ अचठ) होने से जीव के रासार में ग़सन भी असिद्ध है, ग्रतागंमन जीव वे नहीं 
हो धक्ग ! जिससे अवयवी विवारी वे चलन के बिना अवध्रव विवार था चक्षन नही हो 
सकता है। यदि जीव ब्रह्म से भय हो है, तो भी बह अणु ( परमाणु स्वस्प ) था 
ध्यापक्त अथवा मध्यम परिमाण वाटा हा सकता है । यहाँ व्यापक होने पर गमनादि 
वी अनुपपत्ति रुप दाप है। मध्यम परिमाण वाला होने पर॒सावयबन्ता से अनिध्यत्व 
का अचज्भ होता है अतित्यवा की ग्राप्ति होती है । अशुत्य पक्ष मे सम्पूर्ण शरीर में सुंख- 
हु पादि वी वेदता ( अनुभव ) वी अनुपपत्ति होती है। अधुत्व तथा मध्यम परिमाणत्व 
प्रथम विस्तार से पदिपिद्ध हो छुके है। विस्तारपुर्वक इनका निषेध क्रिया जा चुरा है । 
परमात्मा मे जीव वी अयता ( भेद ) होने पर ( तच्वमसि ) इत्यादि शास्त्र का भी 
वा प्राप्त होगा । विवार तथा मवदयवपक्ष मे भी यह शाम्त्र वा. बराधदप दोष भेद पक्ष 
के समान है । यदि बहा जाय है विवार और अवयव को विकार और अवयव वाले 
से अनयता ( अभेद ) होने से शास्त्र गा बाधरप दोप नही है, तो वहा जाता है कि 
विकार और अवयव को विकारी अवयवी के साथ सुस्य एकत्व ( अभेद ) की अमुपफत्ति 
से भुख्य एक्त्व के बोपक धाख वा अवाध नहीं है । इन सभी पक्षो मे जीव वी ससारी 
सपता की अनिवृत्ति से अनिर्मोक्ष [ मोक्षाभाव ) वो प्राप्ति होती है । अथवा ससा री- 
मपता वी निवृत्ति होने पर जीव क स्वरूप के नाश वा प्रसद्भु दोगा। स्वरूष नाश पी 
प्राप्ति होगी। वयोकि ब्रद्मत्मत्व वे अस्वीवर मे और ससारिता के स्वीकार से संत्तारिता 
के नाता होने पर जीव के स्वरूप का ही नाग होगा जैस औए्ण्य प्रकाश ने ताश से 
अप्तरि दा नाझ होता है । 


यत्त केश्विज्नव्प्यते-नित्यानि मैमित्तिजानि फ्सौण्यनुप्ठीयन्ते प्रत्यवायालु- 
व्पकये, काम्यानि श्रतिप्द्धिनि चर प्ररिद्षिम्ते स्स्गेनरसानबाएये, सास्थकरेद्रो- 
पभोग्यानि च क्मोण्युपभोगेनेव क्षप्यन्त इत्यतों प्रतेमानदेहपातादुध्य देहान्तर 
प्रतिसन्‍्धानकारणाभावात्म्बरूपाबस्थानलक्षण केवल्यथ यिसापि अद्मात्मतथेय 
धृत्तस्य सेर्यति--इति | तदसत + प्रमाणाभायात्‌। नद्येतन्छात्रेण वेनचित- 
तिपादित मोध्यर्थत्व समाचरेदिति | स्थमनीपया स्मेतत्तर्जित यस्माक्कमे निमित्त 
ससारस्तस्मान्निमित्ताभावान्न मनिष्यतीतति | नचेततत्तरंयितुमपि शक्‍्यते निमि- 
सताभापस्य दुश्लीनत्वातु | बहुनि द्वि कमोणि जात्वन्तरसगब्वितानीशनिष्टजिपा- 
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कास्येककस्य जन्तोः सम्माव्यन्ते | त्तेपां विरुद्धफलानां युगपदुपभोगासस्भ- 
बात्कानिचिल्नव्यावसराणीदं जन्म निर्मिमते कानिचितत देशकालनिमित्तप्रतीक्षा- 
प्यासत्त इत्यतस्तेपासबशिष्ठानां साम्म्रतेनोपभोगेन क्षपणासम्भवान्न यथाव- 
णिंतचरितस्यापि बतंमानदेदपाते देह्ान्तरनिमिचाभावः शक्यते निःचेत॒ुम | 
कमंरोपसक्धावसिद्धिश्व तिथ इह रमणीयचरणास्ततः शेपेण” इत्यादिश्रतिस्मृ- 
सिभ्यः | स्यादितत्‌। नित्यनेमित्तिकानि तेपां क्षेपकाणि भ्रविष्यन्तीति | तन्न | 
विराधाभावात | सति हि बिरोधे ज्षेप्यक्षेपकसावी भवति, नच जअन्मान्तरसब्ि- 
तानां सुछृतानां नित्यमैमित्तिकेरस्ति विरोध:, शुद्धिरूपत्वाविशेषात्‌। दुरितानां 
लशुद्धिरुपत्वानू सत्ति बिराधे भवतु क्षपणं नतु तावता देह्यन्तरनिरित्ताभाव- 
सिद्धि: । सुक्तनिसित्तत्योपपत्तेः। दुश््वरितस्याप्यशेपक्षपणानबगसातू। नच 
नित्यनेमित्तिकानुष्ठानात्मत्यवायाजुत्पत्तिमात्र न पुनः फलान्वरोस्पत्तिरिति प्रमा- 
णमस्ति फलान्तरस्याप्यनुनिष्पादिनः सम्भवात्त्‌ | 


जो कितने लोगों से कहा जाता है. कवि नित्य और नैमित्तिक कर्म अकरणजन्य प्रत्य- 
वाय की मनुत्पत्ति के छिये किये जाते है, और काम्य तथा प्रतिपिद्ध (निधिद्ध) कर्म, स्वर्ग 
कौर नरक की भप्राप्ति के छिये, परिहृत होते त्यागें जाते हैं। वर्तमान काल मे भाव्त 
देह से उपभोग के योग्य कर्म उपभोग से ही क्षीण नष्ट किये जाते है । इससे वतंमान देह 
के पात के बाद देहान्तर की प्राप्ति सम्बन्ध के कारण के अभाव से स्वदप में अवस्थितति 
स्वरूप कैंवल्य (मीक्ष ) ब्रह्मात्मता के बिना भी ऐसे वृत्त ( चरित्र ) वाले को सिद्ध 
प्राप्त होगा । वह कथन प्रमाण के अभाव से असत है | जिससे किसी शास््र से यह नही 
प्रतिपादित है कि मीक्षार्थी इस प्रकार नित्यादि कर्मों का आचरण करे। किन्तु 
अपनी मनीषा ( बुद्धि ) से यह कल्पित सिद्ध) हुआ है कि जिससे कर्मतिमित्तक जन्मादि 
रूप संसार है, जिससे कर्मझप निर्मित्त के अभाव से संसार नहीं होगा इत्यादि। 
परन्तु निमित्ताभाव के दुविज्ञान (दुल्लेंग) होने से यह तक से भी नहीं सम्रझा जा सकताहे, 
ऐसा तक भी नहीं किया जा सकता है, जिससे जन्मान्तर में संचित इष्ट जीर भनिष्ठ 
फलवाके बहुत कर्म एक-एक प्राणी के सम्भावित ( निद्दिचत ) हैँ । उन विदद्ध फलबाले 
कर्मी का एक काल में साथ भोग के असम्भव से, उनमें से कोई प्राप्त अवसर वाले कर्म 
इस वर्तमान जन्म का निर्माण ( सृष्टि रचना ) करते हैं। कितने कमे तो देश, काल और 
निम्मित्त की प्रतीक्षा करते हुए स्थिर निर्व्यापार वर्तमान रहते है। इससे उन अवशिष्र 
चित्तों का वर्तमान उपभोग से साथ के अ्सम्भव से, यथोक्त चरित्र वाके भी वर्तमान- 
के पात होने पर वेहान्तर के निमित्त के अभाव करा विश्चिय नहीं किया जा सकता 
( जिससे जो यहाँ रमणीय आचरण बाछे मणीय योनि पाते है। उसके बाद 
शेप कर्म से जन्मान्तर पाते हैं ) इत्वादि श्रुति-स्मृतियों से क्रमंगेप के सख्भाव ( अस्तित्व ) 
की सिद्धि होती है । थंका होती है कि कर्मशेप का अस्तित्व रहो, परन्तु नित्य ने मितिक 
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बर्म उसने कर्मों वा निधारक विनाशक झगे तो कहा जाता है कि विरोब के अभाव से 
नित्मादि कर्म संचित पुष्य दमा के नागर तहीं हो खक्‍ते हैं, जिससे विरेध रहेन पर 
स्षेप्प छेपक-माश्य नाशवभाव होता है जौर जमान्तर म सचित पृण्यों को शुद्धिस्पत्व 
के अवितेष-तुल्य होन से नित्य नेमितिवा के साथ विरोध नहीं है, पापा ऊे अशुद्धित्प व 
मे निम्यादि के साथ विरोध होव पर उन पापा का नित्यांदि कर्मास नाश हो, परन्तु 
इसस दहा तर के निमित्त है उभाव वी. सिद्धि नहा दो सकती है वयाकि पुष्य या दह 
के निर्मितत्व की उपप्ति | सिद्धि ) हांती है । दुश्चरित ( पाप ) के की निश्ेपश्प रे 
नित्यादि द्वारा नाश मे प्रमाण के अज्ञाब से उसके नाझ्ष थे अयग्रम॑ [ ज्ञान ) नहीं 
हात से सचिल पाप वा भी वतमानता सं ज मे हे निमित्त दा अभाव नही है । निद्यादि 
जो बतमान कम क्ये जाने है. उनसे प्र यव्ाय वी अनुत्पत्तिभाव ही फ्छ होता है । 
फिर फ्डआमर वी उत्पत्ति उनस नहा होती । इस अध सम वाद प्रमाण नही है । इससे 
( उमा पिव्लोक ) क्रम से पितृणेक प्राप्त हाता है, इत्यादि शास्त्र के अनुसार पश्चचातु 
उम्पत होन बाले आय पठ के भी सम्भव होने से, नित्यादि से भी फ्ठान्तर वी उर्पत्ति 
होती है । 

स्मरति ह्पस्तम्ब --तद्यथा55म्ने फलार्थ निर्मिते छायागम्थायनूत्पयेते 
एवं धर चयसाणमर्था अनुसद्यस्ते! इति । नचासतवि सम्वादर्शने स्योत्मना 
सम्यप्रतिपिद्धव्ञेन जन्मप्रायण'न्‍्वराले केनचिआतिन्नातु शक्‍्यम्‌ , सुनिषुणा- 
नाम मुहमापराधदर्शनात्‌ू । सशवितव्य तु भयति तथापि सिमित्तामायस्य 
दुर्लानल्वमेत् | नचानम्युपमस्यमान क्षानगम्पे अद्यात्मत्वे कठ त्क सो क्तृ तमस्थसा य- 
स्यात्मन कवत्यमासाइश्षितु शक्यम्‌ , अम्न्यौष्ण्ययत्स्यभाउस्थापरिद्यर्यत्यात । 
स्थाइंतत्‌ बठलभोकक्‍्द्त्वजार्यमनर्थों म॒ तच्छक्तिस्तेन शफ्त्यपस्थानेडपि काऔ- 
परिषटारादुपपन्नो मोक्ष इति। दच्च न, शक्त्सिद्धाये कार्यप्रसयस्य दुनिवारन्यात 
अधथापि स्वान्न केयला शक्ति: कार्यमारसत्तेडनपेस्यान्यानि निमित्तानि, अत एका- 
किनी सा स्थितापि नापराध्यनीति।| तच्च न। नि्मिचानामपि शक्तिलक्षणुन 
सम्बन्धेन नित्यसम्बद्धयात्‌ | तस्मास्स्तृत्यमोक्सत्वस्वभावे सत्यात्मम्यसप्पा 
विद्यागम्थाबा अद्मात्मताया न फ्बचन मोक्ष प्रत्याशास्ति | धुतिःव--नान्य' 
पन्‍या विद्यतेड्यनाय! ( ख्ेता० श८ ) इति ज्ञानादन्य सोक्षमार्ग घारयति । 

जापस्तम्व बहते है दि (ठाक मे चैस फुक थे रिएजाम्रदुक्ष के मिम्ित कारोपित होगे 
पर पोठ छाया और गाव भी उनन्न सिद्ध होते ही हू दगी प्रगार आचरित धर्म के पीछे 
छाया थर्ष उप्र होते हैं) जौर सम्यक्‌ देन के बहों रहत जन्म और मरग के मव्यप्राद 
मे सबथा वाम्य और निषिद्ध के त्याग वी प्रद्िज्ञा बसी से वी नहीं जा सकती है, वयाति 
जय त निपूयों के भो सूक्ष्म सपरा्र देजे जाते हैं । बच्चवि अपराधाभाव काम्पनिधिद्ध 
वी सत्ता के अभाव सययितव्य ( सक्षय योग्य ) तो होता है । दषापि जन्म के सिित्ता 
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आव को दुर्नानत्व [ दुर्नेयत्व ) ही है । अग्वि की उप्णता के समाच स्वभाव के अपरि- 
हार्य ( त्यागानहूँ ) होने से ज्ञान से गम्य ( प्राप्य ) ब्रह्मात्मत्व के नहीं स्वीकार करने पर 
कतृंत्व भोवतृत्व स्वभाव वाले बात्मा के केवल्य की आकांक्षा नहीं की जा सकती हैं । 
अंका होती कि जीवात्मा का स्वभाव रहे, परन्तु कतृंत्व भोकतृत्व उसका स्वभाव नहीं 
है किन्तु ऋरृत्व भोवतृत्व तो स्वभाव का कार्य है और बह कार्य ही अनर्थ संचार रूप 

। कर्तृभोवतृत्व की शक्ति है, चह स्ववावरूप है, वह अनर्थरूप नहीं है। जिससे शक्ति- 
रूप स्वभाव के स्थिर रहते भी कार्यमात्र के परिहार से मोक्ष उपपन्न होता है । यहाँ 

हा जाता है कि वह शक्ति का अस्तित्व युक्त नहीं है । शक्ति के सद्भाव रहते कार्य की 
उत्पत्ति की दुनिवारता से उसमे अयुक्तत्ता हैं, मोक्ष नहीं हो सकता है। यदि ऐसी भी 
आशंका हो कि अन्य निमित्त की अपेक्षा किये बिना निमित्त की सहायता से रहित केवल 
दाक्ति कार्य का आरम्भ नही करती है। इससे अकेली स्थित भी वह शक्ति अनर्थ संसार 
रूप अपराध नहीं करती है। तो कहा जाता है कि वह कथन भी युक्त नहीं 
हैं, शक्ति कार्यंगम्य होती है, कार्य के बिना शक्ति की सत्ता में प्रमाण का अभाव है, 
इससे शक्ति के रहने पर शक्ति रूप सम्बन्ध द्वारा निमित्तो के भी नित्य सम्बद्ध ( सम्बन्ध 
वाले ) होने से कार्य अवध्य होगा, मोक्ष नहीं हो सकता है। इससे आत्मा के 
कनूृत्व भोवतृत्व स्वभाव वाले होने पर और विद्या से गम्ब (प्राप्य ) ब्रह्मस्वरूपता 
के नहीं रहने पर मोक्ष के प्रति बराशा किसी प्रकार नहीं है । श्रुति है कि ( मोक्ष 
के लिये ज्ञान ते अन्य मार्ग नहीं है। यह श्रुति ज्ञान से अन्य मोक्षमार्ग का वारण 
करती है । 


परस्मादनन्यत्वेडषपि जीवस्य सर्वव्यबहारलोपग्रसब्:, प्रत्यक्षादिप्रमाणा- 
प्रधृतेरिति चेत | न | प्राक्प्रवोधात्स्वप्नव्यवहार॒चत्तदपपते: | शाझ्ध च “यतन्र हि 
देतमिव्र भवति तदितर इत्र पश्यति? (द्रृ० २2।१४;४।४१४) इत्यादिनाउप्रबुद्ध 
विपये प्रत्यक्षादिव्यवद्ारमुक्त्ता पुनः प्रदुद्धतिपये चत्र त्वस्य सबसात्सेवाभूचरकन 
के पशरयेत्‌! ( वू० २४१४;४४।१४ ) इत्यादिना तदसाव दशेयति | तदेव॑ परम्नद्मा- 
विदो गन्तव्यादिविज्ञानस्थ बाधितत्वान्न कर्थंचल गतिरुपपादयितु शकया ! 


यदि कहा जाग की मोक्ष की उपपत्ति के लिये जीव को परमात्मा से अनन्यत्व 
( अभिन्नख ) के मानने पर भी सब व्यवहार का छोप प्राप्त होगा ) क्योंकि जीव के 
निगुंण ब्रह्मल्वरुप होने पर प्रत्यक्षादि प्रमाणों की अप्रदृत्ति से कोई व्यवहार नहीं होगा । 
तो कहा जाता है कि न््यात्मता के बोध से पूर्वकाल में स्वप्तव्यवहार के समान 
श्रमाण की प्रवृत्ति की उपपत्ति से व्यवहार छोप का प्रसंग नहीं होता है। ( जिस अविद्या 
काल में दैत के चमान होता है । उस अवस्था में अन्य अन्य को सत्य देखता है) इत्यादि 
जासत्र थज्ञ विपय में प्रत्यक्षादि व्यवहार को कहकर, फिर प्रवुद्ध विपय में ( जिस ज्ञान- 
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हाल में इस ज्ञानी का सब आत्मा ही हो गया उस अवस्था में किसमें किसको देखेंगा ) 
इ-यादि बचनो से उस व्यवहार के अभाव को दर्शाता है । अद उक्त रीति से ब्रह्म॑वेत्ता 
के गन्तंव्यादि विज्ञान वे घाधितत्व से ब्रह्मयेता वी गति वा उपपादत किसी प्रकार भी 
नही गिया जा सकता है । 


किंसिपया पुनर्गतिश्र॒ुत॒य इति। उच्यते--सशुणपिद्याविषया भविष्यन्ति | 
वथाहि कचितपग्वाम्रियिद्या प्रकृत्य गतिरुच्यते कचित्पयंड्टविया कविद्वेश्वानर- 
विद्याम्‌। यप्रापि ब्रह्म अक्ृत्य गतिरुच्यते यथा 'प्राणों शर्म क म्रह्म स॒त्रझ् 
(छा० ४१०४) इृति 'अथ यदिदमस्मिन्तह्ुपुरे दहर पुण्डरीक वेश्मा 
(छा० ८१११ ) इति, तत्रापि च बामनीयत्वादिसि सत्यक्रामादिभिश्न गुण 
मगुणस्वैवोपास्यत्वात्सस्मयतति गति » न कचिस्परव्रद्मतिपया गति" श्राव्यते । 
तथा गतिप्रतिषेध श्रात्रित 'न तम्यप्राणा उत्कामन्ति! (बरुं० 2७६ ) इति। 
बअद्यविदाप्नोति परम” (तैं० शश१) इम्यादिपु तु सत्यप्याप्लोतेगंत्यर्थत्वे 
वणिततेन न्‍्यायेन देशाम्तरप्राप्त्यसम्भवात्स्थरुपप्रतिपत्तिरेवेयमविद्याध्यारोपित*- 
नामझपप्रतिलयापेक्षयाइसिधीयते । हाय सन्त्रह्माप्येति' (थु० ४४७ ) 
इत्यादिवदिति द्रष्टध्यम्‌ू। अपि थ परविषया गतिव्योख्यायमाना प्ररोचनाय 
था स्थादनुचिन्तनाय या। तत्र प्रोचन तावदू बद्मजिदो न गत्युतत्या क्रियते, 
स्वसवेयेन गाव्यवहितेन जिद्यासमपितेन स्थास्थ्येन तल्मिद्धे' । 

जिज्ञासा होती है कि फिर मतिबोधक श्रृतियाँ क्सि विषयक हैं, तो कह्टा जाता 
है कि सगुणविद्याविषयक वें श्रृतियाँ हांगी, निसते इस प्रकार वे शुतिर्यां है कि कही 
पग्चास्विविद्या को प्रस्तुत वरके गति कही जाती है, और कही पर्यविद्या को, कही 
वैश्वानरवियया को प्रस्तुत करके गति कही जाती है । जहाँ भी ब्रह्म को प्रस्तुत करके 
/ द्रह्म वा प्रतम आरम्म करके ) गति कही जाती है, जैसे ( प्राण ब्रह्म है, सू ब्रह्म है, 
आवाशनुत्प पद्म है ) इति। (जो इस ब्रह्मयुर-देहू मे अन्‍्प पुण्डरीर रूप वेश्म है ) 
इत्यादि । वहाँ क्री घामनीत्वादि ओर सत्यकामत्वादि गुणों द्वारा समुण ब्रह्म के 
उपास्यत्व होते से गति या सम्भव है, और जेंमे ( उस ब्रह्मवेत्ता के प्राण उत्तमण मही 
करते हैं) यह गति का प्रतियेय सुनाया गया है, बैते परग्रहा विषयक गति कही नहीं 
सुनाई जाती है। (ब्र्मवैत्ता परत्रह्म दो प्राप्त करता है ) इत्यादि बाबय में तो 
आप्नोति (छाप ]) धातु के गत्यर्वक होते भी वर्णित [ न्याय ) रोति से ज्ञानी को 
देशान्तर वीं प्राप्ति के जमम्मद से स्वश्प की प्रतिपत्ति हो (ज्ञान ही) वह, अविधा 
से अध्यारोवित तामरुप के प्रविश्य वी जपका से ( ब्रह्म ही होवा हुआ ब्रह्म को प्राप्त 
करता हैं ) इत्यादि के समान वही जाती है। अर्थात्‌ भविद्या माशक जपरोतानुभव 
प्राप्ति झब्द से वहा जाता है। इस प्रसार समझना चाहिएु। दूसरों बानहे कि 
परध्रद्माविषयक व्याध्यायमान ( कही गई ) गति या तो प्ररोदव के छिए होगी, अथवा 
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नतुचिन्तव के लिए होगी । यहाँ ब्रह्मवेत्ता का प्ररोचन (रुचि उत्पादन ) तो गति के 
कथन से नहीं किया जाता है । क्योकि स्वसंवेद्य ( स्वयम्‌ अनुभूत ) अव्यवहित [पत्यक्ष) 
चिद्या से समर्थित ( प्रापित ) स्वस्थता ( शान्ति ) से ही उस प्ररोचच की सिद्धि 
हो जाती है । 


नच नित्यसिद्धनिःश्रेयसनिवेदनस्यासाध्यफलस्य विज्ञानस्यगत्यनुचि- 
न्तने काचिदपेक्षोपपच्यते | तस्सादपरनह्मविपया गति: | तत्र परापरबह्मविवेका- 
नवधारणेनापरस्सिन्त्रह्मणि प्रव्तेसाना गतिश्रतथः परस्मिन्नध्यारोप्यन्ते | कि 
है, बद्यणी परमपरं चेति । बाढं हे, 'एतद्ने सत्यकाम पर चापर॑ च ब्रह्म यदों- 
कार: ( प्र० ४२ ) इत्यादिदशनात्‌ | कि पुनः पर ब्रह्म किसपरमिति | उच्यते | 
यत्राविद्याइवनामरूपादि विशेपत्रतिपेषादस्थूलादिशब्देल्नद्योपदिश्यते तत्परप्‌ | 
त्तेव यत्र मामरूपादिविशेषेण केनचिह्विशिष्रमुपासनायोपद्श्यते 'सनोमय 
प्राणशरीरों सारूपः: ( छा० ३१४२ ) इत्यादिशष्देस्तद्परम्‌ | नम्वेब॑ सत्य- 
हितीयश्रतिरुपरुष्येत | न। अविद्याकृतनासरूपोपाधिकतया परिष्वतत्वात्‌ । 
तस्य चापरन्रह्मोपासनस्य तत्सन्निधी श्रुयमाणम्‌ 'स यदि पितृल्लोककामा 
भवति! ( छा० ८११ ) इत्यादिजगद्श्वर्यलक्षणं संसारगोचरमेव फल भवत्ति, 
अनिवर्तितत्वादविद्यायाः। तस्य च देशविशेषाबबद्धत्वात्ततप्त्यथ गसनसवि- 
रुद्धम | स्ंगत्वेडपि चात्मत आकाशस्येच घटादिंगमने बुद्ध्याद्यपाधिगसने 
गसनग्रसिद्धिरित्यवादिष्स तदूशुणसारत्वात्‌” ( न्र० सू० शश२६ ) इत्यन्र । 
त्तस्मात्‌ कार्य बादरिः ( ब्र० सू० ४९७ ) इत्येप एवं स्थितः पक्षः। पर 
जेमिनि: ( श्र० सू० ४३१९ ) इति तु पक्षान्तरप्रतिभानमात्रप्रदर्शनं पल्लाविका- 
सनायेति द्रष्टव्यम्‌ ॥ १४ ॥ 

नित्यसिद्ध निःश्रेवल का निवेदन ( प्रकथन-अभिव्यक्ति ) रूप असाध्य फलवाका 
विज्ञान की गति के अनुचिन्तन विषयक कोई अपेक्षा वहीं उपपन्न होती है, अर्थात गति 
अनुविन्तन से आत्मज्ञान में कोई विद्येषाधान नही किया जा सकता हैं। इससे अपर 
ब्रह्मविषयक यति होती है । यहाँ पर और अपर ब्रह्म का विवेकपुर्वक अनवधारण से 
अपर ब्रह्मविपयक वर्तमान गतिश्रुतियाँ परव्रह्न विषयक अध्यारोपित होती हैं. ( समझी 
जाती है )) जिज्ञासा होती है कि वया पर और अपर ये दो ब्रह्मा है ? उत्तर है कि हाँ 
दो हैं ( हे सत्यकाम ! यह जो ओंकार है, दह परक्रह्म और अपर ब्रह्म है ) इत्यादि देखने 
से निर्देश से दो ब्रह्म सिद्ध होते है । प्रश्न होता हैं कि तो परकब्रह्म कैसा है, और अपरब्रह्म 
कैसा है ? उत्तर कहा जाता है कि जिसमें अविद्याकृत नाम रूपादि के प्रतिपेध ( अभाव ) 
से अस्थूछ आदि शब्दों द्वारा जो ब्रह्म उपदिष्ठ होता हे, वह परब्रह्म है। वही परत्रह्म 
जिस अवस्था में जहाँ किसी नामरझुपादि विज्ञेप ( भेद ) के द्वारा उपासना के लिए 
(मनोमय, प्राणरूप शरीस्वाका, ज्ञानस्थरूप ) इत्यादि झाब्दों से विशिष्ट स्वरूप 


श्ण्ष्र प्रह्मसप्रधाडुरमाध्यम्‌ [ अध्याय ४ 


उपदिए्ठ होता है, वहु अपर ब्रह्म है। छवा होती है दि ऐसा होने पर अद्विनीय श्रुति 
उपरुद्ध ( बाधित ) होगी । तो वहा जाता है कि पारमायिदक अद्गैत विधयक अद्वितीय 
श्रुति के होने से और अविद्याइत वामएप उपाषिद्त भेद के होने से, पारमाथिक भेद 
के परिट्त होने से श्रति नहीं वाधित होगी। उस अपरध्द्धा की उपासतां वा उसके 
समीप मे सुना गया बह थदि पितृरेक वी कामना बाला होता है, तो उसके 
सकहप से भोग दन वे दिए पितृलोग उपस्थित होते है ) इत्यादि ससार के एड्वर्े रूप 
सार दिपयक्ष ही फ़ठ अविया के अनिवत्तितत्व से होता 2ै। उत्त फठ के देशविशेप के 
साथ अववद्धत्व ( सम्बद्धत्व ) के कारण उसनी प्राप्ति के लिए गमन अविरुद्ध है । 
यदि बहा जाय हि व्यापक जीवात्मा की फठ के र्ए गति केसे होंगी तो कहा जाता 
है कि भात्मा क सवमगतत्व होने पर भी घटादि के गमन मे घटावाश्य के गमन के 
समान थुद्धि आदि रूप उपाधि के समन होने पर आमा के गमन की प्रसिद्ध होती हैं, 
बह ( तदुगुणसारत्वातु ) इस सूत्र म कह चुक है। इस (गति स काय प्रह्मएम्य है 
यह बादरायण आचाय का मंत है ) यही स्थित पक्ष है। ( परप्रद्म गति से प्राप्य है 
यह ज॑मिनि मुनि का मत है ) यह तो पक्षान्तर के प्रतिभान ( प्रत्तीदि ) मात्र का प्रदशने 
[ है, वह बुद्धि का विवासन ( विकास ) के लिए है, एसा समचना चाहिए ॥ १४॥ 


अप्रतीकालम्बनाधिकरणम्‌ ॥ ९ ॥ 
प्रतीक पाससान बह्मठोक पयति था सपा | जपिशेषथुप्तेरेतान्‌ प्रह्मोपासक्प्रणयेत्‌ ॥ १ ॥ 
प्राथवतीरभापेन प्रतीकाहफ्ल्श्रवात्‌। न तेन्नयति परश्लाग्तित्िंदों नथति मच्छते ॥२॥ 
प्रति के अवयव रप प्रतीक से भित्र के उपासकों को अमानव पुरुय ब्रद्धा को 
प्राप्ति बराता है, इस भ्रवार वादरायण आचार्य कहते है, वयोवि प्रतीक भिश्नोपासक का 
है। ब्रह्म विधयक ऋतु ( सत्य ) रहता है, इससे सबत्प के अनुसार उभयथा गतिम 
दोध के अभाव से उभम्था गति मन्तव्य है, सं को ब्रद्मगोक से गति मानना उचित 
नहों है । श्शय है कि प्रतीक ( प्रद्धति के अवयब ) के उपासयों को अपानव पुरुष 
बह्जोक मे प्राष्द कराता है, अथवा नहीं। पूर्व॑दक्ष है वि अविशेष ( सामान्य ) श्रुति 
मे प्रतीक उपासका को भी ब्रद्मोपायर दे समान ब्रह्मरोत्त से प्राप्त कशयेगा । सिद्धान्त 
है कि प्रतीक भामादि के उपासकों भ ब्रह्मविपय सकत्य के जमाव से और प्रतीक के 
याग्य अय फसे दे श्वध से प्रतीकोवाधक यो ब्रह्मगोफ भ नहीं प्राप्त कराता है। 
पस्चानिचेता के प्रतोद्दीपासव होते भी तद्विपय ध्ुति से सिद्ध होता है वि उसतो अमानव 
पुष्प ब्रह्मदोत मे प्राप्त वराता है॥ १-२ ॥ 
अप्रतीकालम्बनान्नयत्रीति चादरायण उभय- 
पाष्दापात्तत्कतुश्य ॥ १०॥ 
स्वितमेतत्मायप्रिपया गतिने परविषयेति। इठमिदानी सन्दिद्यते कि 
स्ोन्विकासलम्बनानपिशेपेणेयामानव" पुरुष, प्रापयति अहयलोस्मुतच्श्रिदे 


५ 


वाद: ३ ] अप्रतीकालम्वनाधिकरणभाष्यम्‌ १०५ 


+ 


वेति | कि तावस्प्ठ ! सर्वेपामेबेपां विद्ुपासन्यत्न॒परस्माद त्ह्मणो गतिः 
स्यात्‌ | तथाहि--अनियमः सबोसाम्‌--( त्र० ३३३१ ) इत्यत्राविशेषेणेवेया 
विद्यान्तरेष्यवतारितेति | 

यंह ल्थिर हुआ कि काये ब्रह्म विषयक गति होती है, परब्रह्मविषयक गति नहीं: 
होती है । इस समय यह संदेह अब किया जाता है कि क्या विकार-कार्य को अवलम्बन' 
करने घाले विकारोपासक सभी को अमानव पुरुष अविजेपरूप से तुल्य ही ब्रह्मलोक में 
प्राप्त कराता है, अथवा किसी विशेष उपासकों को ही प्राप्त कराता है। यहाँ प्रथम 
क्या प्राप्त होता है, ऐसी जिन्नासा होने पर पूव॑पक्ष है कि इन सभी उपासको की 
परब्रह्म से अन्यत्र-कार्यत्रह्म में गति होगी । जिससे इसी प्रकार (अनियमः सर्वासाम्‌) इस 
सूत्र में अविशेष, रूप से ही यह यति अन्य विद्याओं में अवतरित ( प्रतिपादित ) हुई है । 

एवं प्राप्ते प्रत्याह--अग्रठीकालम्बनानिति। प्रतीकालम्वनान्वजेंयित्वा 
सबोनन्यान्विकारालम्बनाज्नयति त्रल्मत्तोकमिति बादरायण आचार्यों मन्‍्यते! 
नद्मेबमुभयथाभावाध्युपगमे कश्चिद्ोपोषस्ति। अनियमन्यायस्य प्रतीकव्यति- 
रिक्तेप्वप्युपासनेपूपपत्ते:। तत्कतुश्चास्योभयथाभावस्य समर्थकों हेतुद्रं्ठव्यः | 
थो हि ऋह्मक्रतुः स त्राह्ममेश्वयमासीदेदिति झ्छिष्यते त॑ यथा यथोपासते तदेव 
भवति' इति श्रुतेः । नतु प्रतीकेषु ऋह्मक्रतुत्वसस्ति प्रतीकप्रधानत्वाद॒पासनस्य | 
ननन्‍्वत्रद्मक्रतुरपि त्रह्म गच्छतीति श्रुयते, यथा पद्चाभिविद्यायाम्‌ 'स एनान्त्रह्म 
गमयति” ( छा० ४१५४॥४ ) इति। भवतु यत्रेवसाहत्यवाद उपलध्यते, तदभावे 
ल्वोस्सर्गिकिेण तत्कतुन्यायेन बद्यक्रतूनामेव तत्प्राप्तिनेत्तेपामिति गम्यते | १४॥ 

ऐसा प्राप्त होने पर कहते है कि ( अप्रतीकालम्बनानिति ) प्रतीक रूप अवजुम्बन 
वालों को छोड़कर उनसे अन्य सब विकारावलम्बवी ( कार्य उपासकों ) को अमानव 
पुरुष ब्रह्मलोक में प्राप्त कराता है, इस प्रकार वादरायण आचार्य मानते हैं । इस प्रकार 
उभयथाभाव के स्वीकार करने पर ( प्रतीक उपासक से अन्य की ब्रह्मलोक गति 
प्रतीकोपासक की अन्य गति मानने पर ) कोई दोप नहीं है । ( अनियमः सर्वासाम्‌ ) 
इस स्थान में कथित अनियम न्याय की प्रतीक मित्र उपासनाओं में उपपत्ति में दोपाभाव 
है । मूत्रगत तत्कतु शब्द इस उभयधाभाव का समर्थक ( साधक ) हेतु समझना चाहिए। 
जिससे जो ब्रह्मविपयक ऋतु-संकल्प वाला है, वह ब्रह्मसम्बन्धी ऐडवर्य को प्राप्त करे 

हु युक्त है ( उस परमात्मा की जिस-जिस रूप से उपासना करता हैं, वैसा ही उपासक 

होता है ) इस श्रुति से संकल्पानुसार उपासना के फल सिद्ध होते है । प्रतीक उपासनाओं 
के प्रतीक प्रधानत्व से प्रतीकों में ब्ह्मकतुत्व ( ब्रह्मसंकल्पत्व ) नहीं है । झ्ंका होती है 
कि ब्ह्य के संकल्प वाला नहीं होते भी उपासना से ब्रह्मोक में जाता है कार्य ब्नह्म को 
प्राप्त करता है, यह सुना जाता है, जैसे कि पव्चाग्निविद्या में सुना जाता है कि ( वह 
अमानव प्रुसष इनको ब्रह्म की प्राप्ति कराता है ) तो कहा जाता है कि जहाँ इस प्रकाद 


र्ण्ण्छ घहासुत्रशाट्रभाष्यम्‌ [ अध्याय ४ 


वा आहयवाद-प्रत्यक्षाद, अपवादहप उपलब्ध होता है, बहाँ प्रतीक उप्रामक का भी 
ब्रह्म प्राप्ति हो, परन्पु उस्त विश्े वाइ वे अभाव रहते तो ओऔवत्धग्रिक ( सामान्य ) 
तत्कतु न्याय से ब्रह्मशनु वाले को ही ब्रह्मप्राप्ति होती है, अन्या वी नहीं ऐसा समझा 
जाता है ॥ १५४॥ 
विद्येप थे वशेयति ॥ १९॥ 

नामादिपु प्रतीकोपासनेषु पूर्व॑स्मात्युय॑स्मात्फ्लजिशेपमुत्तरस्मिन्लुत्तर- 
स्मिस्तुपासने दर्शयति--याउन्नान्नो गत वन्ास्य यथाकामचारों भयति 
(छा० ७१५) 'वाग्याय साज्नो भूयसी! (छा० ४०१) ापद्वाचों गत 
तजास्य यथाकामचारों भवति! (छा? जरा? ) मनो बाव बाचों भूय! 
(छा० ७३१ ) इत्यादिना | स चाय फलपिशेष प्रतीकतन्यत्यादुपासनानामु- 
पंपदते | अद्यतन्त्रस्मे तु श्रह्मणो5विशिषए्टत्वात्क्थ फलतिशेष स्यात्‌ । तस्मान्न 
प्रतीशालम्यनानामितरैस्तुल्यफलत्यमिति ॥ १६ ॥ 


इति श्रीगोरिन्द्रभगवरत्पूज्यपादशि/यश्रीशस्रभगवत्पादकती श्रीमन्छा- 
रीरकमीमामामाध्ये चतुर्थोध्यायस्य ठृतीय पाद |! ३ ॥ 


कि 5 28 2 


म।मादि प्रतोद उपासनाओआ म पूर्व पूर्व उपाधनाओं से उत्तरन्ठत्तर उपासना मे 
फलविशेष को श्रुति दर्माती है वि' (नाम को ब्रह्मगप से चित्त करने वाणे इस 
उपासव' को जितदी माम की गति है, बहाँ तक इच्छा के अनुसार मति होती है ) और 
(वात नाम से अधिक बडी वस्तु है) उसदी ब्रह्महष्टि से उपासना बरने वाले को 
जहाँ तर वाक की गति है वहाँ तक स्वतन्तता होती है। मन बाद में अधिद बडा है । 
इत्यादि श्रुति से फलविशेष दर्शाया जाता है। उपायताओ वे प्रत्तीक के क्धीवत्व से 
सो यह फठविश्षेष ( फठा का भेद ) उपपन होता है भोर उपासनाओं के ब्रह्मावीनत्व 
होन पर तो ब्रह्म वे अविशिष्टस्व-अभिन्नत्व से फरविशेध ( फरभेद ) वैसे होगा। इसमें 
प्रतीकाठम्वंतबाली उपासनाओं को इतर उपासनताओं के साथ तुल्य फ्यवत्त्व नहीं है, 
अर्थात्‌ अद्माप्राप्ति गप फ्लवरव प्रतोकोपायनाओं का नहीं है ॥ १६॥ 


बर्मीयेकामगे।साथौ टुद्धानामबका रणस्‌ ।वशुद्ध परमान द सदुगुद राममाश्रय ॥ 
तृदीय अध्याय में तृतीय पाद समाप्त 


चतुर्थ अ्याये चतुथं: पाद; 
[ अ््न पादे ब्रत्मप्राप्ति-तह्मलोकस्थितिनिरूपणस ] 


संपद्याविभोाव्राधिकरणम्‌ ॥ १ ॥ 

लाकवन्ञतन सुक्तिरूपं यद्दा पुरातनस्‌ | अभिनिष्पस्तिचचनात्‌ फलत्वादपि नूतनम ॥ १॥ 
स्वेन रूपेणेति बाक्ये स्वद्ष्दात्तत्पुरादनस्‌ । जाविर्भावो मिनिष्पत्तिः फर्ूू चाज्ञानहानितः ॥ 

पूर्वोक्त साथनों के द्वारा ज्ञान की प्राप्ति से बहा को सम्पच्य ( प्राप्त करके ) 
आत्मस्वरूप से अनुभव करके स्थिर विद्वान की जो जीवन्मुक्तिपृर्वंक विदेहमुक्ति होती 
है, वह किती बूतन तत्त्वस्थरूप अवस्था आदि की प्राप्तिहप नहीं है किन्तु विद्या से 
अविद्यात्मक_ आवरण की निवृत्ति से नित्यसिद्ध निजमुक्त स्वरूप का आधिर्भाव 
( प्राकव्य ) माचर होता है, वह श्रुतिगत्‌ , स्वेन इस शब्द से समझा जाता है। संशय 
है कि स्वर्ग के समान मुक्ति तुतत ( कार्य ) रूप होती है, वा स्वरूपात्मक पुरातन हैं । 
पुवंपक्ष है कि अभिनिप्पत्ति बचन से और फलुत्व से भी नृतन है। सिद्धान्त है कि 
अभिनिष्पत्ति का उत्पत्ति अर्थ हो तो ऐसा हो सकता है परन्तु श्रुतिगत स्वेनरूपेण इस 
वाक्यगत स्वेत इस शब्द से स्वरूपात्मक पुरातन मुक्ति का स्वरूप सिद्ध होता है। 
आविर्भाव अभिनिप्पत्ति का अर्थ है, और अवियया की निबृत्ति से फल होता है ॥ १-२ ॥ 

संपद्माविभाव। स्वेनशब्दात्‌ ॥ १ ॥ 

“उवमेचेव संप्रसादोउस्माच्छरीरात्समुत्थाय परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वे 
रूपेणाभिनिष्पद्यत! इति श्रुयते। तत्र संशयः--कि देवलोकाद्युपभोगस्थाने- 
प्विवागन्तुकेन केनचिहिशेपेणासिनिष्पयत आहोस्विदात्मसात्रेणेति । कि 
वावस्माप्तम्‌ ? स्थानान्‍्तरेष्विवागन्तुकेन केनचिद्रपेणासिनिष्पत्तिः स्यात्‌, 
मोक्षस्यापि फलत्वप्रसिद्धे, अभिनिष्पा्मयते इति चोत्पत्तिपयोयत्वातू। स्व॒रूप- 
मात्रेण चेट्मिनिष्पत्ति: पूवोस्वप्यवस्थासु स्वरूपानपायाहिभाव्येत | तस्माहि- 
शेपेण केसचिदर्मिनिष्पषयत इति | 

जेसे चायु कभी अपनी निश्चलछ आकाशरूपता को प्राप्त होता है इसी प्रकार यह 
सुपुष्ति में संप्रसन्न होने बाछा संप्रसाद जीव विवेक द्वारा इस शरीर से समुत्यान करके 
देहाभिमाव को त्याग कर और परणज्योति को प्राप्त अनुभूत करके उस अपने स्वरूप से 
अभिनिष्पन्न अभिव्यक्त होता है ) यह सुरा जाता है। यहाँ संणय होता है कि क्‍या 
जैसे देवलोकादि उपभोग के स्थानों में विशेष रूप से निप्पन्न होता है, वैसे आगन्तुक 
किसी विश्वेष से अभिनिप्पन्न ( युक्त ) होता है, अथवा आात्ममात्र से अभिनिष्पन्न होता 
है इति। प्रथम प्राप्त क्‍या है, ऐसी जिज्ञासा होने पर पूर्वपक्ष है कि स्थानात्तरों में के 


श्ण्षद्‌ प्रह्मघयशाऊुरभाष्यम्‌ [ अध्याय ४ 


समान विसी आगस्तुक ( कार्ये ) रुप से अभिनिप्पक्ति होगी | बयोवि मोल वा भी पकतव 
थी प्रधिद्धि मे, और क्षमिनिष्पदते, अभिनिःष्पत्ष होता है, इसकी उत्पत्ति प्री पर्यायत्ता 
( एवार्थता | से आमन्तुक रूप से अभिनिप्पत्ति सिद्ध होती है । स्वरूपमात्र से यदि 
मोक्षावस्था में अभिनिष्पत्ति हो, तो पुर्वाचस्थाओ मे भी स्वरूप के अनपाय ( अ्नान्ष ) से 
वह विभादित [ अनुभ्ूत ) होना चाहिए, इसमे मोक्षावक््या से कसी विशेष स 
अभिनिप्पन्न ( सिद्ध ) होता है । 


एन प्राप्ते भुम-फ्रेषलेनैवात्मनाविभ्वति न धर्मान्तरेणेत्ति | छुत ? स्पेन 
रूपेणाशिनिष्पय्ते इति स्पशब्दात्‌ । अन्यथा हि स्वशब्देनेति विशेषणमनव- 
घलुप्त स्यातू। सम्वात्मोयासिप्राय स्प्रशब्दो भज्िष्यति। न, तस्यावचनीय 
त्यात्‌। येनेत्र हि केनचिद्रपणाभिनिष्पयते तस्येगात्मीयत्वोपप्ते” स्पेनेंति 
विशेषणमनर्थक स्थात्‌ ) आत्मवचनताया त्वर्वपत्तेवतोनेयात्मरूपेणासिनिप्प- 
घते नागन्तुसेनापररूपेणापीति ॥ १ ॥ 

डूम प्रकार प्राप्त होने पर फहत हैँ कि केबल जात्मस्वध्प से जाविभृंत (६ प्रदढ ) 
होता है, धर्माल्वसयुक्त तप स नहीं। क्योकि स्वरूप से अभिनिष्पन होता है, इस 
स्वशाद से ऐसा ही सिद्ध होता है, जिसते अन्यथा होत पर स्वद् देन ( स्वेनस्पेण ) दस 
बावय में मद यह विशेषण, थर्यात्‌ स्वेनत्पेण यह विशेषण अनबबनृष्त ( यमिद- 
अनर्थक ) होगा । यदि कहा कि आत्मीय ( बात्मसम्बन्धी ) के अभिप्राय बार स्वशब्द 
होगा, तो बह्दा जाता है देख बामीय वी अवचनोग्रता ( अवत्ततब्यता ) से आत्मीय 
वाचक नही हो सदता हैं। जिससे विसकी किसी हुप से अश्नितिष्पत्त होगा, उसी रूप 
वो गास्मीयत्व वी उपपत्ति से स्वेन यहू विधेषण अनचक होगा | स्वश-द वी आंत्मब- 
बनता ( आत्मवाचक्ता ) होत पर दो स्व विशेषय साथक होता है वि केखठ आत्म- 
स्वन्प स ही निष्पतर होता है, बागनुक अन्य रूप स रही निष्पक्ष हाता है॥ १ ७ 

के पुनविशप पूर्यगययस्थार्थे” च स्वरूपासपायमाम्थे सत्तीत्यत आह-- 

शक हादी है हि पूर्वावस्थाओ मे ओर इस मोजञावस्या मे स्वरूप वे अनपाय तत्य्य 
रहने पर विशेष ( भेद ) कया होता है, इससे मोत्ावस्था के विशेध बंहते हैं वि-- है 


है सुक्तः प्रतिज्ञानात्‌ ॥ २ ॥ 

५ ऑडआमिनिष्पयते इस्युक्त स स्वबन्धपिनिमुक्त" शुद्धेनैयात्मनाउवतिप्रते । 
पूर्व तवन्यों भवत्यपि रोदितीय व्रिनाशमेवायीतों संवतीति 'चायस्थातक्ल॒ुपि- 
तेनात्मनेत्यथ विशेष । क्‍थ॑ पुनरवगम्यते मुक्तोष्यमिदानी भयतीति ? प्रतिला- 
नादित्याह | तथा हि. एवं त्वेप त्ते भूयोष्तुब्याय्यास्यासि! (छा० ८६ ३:८। 
१०४:८११३ ) इत्ययस्थात्यद्रोपविहीनमात्मान व्याझ्येयत्येन मतिज्ञाय 
शरीर बाव सन्त न पिवात्रिये स्प्रशवः (छा० पा१२१ ) इति चोपन्यस्थ 
स्पेन रुपेणासिनिष्पयते स उत्तम, पुरुष” (दछा० ८१०३ ) इति चोपसंह- 


पादः ४ ] संपद्याविर्भावाधिकरणमाष्यम्‌ १्ण्ण७ 


रति | तथाख्यायिकोपक्रमेडपि 'य आत्माउपहतपाप्मा? ( छा० पौ०१ ) इत्यादि 
मुक्तात्मविषयमेव प्रतिक्ञानम्‌ । फलत्वसिद्धिरपि सोक्षरूय बन्धनिवृत्तिमात्रापेक्ष 
तापूर्वोपजननापेक्षा, यद्प्यभिनिष्पद्मते इत्युत्पत्तिपयोयत्व॑ं तदपि पूवौबस्थपेक्षे 
यथा रोगनिवृत्तावरोगोडमिनिष्पद्मते इति तद्गत । तस्माददोपः ॥। २ ॥ 
जो यहाँ अभिनिप्पन्न होता है, इस प्रकार कहा गया है, वह सब बन्धनों से 
विनिर्मुक्त होकर घुद्ध आत्मस्वरूप से ही अवस्थित होता है। मोक्ष से पूर्वकाल में तो 
देहादि के अनिमान से जाग्रत काल में अन्ध आदि होता है। स्वप्न में दुखादि से रोते 
हुए के समान भी होता है । सुपुष्ति में विशेषज्ञानों के अभाव से मानो विनाद ही को 
प्राप्त होता है। इस प्रकार अवस्थान्रय से कठुपित रूप से अवस्थित होता है यह 
विक्षेप है। यदि कहा जाय कि कैसे समझा जाता है कि यह जीवात्मा इस दरीर से 
व्युत्थान करके स्वकूप से स्थिति रूप इस अवस्था में मुक्त होता है, तो कहते हैं कि 
प्रतिज्ञान ( प्रतिज्ञा ) से समझा जाता है। वह प्रतिज्नान इस प्रकार है कि ( घेरे लिए 
इसी आत्मा का फिर व्याख्यान कहूंगा ) इस प्रकार तीनों अवस्था के दोषों से रहित 
आत्मा की व्याख्येयत्व ( उपदेशयोग्यत्व ) रूप प्रतिज्ञा करके अर्थात्‌ शुद्ध नित्यमुक्त आत्मा 
के उपदेश की प्रतिमा करके, और ( शरीर सवन्ध रहित आत्मा को प्रिय और अप्रिय 
सुख-दुःखादि नहीं स्पर्श करते हैं) ऐसा उपन्यास ( कथन ) करके, और ( अपने स्वरूप 
से मिप्पन्न-आविभ्ृत होता है बह उत्तम पुरुष है ) इस प्रकार प्रजापति उपसंहार करते 
हैं। इसी प्रकार आख्यायिका ( कथा ) के आरम्भ में भी (जी आत्मा अपहत पाष्पा 
है ) इत्यादि मुक्त आात्मविषयक ही प्रतिज्ान है। मोक्षविषयक फलत्व की प्रसिद्धि भी 
बन्ध की निवृत्ति मात्र की अपेक्षा से है, किसी अपूर्व धर्मादे के उपजनन ( उत्पत्ति ) की 
अपेक्षा से नहीं है । जो सी, अभिनिष्पद्चत्ते, इस पद को उत्पत्ति पर्यायत्व है, वह भी पूर्वा- 
वस्था की अपेक्षा से है, जेसे कि रोग की नियृत्ति होने पर अरोग अभिनिष्पन्न होता है, 
इसी प्रकार अविद्यादि की निवृत्ति होने पर अपने स्वरूप से निप्पन्न होता है अतः दोष 
नहीं है ॥ २ ॥ 
आत्छझा परकरणात ॥ २॥ 


कर्थ पुमरमुक्त इत्युच्यते--यावत्ा पर ज्योत्तिरुपसंपत्ा/ '( छा० ८१2३ ) 
इति कार्यगोचरसेवेन श्रावयतति | ज्योतिःशब्दस्य क्षोत्रिके उयोतिषि खढत्वोत-।] 
सचासतिकृततों विकारविपयात्‌ कश्विन्मुक्तो भवितुमूदि |, लिकारस्यातत्व॑प्रसिद्धे- 
' रिति | लेप दोपः | झत आत्मवात्र ज्योतिःशच्देनावेचते प्रकरणात्‌ 'य आत्माउ- 
परतपाणग बिजरो जिद्॒त्यु: ( छा० ८०१ ) इति हि प्रद्धते अरस्मिनात्मनि 
लाकस्माद्धीतिक ज्योति: शकये अद्दीतुम , प्रकृतहान्यप्र्ृतमक्रियाग्रसब्ीत | 
ज्योतिःशब्द्र्त्यात्मन्यपि दृश्यते 'तद्देवा ज्योतिषां ज्योति: ( छू० ४४१६ ) इति।) 
अपम़्ितं चेतत्‌ ब्योतिदंशनात! ( ज्र० सू० १श४० ) इत्यन्र ॥ रे ॥ 
दे त्ञ० भा० ह 


श्ण्ण८ ) ब्रह्मखच्रशादुरमाष्यम्‌ [ अईयोय ४ 


दवा होती है कि स्वस्‍्प में निपपन्त होने वाछा भी मह जीव मुक्त है इस प्रकार 
कैसे कहा जाता है, जब (पर ज्योति को प्राप्त वर के | इत्यादि श्रुति इस जीव को 
बयमे #प ज्योति गोचर ( बार्य छप ज्योति मे प्राप्त ) ही सुवातो है, क्योरि ज्योति 
झत्द भरो भीनिक ( भृतयायें ) ज्योति [ प्रकाश ) अधे से ख्इत्व है जौर विकार रूप 
विपय से अनत्तिवृत्त ( विधय विदार के अतिक्मणं--त्याग से रहित ) बोई मुस्द्र दीने 
योग्य नहीं है । क्योकि विकार की आतता ( दु खश्पदा ) थी प्रसिद्ध है। उत्तर है कि 
यह दोष यही है, जिससे इस श्रुति म प्रकरण से ज्योति शब्द द्वारा आत्मा ही आवेदित 
( बाधित-क्थित )होता है। जिसमे (जो आत्मा पापरहित जरारहित मरृत्युरहित है ) 
ट्रेस प्रदार प्रकृंत परमात्मा के रहते, परमास्मा के प्रकरण मं, अवस्मात्‌ ( निस्यारण ) 
औतिक उ्योति का प्रहण नही जिया जा सकता है। क्योंकि ऐसा करने से प्रद्रति की 
हामि और अप्रकृत की प्रक्रि[ ( अविकार-प्रव्रण ) झा प्रमम होगा। भीर ज्योति* 
शुप्द तो आत्या रूप अय॑ से भी प्रयुक्त देखा जांता है कि ( देव छोग उस ज्यौनिया की 
ज्योति दी उपासना करते हैं ) इत्यादि । और ( ज्योतिर्दर्शनात्‌ ) इस सूप मे इस अर्थ 
का विस्तार से विद्ार कया गया है। ईडी प्रकार प्रकरण से संप्रसाद शगद आम 
वाचब होता है । इत्यादि ॥ ३ ॥ 
! अगिभागेन इश्त्याधिररणस्‌ ॥ २॥ 
मुक्तरुपादू बह मिद्ममिन्न घाउथ भिद्यते। 'सम्पत्य ज्योति! रिव्येव कर्मस्तृमिदोसित ॥ शा 
धमिनिष्पत्नख्पस्प से उत्तम, पुमानिति!। श्रह्मत्वोच्तेरभित्त तदमभेदोक्तिस्पचारत ॥रा 

तृस्वमसि, इस्पादि उपदेशों वो देसने से सिद्ध होता है कि उक्त मुक्तावस्था में जीव 
ब्रह्म के चाय अविश्ञाग ( अभिन्न ),स्वरूप से रहना है। वहाँ, सशय है कि उप मुक्त 
जीय के स्पाप से ब्रह्म मित्र है, अथवा अभिय है। पूर्वपक्ष है कि ज्योति वी. प्राप्त 
होकर स्पृस्प से निष्पन होता है, इस प्रयार थीव प्राप्ति वा वर्ता बहा गया है, जौर 
ब्रह्म वर्म कहा गया है। इससे कर्म और वर्ता के भेद के कथन से, मुक्त से बृह्म भिन्न 
है॥ सिद्धान्त है जि स्‍्वस्प वो अभिनिष्पन्न मुक्त की, चहु उत्तम पुदष है, इत्यादि 
वचम से ब्रह्मस्पता की उक्ति से, यह ग्रह्म स्वल्प से अभिन्न है, और भेद का कथन 
पिवेकादि काडिक है, इससे उपचार से है, गोंग हैं ॥ १०२ ॥] 
हे ,अपिभागेन इछत्वात्‌ू 0 ४ ऐ 

_पर॑ व्योतिरुपसपद्च स्वेन खूपेणामिनिष्पद्मते य.. स कि परसश्मादत्मस- 
घथगेय अयत्युतारिभागेनेवायविछ्ठत इति वीक्षायाम्‌ 'स उत्र परयेति! ( ८१०३ ) 
इत्यथिकरणाविकरतव्यनिर्देशान ज्योतिरपसंपद्म' (छा० ८१९३ ) इति नव 
फ़लकमत्तिदेशाडेदेनयावस्थानमिति व्यस्थ मतिस्त व्युत्पादयत्यत्रिभक्त एव 
परेणात्मना | अक्तोडयतिप्नते ।. छुतत: ९ हष्त्वातू)) तथाहि वच्यमसि! ( छा० 


श 


बाद: ४ ] अविभागेन इण्स्वाविकरणभाष्यम्‌ १०७५९ 


६८७ ) “अहं ब्रह्मास्सिः ( द्वु० १४१० ) यत्र सान्यत्पश्यति? ( छा० ०२४१ ) 
तु तद्द्वितीयम॒स्तिततो नोउन्यहिमक्त यत्पश्येत्‌! (वु० ४३२३) इत्येवसादीनि 
वाक्यान्यविभागेनेव परसात्मानं दशेयन्ति | यथादर्शनमेव च फल॑ युक्त तत्क- 
तुन्यायाव | 'यथोदकं छुद्धे शुद्धमासिक्त तादइगेब भवति | एवं सुनेर्विजानत 
आत्मा भवति गौतस! ( क० ४१५ ) इति चेवसादीनि मुक्तस्वरूपनिरूपणपरा- 
णि वाक्ष्यान्यविभागमेव दर्ययन्ति नदीसमुद्रादिनिदशेनानि च। भेदनिर्देशस्त्व- 
भेदेड्प्युपचर्यते । 'स भगवः कस्मिन्प्रतिष्ठित इंति स्वे महिस्लि! (छा० »२४।१) 
इति, आत्मरतिरात्मक्रीडः ( छा० जरश। २ ) इति चैबमादिदर्शनात्‌ ॥ ४ ॥ 
पर ज्योति को प्राप्त करके जो जीव अपने स्वरूप से निप्पन्न होता है, चह क्‍या 
परमात्मा से पृथक्‌ ही रहता है । अथवा अविभाग से परमात्मा के साथ अभिन्न रूप से 
परमात्मरूप से ही अवस्थित ( वर्तमान ) रहता है, ऐसा विचार के उपस्थित ( प्राप्त ) 
होने पर ( वह संप्रसाद उस ज्योति स्वरूप में सर्वथा गभन करता है ) «इस प्रकार 
अधिकरण और अधिकर्तव्य के ( आधाराबिय भाव के ) निर्देश से, और ( ज्योति को 
प्राप्त करके ) इस प्रकार कर्ता और कर्म के निर्देश से, मोक्षावस्था में परमात्मा से भेद- 
पूर्वक ही मुक्त का अवस्थान ( स्थिति ) रहता है, ऐसी जिसकी मत्ति ( निबचय ) हैं । 
उसको गोध कराते--समझाते है कि परमात्मा से अविभक्त ( अभिन्‍न ) होता हुआ ही 
मुक्तात्मा अवस्थित रहता है । यह कैसे सिद्ध होता है, तो कहा जाता है कि ऐसी श्रुत्ियों 
के इृष्टत्व ( प्रत्यक्षता ) से यह सिद्ध होता हैं, जिससे इस प्रकार की श्रुत्तियाँ है कि 
( उस सत्य ब्रह्म स्वरूप तुम हो । में ब्रह्म हूँ । जिस में अन्य को नहीं देखता है बह ब्रह्म 
है । उस ज्ञानी से दूसरी वस्तु नहीं है, उससे अन्य विभक्त वस्तु नहीं है कि जिसको 
देखे ) इत्यादि वाक्य मुक्त से अविभागरूप से ही परमात्मा को दर्शाते हैं। तत्लतुन्याय से 
दर्शत के अनुसार ही फल होना युक्त है । ( जेंसे शुद्ध जल में आक्षिप्त झुद्ध जल आधार- 
भूत जलस्वरूप ही हो जाता है, हे गौतम ! बिज्ञानी मुति का आत्मा भी इसी प्रकार 
परन्रद्मस्वरूप हो जाता है ) इत्यादि मुक्तस्वरूप के निरूपणपरक वाक्य अविभाग को 
ही दर्शाते हू । और नदी समुद्रादि के दृष्टान्च भी अविभाग को ही दर्शाते है । भेद का 
निर्देश तो अभेद रहते भी उपचार से ( मोण रूप से ) किया जाता है, वह ( है भगवनु ! 
बह भुभा-त्रह्म किस में प्रतिष्टित (स्थिर) है । ऐसा नारद जी के श्रइन होने पर सनत्कु- 
मार जी का उत्तर है कि भूमा अपनी महिमा-स्वस्तप में प्रतिष्ठित है । ज्ञानी आत्मा 
में रति-प्रीति वाला आत्मा में क्रीडा वाला होता है ) इत्यादि अभेद होते भेद का व्यवहार 
- देखने से अश्ेद से भेद का उपचार सिद्ध होता है ॥ ४ ॥। 
| ब्रह्माधिकरणम्‌ ॥ ३ ॥ 
'क्रमेण थुगपद्दाउस्य सविशेषादिशेषकौ । विरुदुत्वात्‌ कालसेदाव्यवस्था [छुतयोस्तयोः ॥श 
- झुक्ताझ्ुक्तत्शो भेंदाव्यचस्था सम्भवे सत्ति। भ्विरस यौगपरथमश्ुते ऋकदपनस ॥९॥ 


१०६०५ चघतासुज़शाइरसाष्यम्‌ [ अध्याय ४ 


बह मुक्तामा बहा सम्दस्धो सविशेष निविशप स्वरूप से सुक्तावस्था से रहता है, 
यह उपयासादि से मिद्ध होता है, इस प्रवार जैमिनि आाचाये वहते हैं। उपयासादि 
पद से उपन्म, उेपसहार और अभय श्रुति के निर्देश वा ग्रहण होती है। उपयाध्त वा 
उद्देंश नामवधन, अम्यत्र ज्ञाव वा अवुवाद अध है। जैसे (य आमा अपहतपाप्मा ) 
इत्यादि है ( अज्ञात ज्ञापन विधि है जैंसे ( स तत्न पर्येति जक्षद्रममाण ) इत्याद्वि हैं । 
सर्वत्ञ सर्वेश्वर” इत्यादि व्यपदेश है। इन हेगुजा से जैमिनि उत्तार्थ कहने हैं। 
घशम है कि इस ब्रह्म वे सवितेष और निर्यिज्ञेप स्वख्य को मुक्त पुरुष फ़म से प्राप्त 
बरता है, अथवा एक वाठ मे प्राप्त करता है। पूर्वपक्ष है कि दोनो स्वरुप के परस्पर 
बिशद्ध होने से, थुत उन दोनां स्वातरों वी काठ भेद स प्यवस्था होती है। त्रम मे मुत्त 
पुदय उमयस्वरूपना वो प्राप्त करता है। सिद्धान्त है कि मुक्त ओर अमुक्त पुरपा की 
हृष्टिया के भेद स एक काल म ही दोना स्वत्पा वी च्यवस्या के सम्भव होने से समकाछ 
मे उभय स्वरूप अविदद्ध है. क्रम वी कल्पना अश्वुत है। अधात्‌ संविश्ञेपता भायिक है, 
उसकी निविदेषता से विरोध नहीं है ५ ६-२ ॥ 


ज्नाक्ेण जैसिनिरुपन्यासादिम्य; ॥ » ॥ 


स्थिनमेतत स्वेन रूपेण' ( छा० 5।३॥४ ) इत्यतात्ममाजरूपेणासिनिष्पश्यते 
नागन्तुवेनापरूपेणेति । अधुना तु तद्विशेषवुभुत्मायामभिधीयते। स्पृमस्य 
रूप भाह्ममपत्तपाष्मटयादिसत्यसक पत्यायसान ध्षथा सर्यन्त्प सर्मेश्चरत्य च 
तेन स्वस्मेणासिनिष्पयत इति जैमिनिराचार्यो मन्‍यते | कुन * उपन्यासादि* 
भ्यस्तथालाबगमात्‌। तथाहि--य आत्माउपहतपाष्मा' (छा० ८१ ) 
इत्यादिना सत्यराम सत्यसकल्प ? ( छा० रा॥१ ) इत्येबमस्तेनोपस्यासेनेव 
मात्मक्तामात्मनो बोउग्रति | तथा 'स सत्र पर्येति जक्षन्त्रीहसममाण ! ( छा० 
८१२३ ) इत्यैश्वयेछपमावेदयति । 'ठस्य सर्वेषु लोकेपु कामचारो मजतिः ( छा० 
७२४० ) इति घ। सर्यज्ञ स्ेश्वर! इत्यादिव्यपदेशाश्थेय्मुपपक्षा भपिष्य 
न्तीति ॥ ४ ॥ 

यह स्थित हुआ कि ( क्षपने स्वरूप से निन्‍पन्न होता है) इस स्थान मे आममांत्र 
स्वरूप भ अभिनिष्पप्त [ अजिव्यक्त स्थिर ) होता है । किसी वायन्लुद स्वत्प से नहीं 
अभिनिष्यान ( उत्तर ) होता है। अब इस समय तो उस अभिनिः्पत्न स्वस्वस्प के विनेष 
को जानी की रृच्छा होने पर बहा शाता है कि इस शुल्त गे अपना स्वरुय ब्रा 
( ब्रह्मम्बंन्प---ब्रह्मतम्वाघि ) अपहंत पाष्मत्वादि सयप्ततत्पत्वादि है। इसी प्रवार 
सर्बेटध और स्वेदिवरत्य इस का विशेष स्वमूप है। उस ब्राह्य स्वट्य से अभिनिष्पत्त 
हाता है, इस प्रणार जैमिनि आचार्य मानते हैं। विश द्ेतु से एगा मावते है. तो कहा 
जाता एँं कि उपयाततादि नुप हेतुआं से उसी प्रदारत्व के लवगंस होने से दैसा भागते 


पाद: ४ ] ब्रह्माधिकरणभाष्य म्‌ श्०्दर्‌ 


हैं। सो उपन्यासादि इस प्रकार है कि ( जो आत्मा अपहतपाप्मा है ) इत्पादि से लेकर, 
और ( सत्य काम वाला, सत्य संकल्प वाला है ) यहां पर्यन्त के उपन्यास ( उद्देश ) से 
आत्मा के इस प्रकार के स्वरूपवत्त्व को श्रुति बोध कराती है। इसी प्रकार ( बह 
संप्रसाद उस ज्योतिस्वरूप में सर्वथा गमन करता है, हँसता हुमा, फ्रीड़ा करता हुआ, 
रमण करता रहता है ) यह चाकय ऐडवर्य रूप का आवेदन फंरता है । ( उसका सब 
लोकों में कामचार-यथेप्ठट गमन होता है ) यह वाक्य भी ऐब्वर्य का आवेदन ( ज्ञापन-- 
विधि ) करता है। ( वह सर्वन्ष सर्वेश्वर है ) इत्यादि व्यपदेश ( सिद्धस्वकूप का कथन ) 
इसी प्रकार ( ब्राह्म स्वरूप से ) उपपन्न होंगे ॥ ५ ॥ 


चिति तन्मात्रेण तदात्मकत्वादित्योडुलोलशि। ॥ ९॥ 


यद्यप्यपहतपाप्मत्वादयो भेदेनेव धसमो निर्दिश्यन्ते तथापि शब्दब्रिकल्पञ्ञा 
रवैते, पाप्मादिनिवृत्तिमात्र हि तत्न गम्यते, चैतन्यमेव त्वस्यात्मनः स्वरूपसिति 
तन्मात्रेण स्वरूपेणासिनिष्पत्तियुक्ता | तथाच श्रुति:--एवं वा अरेड्यसात्मान- 
न्तरोड्बाह्मः कृत्सनः प्रज्ञानचन एव! (च्चु० ७५॥१३ ) इस्येबल्घातीयका5- 
सुग्रहीता भविष्यति | सत्यकामत्यादयस्तु यद्यपि वस्तुस्वरूपेणेव धमों उच्यन्ते 
सत्या: कामा अस्येति, तथाप्युपाधिसम्बन्धाधीनत्वात्तेपां न चेतन्यवत्स्व॒रूपत्व- 
संभव: । अनेकाकारत्वप्रतिपेधात्‌ | प्रतिपिद्धं हि ब्रह्मणोइनेकाकारत्वम्‌ू न 
स्थानतो5पि परस्योभयलिज्ञम? (त्र० सू० ३।२।११) इत्यत्र | अतएब च जक्षणा- 
दिसंकीतनमपि दुःखाभावसात्रासिग्रायं स्व॒त्यथसात्मरतिरित्यादिवत्‌ | नहि 
मुख्यान्येव रतिक्रीडामिथनान्यात्मनि शक्‍्यन्ते वर्णयितुं ट्वितीयविपयत्वात्तेपाम्‌ । 
तस्मान्निरस्ताशेपप्रप०-चेन प्रसन्नेनाव्यपदेश्येत बोधात्मनाइमिनिष्पद्मते इत्यौ 
झखुलोमिराचार्यों सन्‍यते ॥ ६ ॥ 


यद्यपि अपहत्त-पाप्मत्वादि धर्मंभेद ( भिन्न ) रूप से ही निर्दिप्ट--कथित होते है, 
तथापि शब्दन्ञान से जन्य विकल्प ( मिथ्या ज्ञान ) जन्य ही ये धर्म हैं, जिससे अपहत- 
पाप्मत्वादि के कहने से पापादि की निवृत्ति ( अभाव ) मात्र ही वहाँ प्रतोत होता है, 
चिति ( चेतन्य ) ही मात्र तो इस आत्मा का स्वरूप है, इससे तन्‍्मान्न ( चेतन्यमान्र ) 
स्वरूप से अभिनिप्पत्ति-युक्त है । इसी प्रकार ( बरे मेत्रेय |! इस सेंधव घन के समान ही 
यह भात्मा अन्तर-वबाहर भेदरहित सम्पूर्ण प्रज्ञान घन ही है ) इस प्रकार की श्रुति 
अनुगृहीत होगी । यद्रपि सत्य काम हैं जिस के वह सत्यकामवाला है, इस अर्थ के अनुसार 
सत्यकामत्वादि धर्म वस्तु-स्वरूप से ही कहे जाते है अपहत-पाप्मत्वादि के समान विकेल्प- 
जन्य नही है, तो भी उपाधि के सम्बन्धाघीनता से उन धर्मों को भी चैतन्य के समान 
स्वरूपत्थ का सम्भव नहीं है, और चिदात्मा में अनेकाकारता के प्रतिपेध से भी सत्य- 
कामत्वादि को स्वरूपत्व का असम्भंव है, जिससे (च स्थानदीपि परस्योंभयलिद्धम्‌ ) 


१५६०२ घहाखनशाइरट्भाष्यम्‌ [ अध्याय ४ 


इस सुत्र म-बहा-का औनेब्नकारत्व प्रतिपिद हो चुका है ।- इसी अनेकादारंच के असस्भ- 
वादि स सबच्मनियेय से ही “हमने होइनादि का सबवीतन भी दु खाभावमात्रविपयक 
अम्रिप्रायदाला आत्मरंति इयादि के समान स्तुत्यधक है । रति त्रीडा तथा मिथन 
( यूग्म ) इनवल भा मा मे सुध्य सायस्वत्प स वन नहा किया जा सकता है व्याक्रि 
उन रति आदिला वो हिनोय विषय व है बर्थातु द्वेत अवस्या म॑ रति त्रोडादि होते हैं 
बह्वेत झुक्तात्मा मे इनका ससम्भव है। जिससे सम्पूष प्रपश्न स रहित प्रसज् ( निमठ ) 
विज्ेप क्पषन के अयोग्य चानस्वम्प से मुक्त जीव अमिनित्पन्न होता है ध्स प्रकार 
भौडुलोमि आचाय मानते हैं ॥ ६ ॥ 


एपमप्युपन्यासात्पूवेभावादबिरोध चादरायणः ॥ ७ ॥ 

एधम्पि पारमार्थिकनरेतम्यम्राजस्वद्ूपाभ्युपप्रमेडपि व्यवतारापेक्षया पूर्यस्या 
प्युपन्यासादिभ्योडयगतस्य आाह्यस्थैश्ययेरूपस्याप्रत्याययानादुगिरोध बादरामग्रण 
आचार्सो शम्मने $ ७५७ 

प्रथम..एश पक्ष मे ब्रह्म के धर्मों को सत्य कह गया है हूधरे पल म सबया असय 
वहा गया है अब चिमात को पारमाथित ओर संयकक्‍ामत्वय जाटि को औपाधिक धृंति 
के भनुयार मानवर सिद्धा-त वहा जाता है हि (इस प्रवार भी) ओऔडुलोपमि मत के 
अनुभार पारमाशण्वि ( सत्य ) चेतयमान्रस्वप के स्वीकार करने पर भी व्यवशर 
दी बपथा से उपयासादि हितुआ से ख्बगत ( ज्ञात ) पूवबंधित ब्राह्म एल्वय रुप के 
अप्रयाव्याव से उसके भाव ( सत्ता ) से व्यावद्धारिस स्थिति से वादरायण भाचार्य 
अविराध मानते हैँ । इसमे सुत्त मी इस अविदद्धनपना बा प्राए होता है ७ ॥ 


समन्‍्पाधिस्रणम्‌ ॥ ४ ॥| 

भोग्ययशवरित याद्षा हेतु सऋएप एुय चा । आयशामोदुक्वषाथा दे तुर्याद्मो5रित छोक्‍्चत॥१॥ 
सक्यपारेय पितर इति श्रुवाद्रघारणात। सद्धवप एप दतु स्पा्देपा्यात्यानुचि-तनात्‌ ॥र॥ 

इस विमुक्त विद्वान के समल्पमात्र से ही पिठू बलि दव उपप्थिन होते है सा श्रुति 
से मिद्ध होता है। सदश्यय होता है वि: ब्रह्मडोद में प्राप्त एक प्रवार बा विभक्त बाह्य 
प्रपन्धरहित विद्वान के सानत्पिक भाग्य वस्तु थी सृष्टि म॑ वाह्म हेनु भी रहता है अयवा 
सकवल्पणात्र दी हैतु रहता है । पुर्दे पक्ष है बाग पोदक सर दिपमत! से थर्षातु भोग का 
हैंतु होन भे टोक के समान बाह्व हेतु श्री है। सिद्धाठ है कि सम्ल्पमात्र से हो पितर 
प्रमुपस्यित हीते हैं. इस प्रकार घुति मे बवदारए किया गया है. इससे सवह्प टी मृत्ति 
भ हैंन होग, और अतुचिवन से ही आचामौ"द तथा रद से बैपम्प होगा ॥ १-२१॥ 


संकरपादेव तु तच्छुतेः ॥ ८ ॥ 
दा्देत्िद्याया श्रूयते--स यदि पितलोसफामो भरति सफ्त्पादियास्य पितर 


पादः ४ ] संकव्पाधिकरणभाष्यम्‌ १०६३ 


समुत्तिप्टन्ति! ( छा० ८।२॥१ ) इत्यादि। चत्र संशयः--किं संकल्प' एव केवल: 
पित्रादिससुत्थासे हेतुमत निमित्तान्तरसहितः--इति | तत्न सत्यपि संकल्पा- 
देवेति श्रवणे लोकवनिमित्तान्तरापेक्षा युक्ता | यथा लोकेडस्मदादीनां संकल्पा- 
हमनाठिश्यश्व देतुभ्यः पिन्रादिसंपत्तिसबत्वेदं मुतक्तस्यापि स्यात ; एवं दृष्टत्रिप- 
रीतं न कल्पितं सविष्यति | संकल्पादेवेति तु राज्ष इव संकल्पिताथ सिद्धिकरीं 
साधनान्तरसाम्ग्रीं छुलभामपेक्ष्योच्यते | सच संकल्पसात्रसमुत्थाना: पिन्नादयों 
सनोरथविज्ञस्मितवचचशलत्वात्पुप्कल भोग समपयितुं पयोप्ा: स्य॒ुरिति | 

हादंबिच्या मे बुना जाता है के ( ब्रह्मछोक में प्राप्त उपायक यदि पितृलोक की 
प्राप्ति की इच्छा वाछा होता है, तो इसके संकल्प से ही पितृलोक़ समुपस्थित होते हैं) 
इत्यादि । यहा संशय होता है कि क्या केवल संकल्प ही पितृ आदि के समुत्यान 
( समुपस्थिति ) में कारण है। अथवा ;निमित्तान्तर-सहित संकल्प कारण है। वहाँ पूर्च 
पक्ष है कि श्रुति में ( संकल्पादेव ) संकल्प से ही ऐसा श्रन्नण होते भी लोक के समान 
पितृत्नमुत्थान में निमित्तान्तर की अपेक्षा होना युक्त है । जैसे छोक में हम छोगों के 
संकल्प से और गमनादि रूप हेतुओं से पितृ आदि की संप्राप्ति होती है, बसे ही मुक्तों 
को भी होगी । और ऐसा होते से दृष्ट से विपरीत समुत्थान नहीं कल्पित होगा । झीकिक 
बनुभव के अनुसार ही होगा। भौर संकल्प से ही यह अवधारण तो जेसे राजा के 
संकल्पित अर्थ की सिद्धि करने वाली साधनान्‍्तर की सामन्नी ( पूर्णता ) सुलभ होती है, 
उसके समात साधवान्तर-सामग्री की चुलभता की अपेक्षा से है, कि मानो इस मुक्त के 
संकल्पित अर्थ को सिद्धि करनेदाली साधनान्तर की सामग्री संकल्प से ही सिद्ध हो जाती 

। इस दृष्टि से 'संकल्पादेव” ऐसा कहा जाता है। संकल्पमात्र से समृत्यानवाले पितृ 

आदि मनोरथ के विस्तारतुल्प मन से कल्पित के समान चब्चरूत्व से पूर्ण भोग को 
समपंण ( प्राप्त ) कराने के छिये समर्थ नही होगे । 

एवं ्राप्ते त्रम:--संकल्पादेव तु केबलात्पिन्नादिससुत्थानमिति | छुतः ? 

कछत्ते: | 'संकल्पादेवास्य पितरः सम्ुत्तिप्टन्ति! ( छा० 5२॥१ ) इत्यादिका हि 

श्रुतिनिमित्तान्तरापेक्षायां पीड्यते | निमित्तान्तरमपि तु यदि संकल्पालुविर्धा- 
य्येव स्वाइनबत, नतु प्रयक्षान्तरसंपार्थ निमित्तान्तरमितीष्यते। प्राक्तत्सं 
पत्तेबेन्ध्यसंकल्पत्वप्रसड्ञात्‌ू। नचश्र॒त्यवगस्येडर्थ लोकबदिति सामान्यतोह्ट 
कऋ्रमते। संकल्पवलादेव चेपाँ यावत्मयोजनं स्थेयोपपत्तिः, प्राकृतसंकल्प- 
विलक्षणत्वान्मुक्तसंकल्पर्य पद ९ 

इस प्रकार प्राप्त होने पर कहते हैं कि केवल संकल्प से ही पितृ आदि की समुत्यान 
होता है । किस हेतु से ऐसा माना जाता है, तो कहा जाता है कि" केवल संकल्प मात्र के 
श्रवण से ऐसा माना जाता है ( इस चिह्दानु मुक्त के संकल्प से ही पवित्र समुत्यित होते 
हुँ ) इत्यादि श्रुति निमित्तान्तर की वपेक्षा में पीडित ( बाधित ) ही होगी । और पीडित 


+०६छ ब्रद्मसलपशा“ रसाध्यम [ अध्याय ४ 


होती है। निमित्तान्तर भी त्ञा यदि सं+ल्प वे! अनुसारी सवब्पप्राध् जन्य ही हां, तो हो 
सकते है कितु झन्य यन्‍न से सम्पाद (साथ्य ) भय निमित्त हाते हैं, ऐसा माना नही 
जा सकता है। क्‍योंकि प्रयज्नातर से खाध्य मिमितातर की सिद्धि से प्रथम विद्वान को 
व्पसतल्पत्व की प्राप्ति होंगी. जर्थातु सक्‍वप करते पर नी निमित्तान्नर के जितना 
भोग म विउम्ब से उस सत्य में वायत्व [ विःफटव ) प्राप्म होगा इससे सत्यसक- 
ल्‍्पाव का बाध होगा । जौर भतिमात्र से बवगम्य (ज्ञेग) अर्थ भ लोगवतु--इस हटा त 
से साध्य साधान्य न्‍प से दया गया जनुमान को क्रवृत्ति नहीं होती है । जो यह बहा था 
कि सक्त्पमात्र से समुथित पितृ क्रादि के मनोरथ से वत्पित के समान चच हाने से 
व पूर्ण भोग वा सपाटन नही कर सकेंगे वहाँ कहा जाता है कि, उस मुक्त क॑ सकतप के 
ब० से ही यावत्‌ प्रयोजन ( भागादि ग्रयोजनों की सिद्धि पर्यन्‍्त ) उत्त पितृ आदिका को 
स्थिरता थी सिद्धि हाती है, क्याकि प्राहृत ( साधारण ) पुरुषा के सत्रात्र से विलक्षणव 
मुत्त के मप्ाप का रहता है ॥ ८ ॥ 


अत एवं चानन्याधिपतिः ॥ ९ ॥ 

अत एवं चावन्ध्यमय्त्पत्वादनन्याधिपतियिदन्भयति, नास्यान्योडधि- 
पतिभयत्ीत्यर्थ' । नहि प्रादतोषपि सका पयन्नम्यस्पामिक्त्वमात्मन, सत्या गती 
सक-पयति | श्रुतिश्नैतदशयति--'अथ य इद्दात्मानभनुविद्र ब्जन्त्येताब्य 
सत्यान्वामास्तेपा सर्यपु लाफेपु कामचारों भयति! (छा० ८१६ ) इति ॥ ६ ॥ 

अदएव इस्ची अवध्यन्वापाव (सायसकत्पत्व ) सही बविद्वाव जन्‍्य सविपरति 
( स्वामी ) वाजा नही हाता है. जिस्तम अन्य स्वामीवाटा होने पर ओर स्वामी के 
जथधीन भोग के होने पर सत्यसकत्प वे का व्याघात होगा, और सत्य सकपवाला होने 
स स्वामी का भी सकत्प से ही सिद्ध जरमा होगा, और मुक्त परुदप अन्य स्वामी का 
स्वृल्प नहीं करता है | इससे इसया अन्य अ्धिपति नहीं होता है, यह सूत्र का अर्थ है। 
वयावि सकत्प करता हुआ प्राइत जन भो गति ( उपाय झत्ति ) रहते अपने अन्यस्वा मित्व 
( पराधीनत्व ) वा सकल्प नही करता है । और श्रुति भी यह दर्शाती है कि (जो यहा 
उपदेश वे अनुसार आत्मा वो जाने कर गसन करते हैं, और चाल्र+थित संत्यवामा 
वा छान कर गन करते है, उनदी सद् रोक्कों मे यवेट्र गति होती है ) इत्यादि ॥ ९ ॥ 


पमायाविछरणद ॥ ५ ॥ 


प्यवस्थितायस्छिडी वा भावाभादी तनोय॑त्र । विरद्धी लेन पमेदाउमौ स्थाती व्यवस्थित ॥५॥ 
पि 5... 
एस्स्मिउपि पुस्येतायेच्धिको काठसेदत । अविरोधात स्वप्नजाग्र्धोगवर्ज्यते “जम ानदत । अविशोधाद स्वम्रणागरद्मोगव्यश्यते द्विपा ॥र॥ 





१ पूर्व, शेषवत, सामरायतोह्ृद । ये तीन प्रकर के अनुमान होते हैं, 
पारण से बाय॑ वा अनुमान, कार्य से वारण का अनुमान, कौर लछोक्हप्ट धामायता से 
अंगुधान हप तोनो होते हैं, विच्वार अयश्न द्रव्य है । 


दाद: ४ ] अभ्ावाधिकरणभाष्यस्‌ श्ण्द्ण 


ब्राह्मठौकिक मुक्तावस्था में संकल्प का साधन मन तो रहता ही है, परन्तु बादरि 
आचार्य देह इन्द्रिय का अभाव मानते है, जिससे श्रुति इस प्रकार कहती है । ( मनसेतान्‌ 
कामान्‌ पश्यच्‌ रमते । स एकधा भवति त्रिधा भवति ) इस दो प्रकार की श्रति से संशय 
होता है कि ब्रह्मोक में युक्त के दारीर के भाव और अभाव को पुरुषों के भेद से कोई 
व्यवस्था है कि कोई शरीरवाला ओर कोई गरीररहित मन ही से रमता है, अथवा 
इच्छा के अनुसार एक पुरुष के भी शरीर के भाव और अभाव होते हैं। पृ्व॑पक्ष है कि 
भाव और अभाव जिससे परस्पर विछद हैं, उससे पुरुष के भेद से दोनों व्यवस्थित 
होगे। सिद्धान्त है कि काल के भेद से एक पुरुष में भी अविरोध होने से ये दोनों भाव 
ओऔर अभाव एक में इच्छा के अधीन होंगे, और स्वप्न तथा जाम्रत्‌ के भोग के समान 
दो प्रकार भी श्रुति कथित युक्त होता हैं। अर्थात्‌ देह इन्द्रिय की इच्छा होने पर संकल्प 
से ही एकानेक शरीर की सृष्टि करके जाग्रतु के समान रमता है, शरीरादि की इच्छा 
नहीं होने पर केवल मन से ही स्वप्न के समान रमता है इत्यादि ॥ १-२ ॥ 


अजायं बादरिराह छोवस्‌ ॥ १० ॥ 

संकव्पादेवास्थ पितरः समुत्तिपन्ति! (छा० ७२१) इच्यादिश्रुते 
सनस्तावत्संकल्पसाधन सिद्धम्‌। शरीरेन्द्रियाणि पुनः प्राप्रेश्वर्यस्य चिहुपः 
सन्ति न वा समन्‍्तीति समीक्ष्यते। तत्र बादरिस्तावदाचायः शरीरस्वेन्द्रियाणां 
चाभाव॑ महीयमानस्य बिदुपों सन्‍्यते | कस्सात्‌ ? एवं ह्याहाम्नायः 'सनसेता- 
न्‍्कामान्पश्यन्स्सते! ( छा० ८|१श४ ) “य एते त्रह्मलोके? ( छा० ८।१३॥१ ) इति। 
यदि मनसा शरीरेन्द्रियेश्न बिहरेन्मससेति विशेषणं न स्यात्‌। तस्मादभावः 
शरीरेन्द्रियाणां मोक्ते ॥ १० ॥ 

(इस मुक्त के संकल्प से ही पितृगण समुत्यित होते हैं ) इत्यादि श्रुतियों से संकल्प 
का साध मन तो भुक्तों का सिद्ध होता ही है। परन्तु ऐश्वर्य को प्राप्त करने वाछ़े 
विद्वान के शरीर और इन्द्रियां, ये सव रहते हैं, अधवा नहीं रहते हैं। यह विचार भव 
किया जाता है । यहां महीयमास ( पृज्यता को .प्राप्त ) ऐद्वर्ययुक्त विद्वानु के गरीर 
ओर इन्द्रियों के अभाव को ही वादरि आचार्य मानते है । क्‍यों ऐसा मानते हैं, तो कहा 
जाता है कि जिससे आम्नाय ( बेद ) इसी प्रकार कहता हैं कि ( मत से ही इस संकल्प- 
मांच से लभ्य कामों को देखता हुआ रमता है कि जो काम ब्रह्मछोक में प्राप्त होते हैं ) 
यदि मन से और शरीर इन्द्रियों से विहार करे---रमण करे तो मनसा यह विक्षेपण 
सार्थक नहीं होगा । इससे शरीर और इच्द्रियों का भोक्ष में अभाव रहता है ॥ १० ॥ 


भाव॑ जेसिनिर्विकल्पासननात्‌ ॥ ११ ॥ 
जैमिनिस्त्वाचार्यों मनोवच्छरीरस्यापि सेन्द्रियस्य भावं मुक्त प्रति मन्यते, 


१०६६ अह्मसत्रशाईरभाध्यम्‌ [ अध्याय ४ 


यत 'स एकथा भयति ग्रिघा भयति' ( छा० ७२६२ ) इत्यादिनाउनेकघाभाय- 
विक पमामनन्ति । नद्यनेसत्रिधता बिना शरीरभेदेनाखसी स्थात्‌। यद्यपि 
निर्गुणाया भुमपिद्यायामयमने ऊधामभायें विकल्‍प पल्यते, तथापि जिद्यमानमेवेद 
मगुणावस्थायामेश्वय भूमन्िद्यास्तुतये सकीत्यत इत्यवतः सगुणनिद्याफलभावे- 
नोपतिएन इत्युल्यते ।। ११॥| 
जैमिनि आचार्य ता मत के समान इच्द्रियूवहित शरीर वा भी भाव ( अस्तित्व ) 
को मुक्त के प्रति मानत है, जिससे ( बह मुक्त पुरप एक धकार होता है, तीस प्रकार 
होता है) इयादि बचनो मे अनक भाव के विक्त्प को बहने हैं। शरीर-भेद के बिना 
धषवेक्विधता आवजसी ( वाह्तविवी-सुक्ता नही होगी। यद्यवि नियुंण ब्रह्मविद्या म 
जनकपा नाव या घिक्‍लप पता जाता है। तथापि संगुण अवस्था मे ही विद्यमान यह 
ऐडव्य ब्रद्मविद्या वी स्तुति व. स्वखि ब्रह्मविया म सबीतित होता है। इसस सम्रूणचिद्या 
के फ्व्त्प से उपस्थित ( प्राप्त ) होता है, इस प्रत्वार कहा जाता है ॥ ११ ॥| 


द्वादशाहवदुभयविध॑ चादरायणोष्तः ॥ १२ ॥ 


बादरायण  पुनराचार्योडइत एवोमयलिड्श्रुतिदशनादुभयविधत्व साधु 
सन्यते--यदा मशरीरता संक्त्पयति वदा सशरीरो भवत्ति यदां त्यशरीरता 
धदाइशरीर इति | सत्यम+न्‍्पत्वात्‌ सम्ल्‍्परैचित्याच। दादशाहयत्‌। यथा 
द्दशाह' सममहीनश्य भयति उभयलिन्नश्रुतिदशनादेवमिदमपीति ॥ ६२ | 


दादरायण थआाचार्य तो इसी उभय [ दोनों ) टिज्भवारी श्रुतियों बे देखने स उभय- 
विधता ( दोना स्वर्पता ) वा साधु ( चाझ | सुन्दर मानते है। जिस वाछ में शरोर- 
श्रहित रहने वा सकल्प विद्वान करता है, उस समय घरीर-सहित रहता है, और जब 
अद्यारीरता ( झरीर-रहित रहते ) का सवल्प करता है, तव द्ारीर-रहिति रहता है । 
साप सवन्पपाले हाने से और सबत्य री विचित्रता स एसी स्थिति होतो है । जैंस 
द्ादक्षाह याग के नियत बहुत कर्ता से साध्य होने पर चह सत्र कहा जाता है । अनियत 
एप दो वर्ता से साथ्य होने पर अह्दीन बहाता है। तथा ( ये एवं विद्वाप्त* सन्रमुपर्यात ) 
इससे विहित द्वादशाहु को खत्रत्व होता है। (ह्वादशाहेन प्रजावाम याउयेत्‌ ) इसमे 
विहित एक्नियतवर्देंक को अहोनत्व होता है। इसी प्रकार उभयणिज्भवाली श्रृति के 
दिखन मे यह सघरारत्व और जदरारत्व भा उपपन्न होता है ॥ १२॥। 


तन्वभावे संध्यवद्नपपत्तेः ॥ १३ ॥ 


। तु सेन्द्रियस्य शरीरस्याभायस्तदा यया सध्ये स्थामे शरीरेन्द्रियगिपये 
प्वॉययसानेप्वप्युपलन्धिमाण एय पिजादिकामा भउन्त्येष सोक्षेइपि स्युरेथ 
छ्ोतदुपपचते ॥ १३ ॥ 
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जिस काल में विद्वान के इन्द्रिय-सहित शरीर का अभाव रहता है, उस काछ में, 
जाग्रवु-तुएुप्ति के सन्चि में होनेवाले सन्ध्य (स्वप्न ) स्थान में जैसे शरीर, इच्द्रिय और 
[विषयों के अविद्यमान रहते भी उपलब्धि (ज्ञान ) मात्र ही पितृआदि रूप काम्य 
पदार्थ होते हैं, इसी प्रकार मोक्ष मे भी होगे, जिससे इसी प्रकार यह उपपन्न होता 
है॥ १३६॥ 
भाचे जागअ्रद॒त्‌॥ १७ ॥ 


भावे पुन्स्तनोयथा जागरिते विद्यमाना एव पित्रादिकासा भबन्‍्त्येब॑ मुक्त- 
स्याप्युपपन्मयते ॥ १४ ॥ 
.. शरीर के भाव ( सत्ता ) रहने पर जैसे जाग्रत में विद्यमान ( वर्तमान ) ही पितृ 
,भादि काम्य पदार्थ रहते हैं, इसी प्रकार मुक्त के भी काम्य पितृ आदि उपपन्न होते है ॥ 


प्रदीपाधिकरणस्‌ ॥ ६ ॥ 

तरास्मनोड्नेकदेद्दा: सात्मका वा निराध्मकाः 
असेदादास्ममनसोरेकन्सिन्लेत् तनाव ॥ १ ॥ 

मान्मनसोडन्यानि मनांसि स्यथुः प्रदीपचत्‌ । 

मभिस्तदुवच्छिन्नें: सात्मकाः स्यथुखिघेत्यतः॥ २ ॥ 

अनादि लिख शरीरवाढा विद्वान के एक रहते अनेक गरीर के निर्माणष-काल में 

!सब दारीर में नह सकेगा, इस शंका की निवृत्ति के रहिये कहते है. कि एक, दीप से 
गनेक दीप के समान विद्वान का सब शरीर में आवेश् ( प्रवेश ) होता है। यद्यपि प्रदीप 
भिन्न हो जाता है, तथापि विद्वान का एक ही लिझु-शरीर विद्या-वलरू से सब में व्याप्त 
'होता है। संशय होता है क्रि मुक्त से भीगार्थक कल्पित अनेक देह निरात्मक रहुते है, 
अथवा सात्मक रहते है, भाव है, कि आत्मा-रहित जड़ हो तो मोग नहीं हो सकता है, 
सात्मक हों तो मुक्त का भोक्ता स्वरूप विविष्टात्मा एक हैं, वह अनेक शरीर में एक 
काल में रह नहीं सकता है । इससे पुव॑पक्ष है कि आत्मा और मन के भेदरहित होने से 
“अनेक नहीं होने से कल्पित देह निरात्मक हैं, जिससे आत्मा-सहित (सूक्ष्म शरीर) एक ही 
निर्मित शरीर में रहता है, अन्य में नहीं, इससे भोग भी नहीं होता । सिद्धान्त है कि एक 
'मन से अन्य मन प्रदीप के समान विद्यादि के बल से होते हैं, और उनसे युक्त आत्माओं 
'से आत्मा-सहित शरीर होंगे, इससे चिधा इत्यादि श्रुति भी सद्भृंत होगी ॥ १-२ ॥ 
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प्रदीषवदाधेदस्तथा हि दर्शायति ॥ १७ ॥ 
भाव, जेमिनिविंकल्पामननातः (त्र० सू० ४9११ ) इत्यन्र सशरीरत्वं 
मुक्तस्योक्तम्‌। तत्र त्रिधाभावादिष्वनेकशरीरसर्ग कि निरात्मकानि शरीराणि 
दासुयन्त्रज़्त्‌ रज्यन्ते दिया सात्सकान्यस्मदादिशरीर्बदिति भवति वीक्षा। 


१०६८ प्रह्मतन्नशाडू रसाप्यम्‌ [ अध्यांप ४ 


#+%  किक-प 


तत्न चात्ममनमोर्भ गनुपपत्तेरेसेन शरीरेण योगादितराणि शरीराणि निरात्म- 
कानीति | 

( माद जैमिनिविफ्पामननात्‌ ) डस सूत्र में मुक्त का सशरीरत्व कहा गया है। 
यहाँ त्रिया नावादि सूप जनक दझरीर की सृष्टि म॑ बा निरा पक काप्ठयत्र के समान 
परीर रचे जाते हैं, अथवा यात्मायहिल हमर छाया के शरीरा के समान रखे जात है, 
एसी जिक्ासा हामी है । यहाँ पूव पत्र है कि आत्मा ओर मस्त क॑ भेद की अनुपपत्ति से 
एवं शरीर के धाथ भौता थामा बोर मन वा सयाग रहता है। अगर शरीर निरामक 
रहत है । 

एव प्राप्ते प्रतिपायते--प्रदीपयदावेश इति। थयरा प्रदीप एसेड्नेकप्रदीप- 
भावषभापदलते पिफारशक्तियोगातू , एय्मेकोडपि सम्पद्वानैश्वर्ययोगादनेक्भाव- 
मापद्य सपोणि शरीराण्यातिशति | छुत ? तथाहदि दर्शयति शाश्रमे+स्थानेन- 
मायम- से एकघा भपति ज्रिधा भपति पश्चघा मप्वा नयवरा! (छा० ७४०६२) 
इत्यादि । नेतद्मास्यन्योपमराभ्युपगमेडयकल्पते नापि जीयान्तरावेशे | नच निरा- 
त्ममाना शरीराणा प्रवृत्तिः सम्भयति। यक्त्यात्ममनसोर्भेदानुपपत्तेरने कशरीर- 
योगासभय इति । नैप ठोप । एक्मनोनुपर्तीनि समन€ऊन्येबापराणि शरीराणि 
सत्यसड्डल्पत्वात्तद्यति, झत्ठेपु च तेपृपाधिभेदादात्मनोडपि भेदेनाधिए्रातृत्व 
योदयते । एपेय च योगशाख्रेपु योगिनामनेक्शरीरयोगप्रक्रिया ॥ १४ ॥ 

ऐमा प्राप्त होने पर प्रतिपादन करते हैं कि ( प्रदीपवदाबेश इति ) जैसे एक प्रदीष 
वित्रार पक्ति के योग स छनेवष्रदीयभाव वो प्राप्त होता है। इसी प्रकार एक होता 
हुआ ८ विद्वानु ऐश्वर्य के योग से अनेक भाव को प्राप्त होकर सर शरीरा म॑ आवश 
(प्रदेश ) बरता हैं। यह क्य हेतु से समझा नाता है, ता कहा जाता है कि इसी 
प्रवार शास्त्र दर्शावा है कि ( वह विद्वान एकघा होता है, जिया होदा है. पश्चधा, 
सपा, नवधा होता है ) द॒ृत्यादि । यह विद्ञन्‌ के अनेक्धघात्व वाष्टयन्त्रन्तुम्थता के 
स्वीकार परने पर पहीं सिद्ध हो सकता है, म अगय जीवा वे प्रवेश होन ही पर घिद्ध हं 
सकता है। वे सर शरीर सात्मक होते हैं, बयारि निरामक शरीरा सी प्रदृत्ति का सम्भव 
नही है। थो यह वहा गया था कि आत्मा और मन के प्रेदा दी अनुपपत्ति से अनेक 
धरीरों के साय सम्बव का असब्मद है, वहा बढ़ा जाता है कि यह दोप नही है, बयाविः 
सत्यसदल्पत्व॒ से अनादि एक मन के होते भी उस एवं मन के अनुवर्ती मतसहित ही 
मन्य घशरोरा की सृष्टि बहू करेगा । और उन दरीरा की यृष्ठि होन पर उपाधि के भेद 
मे आत्मा का भी भेद हवान से अधिष्ठातृत्व-युक्त हागा। योगश्ास्त्रों मे यागिया के अतेवः 
दादीर क॑ याग दी यही प्रक्तिया है । (निर्माणचित्तायस्मितामात्रांद । धरवृत्तिमेदे प्रयोजव- 
मेकमनतैषास ) यो० ४४०५ यागी के निममित्त दहा में अ्िमाममात्र थ निर्मित चित्त 
दोते हैं। उन अनक घित्ता के अदृत्तिमेद में नियामक अनांदि चित्त रहता है॥ १५॥ 


' पादः ४ ] प्रदीपाधिकरणसाध्यम्‌ १०६५०, 


कर्थ पुनमुक्तस्यानेकशरीरावेशादिलक्षणमेश्वयमध्युपगस्यते यावता तत्केन 
के विजानीयात? ( ब्रृ० ४४१४ ) 'न तु तद्द्वितीयमस्ति चतोष्न्यहिम्कत यदि- 
जानीयात! ( बृ० ४३३० ) 'सलिल एको द्रष्टाउद्रेतो भबति? (छु० ४१३२) इति 
चेवंजातीयका श्रुतिविंशेषन्रिज्ञां वारयतीत्यत उत्तर पठति-- 

यहां शंका होती है कि मुक्त के अनेक शरीर में आावेश आदि रूप ऐद्वर्य दोसे मामे 
जाते हैं। जब ( बह विमुक्त ज्ञानी किससे किस को देखेगा, किससे किस को जानेगा। 
उससे अन्य उससे विभक्त वह दूसरी वस्तु नही है कि जिसको वह जामेगा । वह सहिल 
के समान स्वच्छ द्रष्टा अद्वैत होता है ) इस प्रकार की श्रुति विशेषज्ञान का वारण करती 
है । इति । इस शंका के ( प्रइम के ) होने से उत्तर पढते हैं कि-- 

स्वाप्ययर्सपर्योरन्यतरापेक्षमाविष्कूल हि ॥ १६ || 

स्वसप्यवः सुपुप्तम्‌ 'स्वमपीतो भवति तस्मादेन स्वपितीत्याचक्षते! ( छा० 
६।८।१ ) इति झुतेः | संपत्ति: केगल्यम्‌ , अल सन्त्रद्याप्येतिः (ल्ल० ४४६ ) 
इति श्रुतेः। तयोरन्यतरामवस्थामपेच्येतद्विशेपसंज्ञाभाववचनम्‌ । क्वचिस्सुपु 
प्तावस्थासपेक्ष्योच्यते क्‍्वचित्केवल्यावस्थाम्‌ | कथसबगण्यते, यतस्तश्रैव तद- 
धिकारवशादाविष्कृतम्‌ 'एतेभ्यो भृत्तेभ्यः समुत्थाय तान्येबानु चिनश्यति न प्रेत्य 
संज्ञाउस्तीति! (चु० २४१४ ) “यत्र त्वस्य संर्नेसात्मेबाभूत! (ब्यू० २४१४ ) 
थत्र सुप्तोी न कंचन कास कासयते न कंचन स्वप्न पश्यति? (छू० 8|३।१६ | 
साण्डू? (४ ) इत्यादिश्वुतिभ्यः | सशुणविद्याविपाकावस्थानं स्वेतत्स्वगौदिवद्व- 
स्थान्तरं यत्रेतद्ेच्चयम्रुपवण्येते, चस्माददीपः ॥ १६॥ 

( अपने स्वरूप में छोन होता है जिससे इसको स्वपिति इस प्रकार कहते हैं ) इस 
श्ूत्ति से स्वस्वरूप में अप्यय ( लूब ) झूप स्वाप्यय सुपुप्ति है। ( ब्रह्म होता हुआ ब्रह्म 
में अप्येति --छीन होता है ) इस श्रुत्ति से सम्पत्ति ( ब्रह्मभावापत्ति ) कैवल्य ( मोक्ष ) है, 
इन दोनों में से अन्यतर ( किसी एक ) अवस्था की अपेक्षा करके यह विशेष संज्ञा 
( ज्ञान ) के अभाक्ष का वचन [ कथन ) है । कही सुयुष्ति अवस्चा की अपेक्षा कर के 
विशेष ज्ञानों का अभाव कहा जात्ता है, कहीं केवल्यावस्था की अपेक्षा करके कहा जाता 
है । यदि कहा जाय कि यह केसे समझा जाता है, तो कहा जाता है कि जिससे तम्ैब- 
उन श्रुतियों में ही उस सुपुप्ति और केबल्य के अधिकार ( प्रकरण ) वद्य से उन बचनों 
के अन्यवर की अपेक्षा पूर्वकत्व आविप्क्ृत ( प्रकट ) होता है, जिससे समझा जाता है 
[ इन घरीरादि रूप पभ्रूतों से समुत्यित व्यक्त होकर, उनके नाश के पीछे नए्ठ अव्यक्त 
होता है। उस अवस्था में प्राप्त होने पर विगेष ज्ञान नहीं रहता है ) जिस अवस्था में 
इसका सव आत्मा हो हो गया । जिस काल में सोया हुआ किसी काम्य वस्तु की इच्छा 
नहीं करता है, कोई स्वप्न नहीं देखता है, इत्यादि श्रुतियों से विज्वेष ज्ञानाभाव का 
सुपुष्ति मुक्ति-अन्यत्तरविपयत्व- आविप्कृत होता है। यह तो संगुण विद्या के विपाक् 
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फल ) का अवस्यान ([ अवध्यिति अवस्था ) रुप घ्वर्गादि के समान सवस्याततर है वि 
जिस से यह ऐडवर्य वणित होता है। इसको मुक्ति इस अकार बहा जाता है पि जंगे 
अध्णोदय होने पर सथ्यासाठ को दिवस कहा जाता है विमसे दोष वा अभाष॑ 
है॥ १६ ॥ 
जगहयापाराधिकरणम्‌ ॥ ७ ॥ 

जगव्मप्टरवमस्यैपों यागिनामथ नास्ति था। क्षस्ति स्वाराज्यमाप्नोतीस्थुरवर्या नवप्रद्ात्‌ 
सृष्ठायप्रहरतत्वेन खट्टता नास्ति योगिनाम। स्पाराज्यमीशो भोगाष ददे मुछ्ि च विद्या 0 

ब्रह्म॒टोक म॒प्राप्त उपासका को अपने भागा के अनुकुठ शपने आारीर झीद्रयादि की 
सृष्टि के विए ऐडवर्य की प्राप्ति होने पर भी जगत की उल्लत्ति जादि रूप व्यापार ते 
वर्जित [ रहित ) हो एश्वम की प्राप्ति होती है । क्योकि प्रकरण ल भौर मृद्टि प्रकरण 
मे उपासवा के असा सहितस्व से ऐसा हो सिद्ध हाता है। खशय है कि योगिया वो जगत्‌ 
स्रट्राप [ जगदवतृत्व ) होता है, अथवा नहा होता है ॥ पूवप त है कि ( स्थाराज्यमा- 
प्तोति ) इस श्रूति स बधित ऐडवर्य के अनवग्रह ( अप्रतिवद्ध निरदुए ) होन मे जगत 
सादृत्व होता है। सिद्धांत है कि आवायादि रूप जगतु की सृष्टि में यागियों वे अप्र- 
कृत व होने से जगत वी दृष्टि के प्रकरण मे इनढ्रा उल्टेस नहीं होते से योगिया कीं 


जगय्‌ वी खप्दूठा नहा होती है वेवल भोग के रिगे ईइवर स्वाराज्य दते है और विद्या 
में मृक्ति देते हैं । दिये हैं ॥ १-२ ॥ 


जगनज्यापारवर्ज प्रररणादसंनिदितत्वाव ॥ १७ ॥ 

है ये सम्मुणनक्नोपासनात्सट्रैय मनसेश्यरसायुज्य ब्रजन्ति कि तेपा सिरवग्रह- 
मैश्वये भगत्याहोस्वित्सायप्रदमिति सशय | कि ताबलआाप्तमू ? निरड्ष्शमेवैपाम- 
खर्य भग्ितुमटति आपनोति स्थाराश्यम) ( ते? १६२) सर्वेषस्में देवा बलि- 
मायहर्व! ( त० ॥७॥३ ) तिपा सर्बेपु लोरेपु कामचारों भयत्ति! ( छा० 3१४ 
>,दा१६ ) इत्याविश्ुतिध्य इति | 

जो उपासयत सगण ब्रह्म की उपासना से मत आदि रूप सुंल्मशरीर के साथ कला 
रहते ही इनके पिकय बिना ही इदव र के सायुज्य ( इश्वर के ई“वरप्व ) को प्राप्त करते 
9 उनवों वबया निरवप्रह ( निरकुट ) एड्वर्य प्राप्त होता है। जअबवा साथुश एश्घ प्राप्त 
होता + यहँ सशय हाता है। वहाँ प्रथम प्राप्त बया होता है। एसी जित्रासा होन पर 
पूवपक्ष होता है कि इनका ऐड्वर्य तिरकुशं होन याग्य है। सा ( बह ईदबरत्व को प्राप्त 
बरंता है। सव देव इसके ठिय बवडि उपहार का समपंण करते हैं । उनका सय छोगा म॑ 
यथए्ट वार होता है ) इत्यादि श्वतियों स॑ सिद्ध हाता है 


एव श्राप्ति पठति--भगव्यापारवर्जमिति | जगदुपत्त्यादिव्यापार वर्चयित्या5- 
न्यवणिम्राद्यात्मकमंश्यय मुत्ताना भवितुमलेति जगग्यापारस्तु नित्यसिद्धस्थैयेश्व- 
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रस्य 4 कुतः ? “तस्य तत्र प्रकृतत्वाद्सनिहितत्वाचेतरेपाम | पर एवं हीश्वरों 
जगद्नयापारेडघिकृत:, तमेव प्रक्ृत्योत्पक्याद्रपदेशात्‌ नित्यशब्दनिवन्बनत्वान्च । 
तुदन्वेषणविजिज्ञासनपूर्वक॑ त्वितरेपामणिमाणेश्वय श्रूयते, तेनासंनिदहितास्ते 
जगहयापारे | समनस्कत्वादेव चेतेपामनेकमत्ये कस्यचित्स्थित्यसिप्राय: कस्य- 
पित्संहाराभिप्राय इत्येब॑ विरोधोषपि कदाचित्स्यातू। अथ कस्यचित्संकल्प- 
सन्वन्यस्य संकल्प इत्यविरोधः समर्थ्यत, ततः परमेश्वराकृततन्त्रत्वसेवेतरेपा- 
मिंति व्यवतिछठते ॥ १७॥ 


इस प्रकार प्राप्त होने पर पढ़ते हैँ :कि ( जगदुृव्यापारवर्जमिति ) जग्रत्‌ के उत्पत्ति 
आदिविपयक व्यापारों को त्याग ( छोड़ ) कर अन्य अणिमा आदि रूप ऐदवर्य मुक्तों 
को होने योग्य है. जगतृ-विपयक व्यापार तो' नित्यसि& ईदवर का ही होने योग्य है । 
ज्यों ऐसा होने योग्य है, तो कहा जाता है कि उस'नित्यसिद्ध ईश्वर को जगत्‌ की 
उत्पत्ति आदि प्रकरण में प्रकृतत्व ( प्रकरण से प्राप्तत्व-सम्बन्ध ) है, और अन्य योगी 
आदि को जगतु-सृष्टि-प्रकरण में असन्निहितत्व है। जिससे पर ही ईइवर जगतु-विपयक 
व्यापार में अधिक्षत हैं। उस परमेश्वर को ही प्रस्तुत करके श्रुति में जगत्‌ के उत्पत्ति 
आदि के उपदेश से, उत्था नित्यत्व से ,और शब्द-निवन्धनत्व ( श्रुतिमात्र-बोध्यत्व ) से 
एक ईश्वर को जगतु-सृष्टि आदि में अधिक्षतत्व-्युक्त है ।, /उस ईश्वर के अन्वेपण 
( ध्यान-विचा रादि ) तथा जिज्ञासा ( श्रवणादि ) पूर्वक अन्य के ऐड्वर्य सुना जाता है । 
जिससे वे अन्य ऐंड्वर्य वाले जगत्‌ के व्यापार में असन्निहित 'है । इनके मन सहित होने के 
कारण खझनेकम॒तिता होने पर, किसी का जगतु को स्थितिविपयक अभिप्राय होगा, 
किसी का संहारव्रिपयक अभिप्राय' होगा, तो इसञ्र प्रकार का विरोध भी कदाचित्तु 
हीगा । यह मुक्तो के समप्रधान्ता में, दोप होगा । और यदि उन में ग्रुणप्रघान भाव हो, 
और किसी एक प्रधान के संकल्प के अनुसार, अन्य सबका संकरप होता है, ऐसा मान' 
क़र अविरोध का समर्थन ( प्रतिपादन ) किया जाय, तो इससे परमेश्वर के तात्पय॑ँ 
( अभिप्राय ) के अधीनत्व ही अन्यों को है, यह व्यवस्यित ( निश्चित ) होता है ॥१७॥ 


प्रत्यक्षोपदेशादिति चेन्नाधिकारिकमण्डल्स्थीत्तते! ॥ १८ ॥। 


; » अथ यदुक्तम आप्नोति स्वाराज्यम्‌) ( ते० १६२ ) इत्यादिश्वत्यक्षेपदेशा- 
निरवत्रहमेश्यय बिहुपां न्‍्याय्यमिति तत्परिहतव्यम्‌। अन्नोच्यते नाथ दोषः । 
आधिकारिक्रमण्डलस्थोक्ते!! आधिकारिको यः सबिदृमण्डलादिपु विशेषायत- 
सेप्यवस्थितः पर ईश्वरस्तदायत्तेवेय स्वाराज्यप्राप्तिसच्यते | यत्कारणमनन्तरम्‌ 

आप्तोति मनसस्पतिम्‌! (तें० १0२ ) इत्याह। यो हि सर्बेमनसां पतिः 
पूवसिद्ध ईश्वरस्तं आप्नोति इति | एतदुक्तं भव॒ति ।' तदनुसारेणंव चानन्तरम्‌ 
4वाक्पतिश्चक्षुष्पति:: श्रोत्रपतिविश्ञानपतिश्व * भवति” ( ते० १६२ ).. इत्याह | 
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एय्मन्यप्रावि यवासम्भर नित्यसिद्धेश्परायत्तमेवेतरेपामखय॑ योजयित- 
ड्यम्‌ ॥ ९८ ॥।॥। 


ओर जो यह बहा गया है ( स्वाराज्य वी प्राप्त करता है ) इत्यादि प्रयक्ष उपदेश 
से विद्वाना वा निरकुच् एडबप याय्य है इति, वह परिहार करने थोग्य है । इससे यहाँ 
कहां जाता है कि अधिकार में नियुक्त करन वाठा जो परमात्मो का स्वगौप है वह 
आधिकारिक हैं भोर वही सूय्रमण्ण्णदि मे स्थित हैं उद्ी को प्राप्य त्पस दक्ति 
(कथन ) से यह दोप नहीं है. अर्थधाव्‌ ( तसवितुवररयम्‌ ) इयादि श्रति मे व्मितत 
परमात्मा का स्वल्प ही प्राप्तव्प है। निरकुत स्वाराज्य हान पर ईइ्बर प्राप्तन्य नहीं 
कहा सकता है । इसमे भाधिकारिक जो सुर्यमण्टठादि विशेष स्थाना में अवस्थित पर 
ईइवर है. उसके अधीन ही यह स्वाराज्य वी प्राप्ति कही जाती है। जिम कारण से 
उसके अन तर ( मन के पति को प्राप्द करता है ) यह श्रुत्ति बहती है। जा सयक भन 
वा पलि पृवसिद्ध ईईबर है उसकी प्राप्त करता है, यह कहा जाया है । उसके पनुसार 
छे ही उप्तक_ अनातर ईवराधीन ही (वार का पति नत्र का पत्ति शात्र वा पति, 
क्षौर बिभान बुद्धि का पति होता है) यह शुद्धि कहती है। इस प्रकार आयत्र 
(दामचारादि म) भी सम्मद के अनुसार दित्यसिद्ध उद्वर वे. क्धीन ही अय का ऐबर्य 
योचता ( सम्बाध ) वे योग्य है ॥ १८ ॥ 


विफ्रारावति थे तथारहि स्थितिमाह ॥ १९॥ 


पिकारायत्यंप्रि च॒ नित्यमुक्त पारमेश्वर रूपन फेपल पिकार्मान्मोचर 
सपित्मण्डल्वाद्यथिप्ननम्‌ ] तथा छास्य द्विरूपा स्थितिसाहाप्राय 'तायानस्य 
मतिमा ततो ज्याया-व पूरप । पराढोडस्य सर्यो भूतालि, प्रिपाल्स्यामस दिपि! 
(&ा० ३।११६ ) इत्येबनादि । नच तप्नमियिकार रूपमितरालम्बगा प्राप्लुव 
न्तीवि शक्‍श्य बम्तुमततरातुलात्तेपष्प | छातझ्व यथेय द्विरपे परमेश्वरे निशुर्ण 
रूपमनयाध्य सगुण एवायिप्रत एप सगुणे5पि निखबप्रहमेश्वर्यमनवाप्य सायप्रट 
एप्रायतिप्रस्त इति द्रष्ठट्यम्‌ ॥ १६ ॥ 

यह सादुश एश्र्य वी प्राप्ति का बशन समुश काय ब्रद्मउपासदा या है विगुण 
ब्रद्म वा प्राप्ति करा का नही. यदि कहा जाय कि वियुण ब्रह्म ही नहीं? तो कहते हैं 
कि पारमश्वर ( परमेश्वर का ) नित्यमृक्त विकारा म जवसन के स्वभाव वाला स्वरूप 
भी है । वेबठ दिध्टार मात्र मे वर्ततेवाजा सूर्थम्रण्ण्ठादि रूप कविष्ठान [ आश्रय ) बाय 
नहीं है। जियमे इस परमे,वर की दो रूप वाली स्थिति बे ( जिनना चनुपाद छ 
प्रयार नी गायभी सूप बहा के विकार रूप पाद कहा गया है उतनी इस ब्रह्म वी महिमा 
है उमसे द्मात्मा पुरुष बहुत बडा है । इस्रक़ पाद मात्र सब्र भूत है. तोन पाद अन त- 
स्वन्प अमृत है, और प्रकाशात्म स्वस्वन्प मे हिथिर है ) इत्यादि बेद कहता है । इवर 


पाद: ४ ) जगहयापाराधिकरणभाष्यस्‌ १०७ 


( निर्गुणान्य ) आलम्बन ( ध्येय ) वाले उस निविकार रूप को प्राप्त होते हैं । ऐसा नहीं 
कह सकते है, क्योंकि उनको अतत्कतुत्व है, निर्मृुण ब्रह्मतिपयक संकल्प का अभाव है | 
इससे ही जैसे दो रूप वाले परमेदवर के रहते भी सगुणोपासक नि्मुण स्वरूप को नहीं 
प्राप्त करके सगुण में हो अवस्थित होते है । इसी प्रकार सगुण में भी निरंकुश ऐद्वर्य को 
नहीं प्राप्त करके साड्ूूश ऐश्वर्य में ही अवस्थित होते है । ऐसा समझना चाहिये ॥१ ९ 


दशयतब्द भत्यक्षालुमान ॥ २० ॥ 


दशंयतगश्व विकारावर्तित्वं परस्य ज्योतिपः श्रुतिस्मृती--न तत्न सूर्यों भाति 
न चन्द्रतारक॑ नेमा चिद्युतो भान्ति कुत्तोड्यमग्नमिटः ( कण्ठ० श१४॥ श्वेता० 
६॥१४। मुण्ड० २४११० ) इति। “न तड्भासयते सूर्यो न शशाह्ली न पावकः/ 
( गी० १५॥६ ) इति च। तदेव॑ विकाराचर्तित्व॑ परस्य ब्योतिपः प्रसिद्धमित्य- 
सिप्नायः ॥ २० ॥ 

पूवसुत्र वर्णित श्रुति में ( तावानस्य महिमा ) इससे विकारवर्ती ब्रह्म का रूप कहा 
गया है ( ततो ज्यायासच ) इससे नििकार रूप कहा गया है (पादो$स्थ ) से विकारचर्ती 
कहा है ( त्रिपादस्यामृतम्‌ ) से निविकार कहा है । इसी प्रकार अन्य भी श्रुति और 
स्मृत्ति पर ज्यीति की विकार में अवृत्तितामान्न को दर्शाते है कि ( उस परब्रह्म मे सूर्य 
नहीं प्रकाश करता है, न चन्द्र, तारा गण प्रकाश करते हैं, न ये विद्युत्‌ उस में भासती 
हैं, तो यह अग्ति तो कैसे भासेगी) (न उस परपद को सूर्य प्रकाणता है, न चन्द्र 
प्रकाशता है, न अग्नि प्रक्राशती है) इति | इससे इस प्रकार विकार मे अवृत्तित्व 
( निर्मुणत्व ) परज्योति को प्रसिद्ध है । यह अशिपष्राय है ॥॥ २० ॥ 





पीगसाञसाहथ लिज्ञद || २१ ॥ 


इतस्थ से निरंकु्श विकारालम्धनानासेश्वय यस्याद्धोगसात्रभेवेपास- 
भमादिसिद्धेनेश्वरेण समानभिति श्रयते--तमाहापो थे खत्ु मीयन्ते लोकोडसो 
इति 'सः यथेतां देवतां सबोणि भूतास्यवन्त्येव॑ हचंबिदं सदोणि भूतान्यवन्ति 
तेनो एतस्ये देवताये साथुज्यं सलोकर्ता जयति” (दयू० १४॥२३ ) इत्यादिशेद- 
व्यपदेशलिड्ञेस्यः | २१ ॥| 

इस हेतु से भी विकार रूप अवलम्बन वाछों का ऐड्यर्य निरदुल नहीं है, कि जिससे 
इनका भोगमात्र ही अनादिसिद्ध ईईइबर के साथ समान ( तुल्य ) होता है, ऐसा सुना 
जाता है कि ( ब्रह्मलोक मे प्राप्त उस उपासक को हिरण्यगर्भ कहते हैं कि मुझसे ये 
अग्नत रूप जल भोगे जाते हैं। तेरा भी यह लोक-भोग्य है| जैसे इस ब्रह्मदेवता की 
सब प्राणी भजन-सेवन करते हैं, इसी प्रकार ऐसे जानने वाले का सब भजन करते 
उस प्राणात्मा की प्रतिपत्ति निदचय रूप ब्रत के घारण से इस सर्वात्मा प्राण देवता का 

६८ ध्र० भा० 


२०७८ अहसूनदाटश्माष्यम [ अध्याय ४ 


2, न 
सायुज्य--एयात्मत्व वो प्रा्त(एय है, जोर समानलोकत्ता को भी प्राप्त करता है । 
इत्यादि थद के व्यपरदेशस्प म्म्डि से समान सागमात्र सिद्ध होने से निरदुश ऐश्वर्य नही 
सिद्ध होता है ॥ २१ ॥। 


नन्‍्तैब सवि साविशयल्ादन्तवत्त्ममेश्ययरय स्यात्तितश्चेपामाबत्तिः श्रस- 
ब्येनित्यत उत्तर भगवान्यादरायण आचार्य पठतिं-- 

दका होती है कि ऐसा होने पर ऐडवर्य वे अतिशय युक्त होने से, उच्चरो अन्तवत्त्व 
( विनाशित्व | होगा, तब ऐदवर्य वे नष्ट होने पर इन उपायका की फिर ध्मार में 
मावृत्ति [( जम मरणादि ) प्राप्त होगी । दससे भगवान्‌ वादरापण भाचार्य उत्तर पढ़ते 
हैं कि-- 


अनाचृत्ति; शगदादनाबृत्ति; दाज्दात्‌ ॥ २२ ॥ 


नाडीरश्मिसमन्वितेनार्थिशादिपर्णा देययानेन पथा ये झद्यलोक शाख्तोक्त- 
विशेषण गच्उुन्ति यस्मिन्नरश्व ह वैण्यश्वाणयो ब्रद्मयलोफे ठृततीयस्यामितों दिनि 
यस्मिन्नेर्मदीय सरो यस्मिन्नरयत्थ सोमसबनो यस्मिन्नपराजिता पृन्नद्मणो 
यस्मिश्न प्रमुविमित हिरण्मय वेश्म यश्वानिकथा मनन्‍्यारथयादादिश्रदेशेपु प्रपच्भ्व्यते 
वे ते प्राप्प न चन्द्रतोबादिव भुक्तमोगा आवतंन्‍्ते। छुत ? स्तुयोध्य॑- 
मायन्नमृतत्वमेति!ः (छा० ८६६), कठ० द्वीा१६) 'तेपा न पुनरावृत्ति 
(ब० ६२१५ ) 'एतेन प्रतिपमाना इम मानवमायतें नायतंन्‍्ते! ( छा० 
४१५४१ ) परद्मतोकममिसपयते! ( छा० ६१४१ ) न च पुनरावतेते! ( छा० 
८१४१ ) इत्यादिशब्देश्यः । अन्तपत्त्येषपि त्वैश्वर्य्य ययाडइनावृत्तिस्तथा 
पर्णितम्‌ किार्यात्यये तद॒ध्यक्षेण सद्दात' परम! (ब्र० सु० ४३१० ) इत्यत । 
सम्यग्दशनपिष्यस्ततमसा सु नित्यसिद्धनिवोणपरायणाना सिद्धेयानावृत्तिः। 


नाडी और रदियया से युक्त, अचि आदि वर्द ( भाय ) वाले देवयान मार्ग से, शास्त्र 
म वर्णित विशेषणावाहै ब्रद्मटोक में जो उपासक जाते हैं, बह उस छोव को प्राप्त बरके 
भक्त मोग वाले जैसे चद्लोफ से लौटते है, वैसे वे लोग उस ब्रह्मलोक से नहीं लौटते 
हैं, कि जिस ब्रह्म छोक म, इस पृथिवीणोक की अप॑क्षा तृतीय छोक धूप दिव (स्वर्ग) मे 
जो वर्तमान है. उसम अर और राय नामक दो समुद्र हुल्य ताछाव हैं। ऐरमू, अम्नमम 
भदीय मदकारक हंपॉस्पादक सर है। जहाँ सोमसवन-अमृत की चृष्टि करने बाठा 
अस्पत्व है । जिस मे अपरानित-ह्रद्मचर्यरहितों से अप्राप्य ब्रह्म की पुरी है | जिसमे प्रप्नु 
से निमित सुवधमय वब्म है। जो बनेक प्रवार से मर वर्धवाद आदि के प्रदेशी 
( स्थाना ) म विस्तार से बधित होता है। उसको प्राप्त करके नही सौटते है । यह्‌ 
कैसे समक्षा जाता है, तो कहनत हैं कि ( उस ब्रह्मगाडी से ऊपर जाने बाठा अप्ृतत्व को 
प्राप्त करता है। उनदी फिर सार में आवृत्ति नहीं होती है। इस देवयान मार्ग से 


पादः ४ ] जगद्धयापायधिकरणभाष्यस्‌ श्ण्ज्ण 


जाने वाले इस मानव संसार में फिर नहीं आते हैँ। यद्यपि (इम मानवावर्तंम ) इस 
माचवन्संसार में, श्रुतिगत इस विज्ेषण से सिद्ध होता है, भासता है कि इस कल्प “ 
ब्रह्मतोक में जाने वालों की कस्पान्तर में आवृत्ति होती है, तथा ( बात्रद्यम्रुवत्ाल्लोका:- 
पुनरावत्तिनोष्जुनः ) इस गीता में माह के अभिविधि अर्थ में होने से क्रह्मलोक पर्यन्त 
लोकों की पुनरावृत्तिता सिद्ध होती है। तथावि ईर्वरोपासना श्रवणादि के संस्कार से 
रहित जो मनुप्य केवछ पथ्चासिविद्या अश्वमेधादिकर्म हृढब्रह्म॒चर्यादि-साधनों से ब्रह्मलोक 
में जाते हैं, उनको वहाँ तत्त्व ज्ञान के नियम के अभाव से उनकी पुनरावृत्ति होती है, 
भौर दहरादि स्वरूप ईइवर की उपासना से तथा श्रवणादि के संस्कारवाले जो ब्रह्मलोक 
में जाते है, उनको दिव्य लोक के प्रभाव से उद्वुद्ध संस्कार ईंदवरानुग्रहादि से ज्ञान द्वारा 
वहाँ ही मुक्ति होती है पुनरावृत्ति नहीं होती है, इसी प्रकार ब्रह्मलोक में प्राप्त भी सकाम 
पुरुषों को ज्ञान नहीं होता है, उत्कद काम सर्वत्र ज्ञान सोक्ष का प्रतिवन्‍्धक होता है, 
ओर निष्काम को ज्ञान से हीं अपुनराधृत्ति होती है । इस से गृहस्थ होते भी जो निष्काम 
होकर सब इन्द्रियों को आत्मा मे स्थिर करके हिसा आदि का त्यागपूर्वक सदा बर्ताव 
करता है, वह ब्रह्मयलोक में प्राप्त होता है । फिर वह नहीं छीटवा है । काम के रहने पर 
भह्मा की स्थिति पर्यन्त नहीं छोटता है; फिर कल्पान्तर में छोठता है। इत्यादि छब्दों से 
अपुनरादृत्ति की सिद्धि होती है। ऐश्वर्यों के अन्त वाले होते भी जिस प्रकार से ब्रह्मलोक- 
वासियों की अनावृत्ति है, वह प्रकार ( कार्यात्यये तदध्यक्षेण सहातः परम ) इस सूच थे 
बणित हो चुका है । सगुण विद्या वालों ही की जनावृत्ति का वर्णन सूचकार ने इसलिये 
किया है कि सम्यग्‌ दर्शत से जिनका अविद्या रूप तम विध्वस्त (नष्ट ) हो गया है, 
उन नित्यसिद्ध निर्वाण ( केवल्य ) परायणों ( परम आश्षय वाछों ) की अनावृत्ति श्रुत्ति- 
स्मृति-भनुभूति से स्वयं सिद्ध ही है, उसे सिद्ध करने की जरूरत नहीं है । 

तदाश्रयणुनेव हि सरुणशरणानामप्यतावृत्तिसिद्धिरति | अनाघृत्ति: शब्दा द- 
सावृत्तिः शब्दादिति सृत्नाभ्यासः शास्परपरिससाप्ति द्योतयति ॥ २२ ॥ 


रति श्रीमच्छारीरकमीसांसाभाष्ये श्रीमत्परमहंसपरिन्राजकाचार्यश्रीसद्रे- 
विन्दभगवत्पूज्यपादशिष्यश्रीमच्छंकरभग॒वत्पुज्यपादकृती 
ए 
चतुथोध्यायर्य चतुथः पादः ॥ ४ ॥ 


+ 
0 
च्ज्ले 
2277: 


जिपसे उस सम्यग्‌ दर्शन के आशम्रयण द्वारा ही सगुण शरण वालों की भी अनादुत्ति 
की सिद्धि होती है । इससे सम्यग दर्शनवाल्ों की अनावृत्ति में कुछ वक्तव्य नहीं है । पद 
के अम्यास से पाद की समाप्ति द्योतित [ प्रकाशित ) होती है। यहाँ ( भनावृत्तिः 
शब्दादनावृत्ति: शब्दात्‌ ) यह सूत्र का अभ्यात णारह्त की समाप्ति को द्योतित 
करता है ॥ २२ ॥ 


१०३७८ 
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9॥ घहासूनशाड्रमाष्यम्‌ 

श्ञान्त संर्यंगत द्वनन्तमजर क्दयाणक्दपदुम 
फाम्रफीधमदादिदोपनियहे सफ़'ट ले प्वान्त धचित 
हेयादैयपिभेदखेदरधित राम. भ्रुर चेंश्यर 
दीनोंद्ारकर सदा सुपरर कवक्यभानु भज॥व॥ा। 
बन्द बोधवर घुर्घेस्शरण सिद्ध सदा निमुंण 

मत्ताभीष्टविधी विधानविवृध धर्मप्य सेतु परस। 
सर्वाधारतया तु वेदबवियरर्धर्ीत पर पावन 

धर्मध्यानसमाधरिशान्तिसुल्भ भांगे पा दुर्गभम ॥ 
साइत्व समइझित्य सदा. परोपकारिता। 
मुदुत्य सानराहित्य दयालुध्य जितारिता ॥ 
पघाहमप्य.. पुण्यशील्धप पापराहित्यमेप च । 
दशमदमादिनिष्ठप चेदश्षस्प चिदुउ्॒धा 7! 
दीनामयकरत्य च॑ शुरव पाहन सताम्‌ | 
प्रजाना. पाटने सत्य ज्ञात्रव कमितायुतम॥ा 
न्‍्याओीपानितवित्तत्य दबादानादिवीरता । 

वैश्यर्व साधुसेविस्व शूद्राणा क्‍ुथित परम ॥ 
धहिंसा सदा सब क्तेव्या.. कमततपर । 
ईदामपिगुंरों मंक्तियंधाशक्ति विधानत ॥ 
एय चृसपरा येडप सेठपे  अन्मनि था परे। 
श्भन्ते झानमायब्छ ध्याम था मुक्तिमेत नव! 


चरमपाले शमाप्रेश तीय॑ते भवउसागर । 
द्वियठे. नच वाम्ाथेस्‍त गुर शिवमाश्रगे ॥ 
ध्रीमीहनगुर ध्रीमद्ध मिनाराममब्ययम्र । 
ध्रीहरिष्टर नामान हृपाड.. गुस्माश्नये ! 


सास्नी झाश्वती स्थादि सुमुछद्वितमारिणी! 
साधूनो दोक्‍्मायान्रों मनोमोदाय जायताम् ॥ 
तिथी राममग्रम्याँ वै घारब्या भासवतों दिग्रम्‌। 
भारिनशुक्लपाट्या च समाप्ताधउध्यभ्रपर्उभा | 


किक. रि क् 
सत्र सुससखित्र सतत से सन्तु निराप्या ॥ 
सत्र भव्राति परवर्तु भा बच्षिद्र हु प्रभाग सनेत्‌ ॥ 


<» झास, झान्वि शान्ति शान्ति । 


समाप्तश्याप्यं प्रन्ध 


अच्य८ फिरेई&४र- 


